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भारत को 
जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(2?:0एश ४६5 &४७० वारडाएए।0र5 07 ॥्ग)4) 


अखिल-भारतीय-मंगलाप्रसाद-पारितोषि क-प्राप्त 


विद्यामातंण्ड प्रो० सत्यव्नत सिद्धान्तालंकार 
भूतपूर्व वाइस-चाँसलर, गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय 


| सर्वाधिकार सुरक्षित | 


है 


१९६० ] प्रथम-संस्करण [! मूल्य १२॥) 


विजयकृष्ण लखनपाल एण्ड फम्पनी 
“विद्या-विहार', ४-बलबीर एंवेन्यू, 
देहरादून 


हमारे ग्रन्थ 
[ इंटरमीजियेट के लिए ] 
१. प्रारम्भिक समाजशास्त्र_ ३॥) 
२. भारतीय-सामाजिक-संगठन ३) 
३. समाजशास्त्र तथा बाल-कल्याण 
[होम-साइन्स के लिय])| ४) 
४. शिक्षा-मनोविज्ञान ) 
५. शिक्षा-शास्त्र ४) 
[बो० ए० तथा एम० ए० के लिए] 
* समाज-श्ास्त्र के मूल-तत्त्व १२॥ ) 
७. समाज-कल्याण तथा सुरक्षा १२॥ ) 
८. भारतीय जन-जातियाँ तथा 
संस्थाएँ १२॥) 
९. मानवशास्त्र १२॥ ) 
[सर्ब-साधारण के लिए] 
१०. धारावाही हिन्दी म॑ सचित्र 
एकादशोपनिषद्‌ (मूल- 
सहित ) १२) 
११. ब्रह्मचय-सन्देश ४॥ ) 
१२. आयं-संस्कृति के मूल-तत्त्व ४) 
१३, स्त्रियों की स्थिति ४) 


. विजयकृष्ण लखनपाल 
एण्ड कम्पनी 


विद्या-विहार 
४-बलबीर एवेन्यू, देहरादून 


महक 
न्यू इृष्डिया प्रेस 
कनाट सरकस 
मई दिल्‍ली 


विषय-सची 
[१] भारत की जन-जातियाँ 


पहला अध्याय “5. १७-४४ 
संसार को जीवित प्रजातियाँ 
(शांत १७०९४ 07 0४॥6 १४070 ) 


१. जाति, प्रजाति, अभिजाति, प्रजातीय-गण तथा स्कन्ध प्रजाति 
की व्याख्या; ३. बंग-परम्परा अथवा प्रजाति-भद का आधार वंश ; ४. वंश- 
परम्परा में भिन्नता केसे आयी; ५. भौतिक मानवशास्त्र-- शारीरिक लक्षण 

शारीरिक-लक्षणों के मापने के यंत्र; ७. प्रजातियों का वर्गीकरण; ८. मख्य- 
मख्य प्रजातियों का विवरण, ९. शारीरिक-लक्षणों के आधार पर प्रजाति के वर्गी- 
करण में कठिनाई । 


दूसरा अध्याय ४४ #ब> *8६ ४५-६६ 
भारत को प्रजातियाँ तथा उनका इतिहास 
(एातांभा र8०९४ 0१0 शा 809 ) 

१. सर हबंट रिज़ले का भारतीय-प्रजातियों का वर्गीकरण ; २. ए० सी० 
हैडुन का भारतीय-प्रजातियों का वर्गीकरण; 3. हट्टन का भारतीय-प्रजातियों 
का वर्गीकरण; ८. डा० गहा का भारतीय-प्र जातियों का वर्गीकरण; ५. डा० 
डी० एन० मजमदार का नीग्रिटो के सम्बन्ध में मत भिन्न-भिन्न प्रजातीय- 
तत्त्वों का भारत में सम्मिश्रण (भारतीय-संस्कृति की सामासिकता) 
७. प्रजातीय-तत्त्वों का भारत की वण-व्यवस्था पर प्रभाव; ८. प्रजातीय गारीरिक- 
लक्षणों का भारत में फंलाव; ९/उत्तर-प्रदेश में प्रजातीय-तत्त्व; १०. गजरात 
में प्रजातीय-तत्त्व: ११. जन-जातियों में प्रजातीय-तत्त्व; १२. मसलमान, ईसाई 
तथा पारसियों में प्रजातीय-तत्त्व । 


तीसरा अध्याय "** ** “*.. ६७-६८ 
प्रजातिवाद 
(7२80०४॥) 

१. प्रजातिवाद की व्याख्या; २. प्रजातिवाद का प्रारम्भ; ३. 'आयंवाद॑ 
तथा 'नौडिसिज़्म'; ४. प्रजातिवाद के आधार पर श्रष्ठता; ५, प्रजातिवाद के 
सिद्धान्त की आलोचना ; ६. प्रजाति, राष्ट्र तथा देश में भेद; ७. प्रजातिवाद तथा 
संस्कृति । 
चोथां अध्याय गा न हर ८१-१२९ 

भारत की आदिवासी जन-जातियाँ 
(एठांधा 77065) 

१, जन-जाति की परिभाषा ; २. जन-जातियों की संख्या; ३. भारत की 

जन-जातियों के भू-भाग; ४. भारत की जन-जातियाँ; ५. भारत की कुछ मुख्य- 


ढं 


मख्य जन-जातियों का विवरण (नागा, खासी, टोडा, भील, सन्थाल, कादर, 
चेच); ६. भारत की जरामयपेशा जन-जातियाँ; ७. भारत की कुछ मुख्य-मुख्य 
जरायमपेशा जन-जातियों का विवरण (नट, कंजर, भांतू, बहेलिया, बधिक 
बनजारा, होम) ८. भारत की जन-जातियों का प्रजातीय उदभव भारत 
की जन-जातीय भाषाओं का प्रजातीय-उद्भव; १०. जन-जातियों का सांस्क्रतिक- 
स्तर: ??. जन-जातियों का सभ्यता से सम्पर्क तथा असम्पर्क; १२. भारतीय 
जन-जातियों की समस्याएं; १३ भारत की जन-जातियों का प्रशासन; १४. 
भारत की जन-जातियों का भविष्य । 
पाँचवाँ अध्याय *** *** -. १३०-१४४ 
भारत को जन-जातियाँ तथा उनका सॉस्कतिक-स्तर या अथं-व्यवस्था 
(ता वंए6४ भा धीशा एपरॉणितों 89268 ० 
छलणाणांं: 0ाएगथां54707) 

9, आर्थ-व्यवस्था की परिभाषा; २. अर्थव्यवस्था का आधार; 
३. जन-जातियों की अर्थ-व्यवस्था के भिन्न-भिन्न प्रकार; ४. अर्थ-व्यवस्थाओं में 
विकास होता है या नहीं; ५. आदिवासियों की अथथ॑-व्यवस्था का स्वरूप; 
६. भारत के आदिवासियों की अर्थ-व्यवस्था का स्वरूप अथवा सांस्कृतिक दशाएँ 


(फल-मल एकत्रित करने या शिकार करने की अर्थ-व्यवस्था से लेकर औद्योगिक 
क्षेत्रों में मज़दूरी करने की अर्थ-व्यवस्था तक का विस्तृत विवरण); ७. कुछ 


जन-जातियों की अथ-व्यवस्था का विवरण (कमार, कोरवा, हो ); ८. आदि- 
बासियों में सम्पत्ति तथा उत्तराधिकार का विचार । 
छठा अध्याय *** "० “». १४५-१६७ 


भारत को जन-जातियाँ तथा परिवार 
(पाता परए5०७४ 276 रथ) 


2. परिवार का मानव-जीवन में प्राणिशास्त्रीय महत्त्व परिवार की 
ग्रिभाषा; ३. परिवार की उत्पत्ति (प्लेटो, अरस्तु, वेस्टरमार्क, मार्गन, ब्रिफ़ाल्ट 
टायलर, छिटन के विचार ) ; ४. परिवार के प्रकार; ५. परिवार की विशेषताएँ 
६. परियार के कार्य; ७. भारतीय परिवार । 


सातवां अध्याय कह "** “*.. १६८-१९७ 


भारत की जन-जातियाँ तथा विवाह 
(77009ा 77765 था0 /०७॥7426) 
१. विवाह की परिभाषा; विवाह का प्राणिशास्त्रीय दृष्टिकोण 

3. विवाह का कानूनी दृष्टिकोण; ४. विवाह पर ऐतिहासिक या विकासवादी 
विवेचन; ५. विवाह की आवश्यकता; ६. विवाह के प्रकार (एक-विवाह, बह 
भत्‌ ता, बहु-भायेता, संकर विवाह ) विवाह में विधि तथा निषेध अथवा 
अन्तविवाह तथा बहिविवाह; ८. विवाह में अन॒लोम तथा प्रतिलोम; ९. आदि- 
वासियों की विवाह की पद्धतियाँ (परीक्ष्य, परीक्षा, अपहरण, क्रय, सेवा, विनिमय 
पलायन तथा प्रक्षिप्त विवाह); १०. प्रार्चीन भारत की विवाह की पद्धतियाँ 
(बाह्य, देव, आप, प्राजापत्य, आसुर, गान्धवे, राक्षम, पेशाच ); ११. विवाह से 


५ 


४ ने । 
पूव तथा विवाह के अतिरिक्त योन-सम्बन्ध;। १२. शयनागार या युवा-संगठन-- 
गोतुल'; १३. भारत की जन-जातियों में तकाक । 


आठवाँ अध्याय "०" १९८-२१४ 
“गोत्र तथा गोत्र-चिह्न 


(एथआा 26 ॥0शा) 

१. गोत्र की परिभाषा; 2२. गोत्र तथा परिवार में भेद; ३. गोत्र तथा 
वंश में भेद; ४. गोत्र तथा जाति में भेद; ५. गोत्र तथा समुदाय में भेद; 
६, गोत्र की विश्ेपताएं; ७. सगोत्रता तथा सपिडता; ८. गोत्र तथा बियादरी; 
९. गोत्र तथा गोत्राघ (०४४); १०. गोत्र की उत्पत्ति; ११, गोत्र- 
चिह्न (70007); १२. गोत्र-चिह्न की परिभाषा; १३. गांत्र-चिक्न की 
उत्पत्ति; १४. गोत्र-चिन्न की विशेवताएँ;। 2१५. गोत्र तथा गोत्र-चिह्न के 
उदाहरण । 


नौवाँ अध्याय स्ज है '४. २१५-२५२ 
भारत की जन-जातियों में धर्म तथा जादू 
(रलाएट्डांणा क्राव 'शववषांट ॥ वातांआ ॥79765) 


१. धर्म की परिभाषा; २. धर्म की उत्पत्ति (हर्ट स्पेंशर, टा्यवर, मेरेट, 
दुरखीम, हाउर आदि के मत); ३. धमे-सम्बन्धी मुख्य-मुख्य बाद तथा उनकी 
आलोचना (जीववाद , जीवित-सत्ता-वाद, माना-बाद, बोंग-बाद, प्रकृतिवाद, 
समाजवाद, बहु-देवता-बाद, एक-देवता-वाद, अनेकेकवाद ); ४. आदिकालीन 
धर्मों के समान-तत्त्व: ५. जादू की परिभाषा; ६. जादू, धम तथा विज्ञान; 
७. जादू का वर्गीकरण; ८. आदिकालीन धर्मो तथा जादुओं में समान-तत्त्व; 
९. आदिकालीन धर्मों के कुछ उदाहरण--भारत की जन-जातियों के धर्म, आदि- 
वासी तथा ईसाइयत, नियोगी कमेटी । 


दसवाँ अध्याय सु ४३६ हे २५३-२७३ 
भारत की जन-जातियाँ तथा समाज-कल्याण 
(ता 706४ भाव 5608 एे८वव6) 


१. प्रशासकीय व्यवस्था; २० आदिवासियों की समाज-कल्याण पोजन।ओं 
पर व्यय; ३. आदिवासियों के लिए शिक्षा-सम्बन्धी कल्याण योजनाएँ; 
४. आदिवासियों के लिए कृषि सम्बन्धी कल्याण-योजनाएँ; ५. आदिवासियों के 
लिए गृहोद्योगों की कल्याण-बयोजनाएं;। ६. आदिवासियों के लिए आधिक-सुधार- 
सम्बन्धी अन्य कल्याण-योजनाएँ; 3. आदिवासियों के लिए स्व्रास्थ्य-सम्बन्धी 
कल्याण-योजनाएँ; ८. आदिवासियों के छिए गह-निर्माण-सम्बन्धी कल्याण- 
योजनाएँ; ९. आदिवासियों के लिए यातायात की कल्याण-योजनाएँ; १०. 
आदिवासियों के लिए महकारिता को कल्याण-योजनाएँ; ११, आदिवासियों के 
लिए पुनर्वास-सम्बन्धी कल्याण-योजनाएँ; १२. आदिवासियों के लिए केन्द्र तथा 
राज्य में सुरक्षित स्थान तथा युविधाएँ; १३. आदिवासियों की कल्याण-योजनाओं 
के सम्बन्ध में दृष्टिकोण । 


हे 


[२] भारत की संस्थाएँ 


ग्यारहवाँ अध्याय २७७-२८७ 


भारतोय-सामाजिक- रचना 
(फातांश्ा 5००४ 0/एथाग॥गां$207) 


१. भारत की जन-संख्या; २. हिन्दू सामाजिक रचना, ३. सामाजिक- 
रचना का अर्थ ; ४. संस्था का अर्थ ; ५. संस्था के मुख्य तत्त; ६. संस्था के कार्ये; 
७. हिन्दू सामाजिक संस्थाएँ (जाति व्यवस्था, अस्पृश्यता, संयुक्त-परिवार, हिन्दू 
विवाह-व्यवस्था, स्त्रियों की स्थिति, सामाजिक सुधार, हिन्दू-संस्थाओं पर मुस्लिम 
प्रभाव, हिन्दू-संस्थाओं पर पाव्चात्य-प्रभाव, ग्राम-पंचायत ) । 


जाति-व्यवस्था 
((8४९ $9४९0॥) 


१. प्रारम्भिक व्यवस्था वर्ण-व्यवस्था थी जिसका आधार कर्म था; २. 
वर्ण-व्यवस्था के बाद की व्यवस्था जाति-व्यवस्था थी जिसका आधार जन्म था; 
३. जाति का अर्थ; ४. जाति-व्यवस्थ! के आधारभूत तत्व; ५. जाति-व्यवस्था की 
उत्पत्ति के सिद्धान्त (हट़्डन, अबे डबोय, रिज़ले, नेसफ़ील्ड, इबटसन, गिलबर्टे, 
राइस के मत तथा उनकी आलोचना); ६ जाति-व्यवस्था के कार्य (गृण तथा 
दोष); ७. जाति-व्यवस्था को स्थिर रखने वाले तत्त्व; ८. जाति-व्यवस्था ने 
हिन्दूसमाज की रक्षा की है; ९. जाति प्रणाली तथा भारतीय मुसलमान; 
१०. जातिवाद (परिभाषा, कारण, परिणाम ) । 


तेरहवाँ अध्याय "०" “८ “”. ३१२-३१८ 
जाति तथा श्रेणी 
(९४४६८ 3900 (!४$$) 


१. जाति-व्यवस्था तथा श्रेणी-व्यवस्था में भेद; २. जाति तथा श्रेणी की 
परिभाषाएँ; ३. भारत में जाति-व्यवस्था (जाति तथा वर्ण में भेद, जाति-व्यवस्था 
का आधार जन्म, जन्म के कारण भेद मानने का विरोध) ; ४. यरोप में श्रेणी या 
वर्गें-ब्यवस्था (सामन्त-पद्धति तथा जन्म की जाति, सामन्‍्त-पद्धति तथा औद्योगिक 
क्रांति, पं जीपति तथा मज़दूर श्रेणी) । 


चोदह॒वाँ अध्याय ४४ पर ३७५ ३१९-३३१ 
जाति-व्यवस्था में परिवर्तन के तस्व 
(8००08 ण॑ एशक्ा2० ॥ (४४८९ 5५४0) 

हे १. बेदिक-काल में जाति-व्यवस्था (आर्य तथा दास); २. उत्तर-वैदिक- 
काल में जाति-व्यवस्था (कर्म के आधार पर चार वर्ण); ३. उत्तर-बंदिक-काल 
में जाति-व्यवस्था में ब्राह्मणों तथा क्षत्रियों की स्थिति; ४. स्मृतियों तथा धर्म- 
शास्त्रों के काल की जाति-व्यवस्था (जन्म के आधार पर चार जातियाँ); 
५. वतमान-काल की जाति-व्यवस्था (जात-पाँत); ६. वर्तमान-कालर में 
जाति-व्यवस्था में परिवर्तन या विगठन के तत्त्व । 


पन्द्रहवाँ अध्याय "5० "०" “।. ३३२-३४१ 
चार वर्ण तथा जाति-भेद 
(707 (380९5 &70 $प्री0-08$८5$ ) 


गण-कर्म पर आश्वित वर्ण-व्यवस्था के प्रमाण; २. गण-कर्म के बदलने 
में वर्ण बदल जाता था; ३. चार वर्णों के कत्तंव्य; ४. तो फिर जन्म से वर्ण की 
बात क्यों पायी जात॑। है ? ; ५. चार जातियों से अन॒लोम तथा प्रतिलोम विवाहों 
द्वारा अनेक जातियाँ उत्पन्न हुई; ६. रक्त सम्मिश्रण से जातियों, उप-जातियों के 
उत्पन्न होने के प्रमाण । 


सोलह॒वाँ अध्याय ० *** -.. ३४२-३५७ 
वर्ण-व्यवस्था 
(५ध72 $9४0ा। ) 


१. वर्ण-व्यवस्था और श्रम-विभाग एक वस्तु नहीं हैं; २. श्रम-विभाग 
का आधार आश्थिक तथा वर्णं-व्यवस्था का आधार मनोवज्ञानिक है; ३. चार 
मनोवज्ञानिक प्रवत्तियाँ; ४. श्रम-विभाग वेश्य-प्रवत्ति का अंग है; ५. श्रम- 
विभाग के लिए वर्ण-व्यवस्था-शब्द का प्रयोग आज सब्र वेश्य बन रहे हैं 

पैसे की क्रम-शक्ति बढ़ गई है; ८. वर्ण-व्यवस्था द्वारा पसे की क्रय-शक्ति 
घटा दी गई थी । 


सत्रहवाँ अध्याय ४" ०" |. ३५८-३८९ 


अस्पृश्यता 
(50606070]60 (88:८५) 


१. अस्पृश्यता का अर्थ २. समाज का स्तरीकरण; ३. अस्पश्यता के 
लक्षण; ४. अस्पश्य जातियों के नाम-करण; ५. अनुसूचितों की मंख्या 
अनुसूचित जातिथों की निर्योग्यताएँ; ७. अनुसूचित जातियों की निर्योग्यताओं 
के परिणाम; ८. अस्पव्यता की उत्पत्ति के कारण; ९. अस्पश्यता के विरुद्ध 
आन्दोलन (आर्यसमाज का आन्दोलन, हरिजन-सेवक-संघ, संविधान में अस्प- 
इयता निवारण को घोषणा, अस्पृश्यता-अपराध-अधिनियम, उत्तर-प्रदेश की अन- 
सूचित जातियाँ) 


अठारह॒वाँ अध्याय... : “५० |. ३९०-४०४ 


अस्पृश्य या अनसूचित-जातियाँ तथा समाज-कल्याण 
(50००१प/6१ ०४४९५ भाव 8009 ७४९६०) 


१. प्रशासकीय-व्यवस्था; २. अनुसूचित-जातियों की समाज-कल्याण- 
योजनाओं पर व्यय; ३. अनुसूचित-जातियों के लिए शिक्षा-सम्बन्धी कल्याण- 
योजनाएँ; ४. कर 4 8 -जातियों के लिए कृषि-विकास-सम्बन्धी.कल्याण-योजनाएँ ; 
५. अनुसूचित- के लिए गृहोद्योगों की कल्याण-योजनाएँ; ६. अनुसूचित- 
जातियों के लिए आथिक-सुधा र-सम्बन्धी अन्य योजताएँ; ७. अनुसूचित-जातियों में 
स्वास्थ्य-सम्बन्धी कल्याण-योजनाएँ; ८. अनुसूचित जातियों के लिए गह-निर्माण 
तथा गन्दी बस्तियाँ हटाने की कल्याण-योजनाएँ 8022 पक/ के लिए 
सहकारिता की कल्याण-योजनाएँ; १०. अनुसूचित-जातियों के लिए केन्द्र तथा 
राज्य में सुरक्षित स्थान तथा सुविधाएँ; ११. अनुसूचित जातियों तथा जन- 


८ 


जातियों के छात्रों के लिए परीक्षा-पूववे-प्रशिक्षण-केन्द्र; १२. अनुसूचित-जातियों के . 
कल्याण के लिए ग़र-सरकारी प्रयत्न । ' 


उपच्नीसवाँ अध्याय *** ००५ “*.. ४०५७-४२४ 


हिन्दू-संयक्त-परिवार 
(पम्प 7णंणा 7 थगरो9५ ) 


१. संयुक्त-परिवार की उत्पत्ति का कारण तथा रूप; २. संयुक्त-परिवार 
की परिभाषा; ३. संयक्‍त-परिवार के आवश्यक तत्त्व; ४. संयकत-परिवार में 
भिन्न-भिन्न व्यक्तियों की स्थिति; (बह, कन्या, पति-पत्नी, स्त्री तथा धनके 
सम्बन्ध में स्थिति, उत्तराधिकार, लड़की की स्थिति); ५. संयुकक्‍त-परिवार 
तथा सम्पत्ति--दायभाग तथा मिताक्षरा; ६. संयक्‍त से बेयक्तिक परिवार की 
तरफ़; ७. संयुक्त-परिवार के टूटने के कारण; ८. संयुक्त-परिवार की हानियाँ; 
९. संयक्त-परिवार के लाभ; १०. संयुक्‍त-परिवार क्यों बना हुआ है; ११. संयुकत- 
2 प्रथा पर पाइ्चात्य-प्रभाव; १२. भारत में संयक्‍्त-परिवार-प्रथा का 
जविष्य । 


बोसवाँ अध्याय *** "० ४२५-४३४ 
हिन्दु-परिवार के भिन्न-भिन्न रूप 


(#शा0प$ 5 ० जावए फ्र्गाो५) 


१. परिवार को परिभाषा; २. परिवार को उत्पत्ति; ३. मातृसत्ताक- 
परिवार; «८. पितृसत्ताक-परिवार; ५. पितृसत्ताक-परिवार से हिन्दू-स्त्री को क्या 
हानि हुई ? 


इक्कीसवाँ अध्याय *- ४३५-४४५ 
हिन्दू-विवाहँ-संस्कार 
(54० थाला। ए ां।00 ६7926) 

१. हिन्दू-विवाह एक धामिक-संस्कार है; २. वध द्वारा वर का स्वागत; 
३.वर द्वारा वध्‌ का स्वागत, <. यज्ञ की तयारी तथा यज्ञन। ५. पाणि-ग्रहण ; 
६. अग्ति की परिक्रमा; ७. शिलारोहण; ८. छाजा-होम (फेरे); ५. सप्तपदी ; 
१०. सू्यविलोकन; ११. हृदय-स्पर्श; १२. ध्रुव तथा अरुन्धती दर्शन । 
बाईसर्वाँ अध्याय ० ४० “०. ४४६-४८२ 


हिन्दू-विवाह के भिन्न-भिन्न रूप तथा प्रथाएँ 
(+दा008 00775 थाव (!एड/078$ ० मांप्रतंप 7926 ) 


१. प्राचीन-भारत में विवाह के आठ प्रकार (त्राद्म, देव, आप, प्राजापत्य, 
आसुर, गान्ध, राक्षस, पेशाच); २. हिन्दू-विवाह की भिन्न-भिन्न प्रथाएँ; 
३. एकविवाह की प्रथा; ४. बहुविवाह की प्रथा; ५. बहुविवाह का रूप द्विपत्नी 
या बहुपत्नी विवाह; ६. बहुविवाह के कारण; ७. बहुविवाह के हिन्दुओं में कुछ 
ऋूप (कुछीन बहुविवाह प्रथा, नम्ब॒द्वी ब्राह्मणों की बहुविवाह प्रथा); ८. बहुपति 
विवाह; ९. यूथ-विवाह; १०. अन्तविवाही-प्रथा अथवा विवाह में विधि; 
११. बहिविवाही-प्रथा अथवा गोत्र, प्रवर, सपिड में विवाह का “निषेध; 
१२. अन्तविवाही तथा बहिविवाही प्रथा के दोष; १३. अनुलोम तथा प्रतिलोम 
विवाह; १४. अनलोम-प्रतिलोम का दुष्परिणाम; १५. अनुलोम-विवाह तथा 
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कु्लीन-विवाह; १६. हिन्दूविवाह-अधिनियम-- १५५५; १७. क्या हिन्दू-विवाह 
की संस्था विगठित हो रही है ? 
तेईसवां अध्याय लिख 0०३ गन ४८३-५०० 
विवाह का प्राचोन भारत॑य आदश 
(668। ० वातांशा 'शैशा7926) 

१. मनष्य-जीवन का महत्त्व; २. मनृप्य जीवन का आदर्ण; ३. इस 
आदश की। क्रिपात्मकता; ४. गहस्थाश्रम का भारतीय-आदण ब्रद्मालय था; 
५. विवाह में प्रेम--स्वयंवरर की प्रथा; ६. स्त्री-परुप का मंत्री-भाव: 
७. सन्तानोत्सत्ति; ८. सन्‍्तान कसी हो; ९. घर में स्त्री की स्थि ; १०. पत्नी 
घर की सम्राज्ञी है, ११. ग॒हस्थ का आदर्श गृहस्थं को छोड़ना है । 


चोबोसवां अध्याय *- सा '. ५०१-५१८ 
चार आश्रम--जीवन-यात्रा के चार पड़ाव 
(/$गर05$ 85 #0पा ४92८5 ०ए ॥॥0) 

१. जीवन-विपयक दो दुण्टियाँ--भोग तथा त्याग; < आये संस्कृति का 
दृश्टिकोण--भोग तथा त्याग का समन्वय है; ३. बद्वाचर्या धरम; ४. गहस्थाश्रम; 
७५. वानप्रस्थ अलगाव की भावना का नाम है; ६. प्राचीन काल के वानप्रस्थ- 
आश्रम; ०5. वानप्रस्थ-आश्रम तथा जाथिव-समस्या; ८. तानप्रस्थ-आश्रम 
तथा अनिव्रार्य-शिक्षा; ५. संन्यास-जआश्रम; १७ संन्यार्स। का खध्व प्राणिमात्र 
की सेवा था। 
पच्चीसवाँ अध्याय "०" श .. ५७१९-०३१ 

सोलह संस्कार--नव-मानव का निर्माण 
(5875 85 8 $ठश0॥6 ० १२३०९ 8ट॥शगाशा। ) 

१. आये संस्क्रति की योजनाओं का केन्द्र मानव का निर्माण था: 
२. मानव निर्माण का आधार संस्करार-प्रणाली ; ३. पिछले जन्मों के कर्म तथा इस 
जन्म के संस्कार; ४. नये संस्कारों द्वारा पुराने संस्कारों को बदलना; ५. सोलह 
संस्कार (जन्म लेने से पहले के संस्कार) ; ६. सोलह संरकार (जन्म लेने वे: बाद 
के संस्कार) । 
छब्बीसवाँ अध्याय "९" ५५० .... ७५३२-५५७० 

हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--तलाक 
(?700श8 ०णा॥6०6० रांग्र नाव शिक्ा92०--9५07०८) 

१. तलाक (विवाह-विच्छेद) की परिभाषा; २. तलाक तथा सम; 
३. तेलाक तथा हिन्दू-धर्मश्ास्त्र; ४. तलाक के सम्बन्ध में तीन दा टयाँ अथवा 
तीन युक्तियाँ (धामिक, व्यावहारिक तथा छौकिक) ; ५. पाठ्वात्य-सम्पर्क से 
पहले तलाक के सम्बन्ध में हिन्दुओं के विचार; ६. तलाक-सम्बन्धी विचारों 
पर पाश्चात्य-प्रभाव; ७. हिन्दू-विवाह-अधिनियम-१९५५, अदालती अलहदगी, 
विवाह का रह किया जाना, तलाक; ८. तलाक की प्रथा का निम्न हिन्दू-समाज 
में चलन; ९. तलाक के पक्ष में युक्तियाँ; १०. तलाक के विपक्ष में यूक्तितयाँ: 
११. तलाक के कानन का प्रभाव क्‍या होगा ? 
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सत्ताईसबाँ अध्याय... **" “.. ५५१-५७० 
हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--बाल-विवाह 
(2000५॥5 ०077०००6 ज्ञांग ॥700 ७77820--2क4५ ॥%7926 ) 


बाल, किशोर तथा यवा विवाह में भेद; २. बाल-विवाह; ३. बाल- 
विवाह के कारण; ४. बाल-विवाह के लाभ; ५. बाल-विवाह की हानियाँ; 
६. बाल-विवाह का प्रतिरोध (बाल-विवाह निषंधक अधिनियम, १९२९) 
७. किशोरावस्था का विवाह, लाभ तथा दोष; ८. यवावस्था का विवाह, 
लाभ तथा दोष; ९. किस आय में विवाह करना चाहिए 


अटठाईसवबाँ अध्याय... -- * '. ५७५-५८८ 
हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--विधवा की स्थिति 
(?00!/0॥5 ००॥०००० शांत प्रात 'शैक्वाव79820--9/00फऋ 
(७४॥792०6 ) 

विव्रवा-शब्द की परिभाषा; २. वैदिक-काल में विधवाओं की स्थिति; 
३. मध्य-यग में विधवाओं की स्थिति; ४. मध्य-यंग के बाद विधवाओं की 
स्थिति; ५. उन्‍नीसवीं शताब्दी में विधवाओं की स्थिति--सती-प्रथा' तथा 
'विधवा-विवाह'; ६. विधवा-विवाह-कानन (२५ जुलाई, १८५६); ७ बहरामजी 
मलाबारी का नोट; ८. वत्तेमान हिन्दू-समाज में विधवा की स्थिति; ९. विध- 
वाओं की संख्या; १०. विधवाओं की इतनी संख्या होने का कारण; ११. विधवा- 
विवाह के पक्ष में यूक्तियाँ; १२. विधवा-विवाह-निषध के दुष्परिणाम; १३.विधवा- 
विवाह या इसके निषेध का चलन; १४, विधवाओं की समस्या का हल कंसे हो ? 


उनतोसवाँ अध्याय... :- ० “”. ५८९-६०६ 
हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएं--वहेश, वर-मल्य तथा कन्पा-मल्य 
(2700स्‍07$ ०076७०० एांतर प्रागतप 'शैक्षा782९--00फ्रा५ ण 
80687007 270 8706 7706) 

१. दहज़, वर-मूल्य तथा कन्या-मल्य का अर्थ; २. वदिक, मध्य, मध्योत्तर 
तथा वत्तमान काल में दहेज; ३. दहेज़-प्रथा के कारण; ४. दहेज़-प्रथा के दुष्परि 
णाम; ५. दहेज-प्रथा के लाभ; ६. दहेज़-प्रथा को समाप्त करने के उपाय 
७. दहेज-निरोधक-विधयक--१९५९ (90०फप्रा7 शगांएंपंणा 8॥ 
[9535); ८. कन्या-मल्य (8706 श7ा०6)। 


तोसवाँ अध्याय **- **- “*.. ६०७-६१८ 
भारतीय नारी की स्थिति--भूत तथा मध्य काल 
(?०आा०णा ०ी' क्द्ा ए0०ता॥--?8४४ ॥॥0 (00]6 ९४709) 


१. बैदिक अथवा प्राचीन काल; २. मध्य-कालू। ३. मध्य काल का 
उत्तराध॑। 
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इकतीसवाँ अध्याय *०" *** ““.. ६१९-६५२ 


भारतोय नारी की स्थिति--वत्तंमान तथा भविष्य 
(?०झ्रांगा णी वातंशा फ्णाक्षा--शि०४धग॥ा थ्ात॑ प्रॉपा6) 


१. उन्नीसवीं शताब्दी में भारतीय नारी; २. उन्‍नीसवीं शताब्दी की भारतीय 
[री की अधोगति के कारण बीसवीं शताब्दी में प्रतिक्रिया का प्रारम्भ; 
४. बीसवीं शताब्दी के महिला-आन्दोलन; ५. बीसवीं शताब्दी की महिलाओं की 
माँगें तथा उन माँगों के आधार पर बने कानून (संविधान में समानता, बाल- 
विवाह-निषधक कानून, हिन्दू-विवाह-कानून, हिन्दू-उत्तराधिकार अधिनियम, हिन्दू 
विवाहिता स्त्रियों के पृथकू-निवास और निर्वाह-ब्यय का कानून, हिन्दू-दत्तक-पुत्र 
ग्रहण तथा निर्वाह-व्यय का कानून ) सुधार-काननों का स्त्री की स्थिति पर 
प्रभाव; ७. बीसवीं सदी में भो अधिकांश महिला-समाज मध्ययग में ही है 
८. उच्च-शिक्षा का भारतीय नारी पर प्रभाव; ९. हिन्दू तथा मुस्लिम समाज में 
नारी को तुलनात्मक स्थिति; १०. भारतीय-नारी का भविष्य । 


बत्तीसवाँ अध्याय *** *** “*. ६५३-६६६ 


भारतोय-नारी तथा समाज-कल्याण 
(फाठाभशा सरणगाभक्षा क्रात0 $62८ांक ४४९६६) 

१. प्रशासकीय-व्यवस्था-- किन्द्रीय-समा ज-कल्याण-पटल'; ०. गाँवों में 
समाज-कल्याण विस्तार योजनाएँ; ३. शहरों में परिवार-कन्याण-प्रोजनाएँ; 
४. कन्याओं तथा महिलाओं की शिक्षा के लिए राष्ट्रीय-कौंसिल; ५. भिन्न-भिन्न 
श्रम-व्यवसायों में स्त्रियाँ तथा समाज-कल्याण; ६. परिवार-नियोजन योजनाएँ ; 
७. स्त्रियों का पुनर्वास (स्त्रियों तथा कन्याओं का अनैतिक-व्यापार निरोधक 
कानून ) । 


तेंतोसवाँ अध्याय *** ** “. ६६७-६८६ 
म॒स्लिस-विवाह तथा तलाक 
(पा! शैक्ा92० भाव 70५४006) 


मुसलमानों में विवाह एक ठेका (संविदा) है; ०. मसलमानों में 

विवाह को शर्तें; ३. विवाह की आय; ४. 'खयार-उल-बलग' या बाल-विवाह 
को अस्वीकृत कर देने का पति-पत्नी को अधिकार; ५. महर या स्त्री-धन; 
६. मसलमानों में विवाह के भेद या प्रकार--ह्थायी, अस्थायी (मताह) 

विवाह-विच्छेद--तलाक ; ८. हिन्द तथा मस्लिम विवाह और विवाह-विच्छेद 


में समानता एवं भिन्नता हिन्दुओं तथा मसलमानो में नारी की स्थिति की 
तुलना । 
चोंतीसवाँ अध्याय *** “*. ६८७-७०४ 


तथा मुस्लिम संस्थाओं का पारस्परिक प्रभाव 
(जएक० ० मागतिए कराए शिपओए। तवाशाएा0॥5) 


संस्कृतियों के एक-दूसरे को प्रभावित करने की प्रक्रिया मस्लिम 
तथा हिन्दू संस्कृति का एक-दूसरे पर प्रभाव; ३. मुस्लिम तथा हिन्दू संस्कृति 
का एक-दूसरे पर चार प्रकार का प्रभाव; ४. धामिक-क्षेत्र में हिन्दू-मस्लिम 
का पारस्परिक-प्रभाव; ५. सामाजिक-क्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम का पारस्परिक 
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प्रभाव; ६. साहित्यिक-क्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम का पारस्परिक-प्रभाव; ७. वास्तु 
कछा के क्षेत्र में हिन्दर-मस्लिम का पारस्परिक-प्रभाव; ८. चित्र-कला के क्षेत्र में 
हिन्दू-मस्लिम का पारस्परिक-प्रभाव; ९. संर्गत-कला के क्षेत्र में हिन्दू-मस्लिम का 
पारसारिक-प्रभाव; १०. भारत की संस्कृति सामासिक' तथा विशेष दोनों है । 


पंतीसवाँ अध्याय ९" "०" “.. ७०५-७२६ 
पश्चिम का भारतीय-समाज पर प्रभाव 
(्रीएशा2ट6 एण ही€ ७6९४ णा गाता 50009) 

१, हिन्दू, मस्लिग तथा पास्चात्य संस्क्रृति का टाकरा; २. पाइचात्य- 
सम॑स्क्रति में लग आवार लाने वाली क्रांतियाँ; ३. अंग्रेज़ों का भारत में आगमन ; 
४. भारत में आंस्ल-दिला का सूत्रपात तथा उसका प्रभाव; ५. पश्चिम के सम्पर्क का 
भारत की आ्थिक-रचना पर प्रभाव; ६. पश्चिम के सम्पक का भारत की राज- 
नेतिक-रखना पर प्रभाव; <. पण्चिम के सम्पर्क का भारत की सामाजिक- 
रचना पर प्रभाव: ८. पश्चिम के सम्पर्क का भारत की धामिक-रचना पर प्रभाव-- 
हन्दुओं की नवीन थामिक-संस्थाएँ, मुसलमानों की नवीन धामिक-संस्थाएँ; 
०, भारताय-मंस्कति का स्वछण सामासिकता मे है। 
छत्तोसवाँ अध्याय 'ह- "5" “. ७२७-७४३ 

ग्राम-पंचायत 
(५४४० 7श॥0॥89४8/$ ) 

2. पंचायत का पूष इतिहास (वंदिक तथा मध्य-यग )। २. पंचायतों के 
हास का कारण; ३. पचायतां का पु्र्जनीवित करने का प्रयत्न; (स्वतस्त्रता- 
प्राप्ति के पृव तथा स्वतंत्रता-प्राप्लि के पश्चात्‌ ) ; ४. पंचायतों का वत्तेमान रूप ; 
५. जिला-बोह, अन्तरिम जिलानसरिपिद तथा जिला-परिषद; ६. उत्तर-प्रदेश 
में अन्तरिम जिला-परिषद तथा जिडा-नरिषिद की स्थापना; ७. राजस्थान में 
पंचायतों को स्थापना द्वारा सत्ता का विकेन््रीकरण; ८. राजस्थान की पंचायत- 
व्यवस्था में भिन्न-भिन्न स्तरों के संगठनों का समन्वय: ०. उत्तर प्रदेश तथा 
राजस्थान की पंचायतों में भेद; £०. पंचायतों के कार्य का मल्यांकन 
/ १, पंचायल-रा | के रूप में सत्ता का व्विन्द्रीकरण तथा लोकतंत्र । 


परिशिष्ट : ७४४ 
अशुद्धि-शद्धि-पत्र ७४४ 
शब्द-सूची तथा शब्दानक्रमणिका ७४५ 
तामानक्रमणिका ७५९ 


प्रइन पत्र ७६१ 


भ्रमिका 


वनस्पति के जावन का तोन सगगीं में बांटा जा सकता #। बीज जिससे 
बक्ष-गीव फटते हैं, जा वनस्पति का आधार है शाखा-प्रश!खा पत्ती-पुष्प-फल 
जो ब्तस्थति का मानों शरार है; वन्शति का आश्पस्तर-रस जो उम्र जीवन 
प्रदान 4 रता है। प्राणि-जगत को भी इसी लचन्ह तीन भाग। में वॉँटा जा सकता है । 
प्राणी का रज-बीय॑ जिससे वह जीवन शरू करता $, जो उसका मूलाधार है; 
प्राणी के अंग्र-प्रत्यंग जो उसके घरार हैं; प्राणी का व्यवहार, उसकी शिक्षा-दीक्षा 
जो उसका जोवन है। वनस्पति तथा प्र/णी की तरह समाज के भी उस प्रकार के 
तीन भाग हैं । समाज के म्‌ल-तत्त्व जा हर समाज में काम कर रहे हैं; समाज की 
संस्थाएँ जा मानों समाज रूपी वनस्पति की शाखा-प्रणाख।एं या समाज रगी प्राणी 
के अंग-प्रत्यंग हैं। समाज का कल्याण या अकल्याणमय जीवन जो उस समाज 
क्रो जीवित या मृत, उन्नत या अवनत बनाते है। 

मम्ताज की उक्त तीन बालों को सम्मुख रख कर हमने तीन ग्रस्थ लिखे हैं । 
समाज के मूल तथा आबारभूत तत्वों को दप्टि में रव कर 'समाजशास्त्र के मल- 
तत्व -प्रन्थ को लिसा है जिसमें समाज के उन सव मल-तत्त्वों का वर्णन है जो 
प्रत्येक समाज के झाबार में काम करते हैं; समाज के गरीर अथवा समाज की 
संस्थाओं को दृष्टि में रख कर भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ--यह ग्रन्थ 
लिखा है जिसमें इस देश के आदिवासियों तथा हिन्दू-मुसठमान आदि निवासियों 
की संस्थाओं का विस्तार से वर्णन है; समाज के कल्याण या अकल्याणमय जीवन को 
दृष्टि में रख कर समाज-कल्याण तथा सुरक्षा --यह ग्रन्थ लिखा है जिसमें इस देश 
की शिक्षा, निर्धनता, बेकारी, अपराध, कल्याण-योजनाओं आदि का वर्णन है 
उन सब समस्याओं का वर्णन है जिनके समाधान से समाज उन्नत हो सकता है। 
इन तीनों ग्रन्थों के समन्वय से समाज के मूल, समाज के शरीर तथा समाज के 
जीवन--समाज के इन तीनों पहलओं पर प्रकाश पड़ जाता है। 

अभी तक हमारे दो ग्रन्थ ही प्रकाशित हुए थे-- समाजशास्त्र के मूल-तत्त्व' 
और 'समाज-कल्याण तथा सुरक्षा । हमारे मित्रों का अनु रोध था कि समाजशास्त्र 
के विपय पर हमारी रचनाओं को तब तक वे अधूरा मानते रहेंगे जबतक हम 
'भारत की संस्थाओं पर भी एक ग्रन्थ नहीं लिखेंगे। मित्रों के इस आग्रह को 
टालना हमारे लिए जब कठिन हो गया तब इस ग्रन्थ को न लिखना भी हमारे लिए 
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कठिन हो गया। आत्म-सन्तोष के अतिरिक्त मित्रों के उक्त आग्रह को न टाल 
सकना--इन दो बातों से इस ग्रन्थ की रचना हुई है। 

हमने इस ग्रन्थ में केवल युरोपियन विद्वानों की बातों का उल्लेख नहीं किया । 
जहाँ उसकी ज़रूरत पड़ी वहाँ किया भी है, परन्तु भारत की संस्थाओं पर भारतीय 
दृष्टिकोण क्‍या है--इसको अधिक महत्त्व दिया है। वर्ण-व्यवस्था का आधार 
क्या था. आश्रम-व्यवस्था क्‍या थी. संस्कारों की प्रथा के आधार में क्या तत्त्व काम 
कर रहे थे, गहस्थ-आश्रम का आदर्श क्या था, वैदिक-काल में स्त्रियों की क्या 
स्थिति थी--इन सब विषयों पर हमने प्रचलित विचार-सरणी को न अपना कर 
इनकी तात्त्विक विवेचना की है, और हमें पूर्ण आशा है कि पाठकों को इन विचारों 
में कुछ मौलिकता का आभास मिलेगा। हमने इस ग्रन्थ में अपनी लेखनी को खली 
छुट दी है, इसलिए ग्रन्थ कुछ बड़ा हो गया है, परन्तु बड़ा होने से इसकी उपादेयता 
भी कुछ बढ़ ही गई है। 

समाज से सम्बन्ध रखने वाले सब विषयों का इस पुस्तक में समावेश है 
इसलिये यह पुस्तक सर्व-साधारण के काम की तो है ही, परन्तु विश्व-विद्यालयों की 
'समाज-शास्त्र -विषयक रनातक तथा स्नातकोत्तर कक्षाओं में भी इसका उपयोग 
किया जा सकेगा--इसमें सन्देह नहीं। पुस्तक के आगामी संस्करणों को अधिक 
उपयुक्त बनाने के लिए जो महानभाव अपने निर्देश भेजेंगे उनका हृदय से 
स्वागत किया जायगा। 


गन त्वत्रत 
विद्या-विहार 
३० जून १९६० | 
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भारत को | 
जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


७... 


१ 


संसार की जीवित प्रजातियाँ 


(0॥एार6 7१45ए८७ 07४ प्रप्तछ्त १0णारा,०9) 


प्रागंतिहासिक-काल के सानव का अध्ययन करते हुए मानव-दशास्त्र में कई 
प्रकार के मानवों का वर्णन किया जाता है । कहीं पिथेकन्धोपस का, कहीं पेकिंग 
और पिल्टडाउन मानव का, कहीं हीडलबग्गं-मानव का और कहीं नियेन्डरथल-मानत 
का। हमें इन सब का यहाँ वर्णन नहीं करना। आदिकालोन-मानवों के इन रूपों 
में से किसी एक रूप से वर्समान-मानय का प्रारम्भ हुआ है, जिसे मानव-शास्त्र की 
परिभाषा में मेधावी-मानव” (70770 $84])0॥$ ) कहा जाता है। इसी मिथावोी- 
सानव' से हम इस ग्रन्य की कहानी शुरू करेंगे। इसे मेघावी-मानव' इसलिए कहते 
है क्योंकि विकास की परम्परा में से गुज़रते हुए जब मानव इस अवस्था में पहुँचा 
तब वह पशु-जीवन छोड़ कर कुछ-कुछ मेधा से, बुद्धि से कास लेने रलगा। हस 
“मेघावी-मानव' से मनृष्य को कई शाखाएं फूटी हे जिनमें सफ़ेद, पीले, काले रंग 
के मानव हैं। इन सफ़ेद, पीले, काले मानवों से हर-एक से फिर आगे शाखाएँ 
फूटी हे जो मानव की भिन्न-भिन्न नस्ल हें, भिन्न-भिन्न प्रजातियाँ हें। इन नस्‍्लों 
अर्थात्‌ प्रजातियों का आधार रुधिर की एक-दूसरे से भिन्नता माना जाता है । 
एक प्रकार के रुधिर के लोग एक प्रजाति के और दूसरे प्रकार के दधिर के लोग दूसरी 
प्रजाति के मान जाते हें। जो लोग अपनी प्रजाति के दरधिर को श्रेष्ठ मानते हूं, 
वे दूसरे दधिर वालों से विवाह-सम्बन्ध तथा सेल-जोल उचित नहीं समझते । 
उनका कहना है कि अपने से भिन्न रुघिर के व्यक्तियों में विवाह-सम्बन्ध से उनकी 
प्रजाति के गुण कम हो जायगे। प्रजाति के आधार पर श्रेष्ठता का विचार प्राय: 
हर देश मे पाया जाता है। यरोप में जमंन लोग अपने को अन्य प्रजातियों से 
ओेष्ठ मानते रहे। इसो विचार के आधार पर हिटलर का दावा था कि जर्मन 
प्रजाति संसार पर राज्य करने के लिए ही पैदा हुई है। भारत में भी ब्राह्मण लोग 
अपने रुषिर को दूसरों से श्रेष्ठ मानते रहे, और अन्‍य प्रजातियों के साथ विवाह- 


सम्बन्ध पर प्रतियन्‍्थ लगाते रहे। प्रजाति का विचार आज भी संसार के लिए 
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एक जीवित-जागृत विचार है। इससे संसार में मन्‌ष्य सनृध्य में दीवार खड़ी हुई 
है। इस विचार पर लोग वंज्ञानिक-दृष्टि से विचार नहीं करते, अटकलपच्च्‌ 
अपनी-अपनी हाँकते हूँ । इसलिए यह्‌ जानना आवश्यक है कि प्रजाति का वैशानिक 
पहल कया है। प्रजाति के वैज्ञानिक पहलू पर समाज-शास्त्रियों ने अध्ययन किया 
है। हम उसी की चर्चा इस अध्याय में करेंगे। 

प्रजाति'-दब्द अंग्रेज़ी के रेस-शब्द के लिए घड़ा गया है। प्रजाति के 
स्थान में हम लोग प्रायः जाति'-शब्द का प्रयोग करते रहे हे। 'जाति'-शब्द और 
इसी तरह अंग्रेज्ञी का रेस-शब्द --ये दोनों इतने व्यापक तथा लचकीले रहे हूं 
कि इनका वैज्ञानिक रूप कुछ नहीं रहा। हम अंग्रेजों, फ्रांसोसियों तथा चीनियों के 
लिए अंग्रेज़-जाति, फ्रेंच-जाति, चोनी-जाति--इन शब्दों का प्रयोग करते रहे हे। 
वास्तव में ये जातियाँ नहीं, एक भूखंड पर रहने वाले लोग हूं। इंग्लेण्ड के भू-खंड 
पर रहने वाले अंग्रेज, फ्रांस के भू-खंड पर रहने वाले फ्रेंच तथा चीन के भू-खंड पर 
रहने वाले चीनी । हम लेटिन-जाति, ग्रीक-जाति---इन शब्दों का प्रयोग करते रहे 
हैं। वास्तव में ये भी जातियाँ नहीं, एक भाषा बोलने वाले लोग हूँ। लेटिन- 
भाषा बोलने वाले लंटिन तथा प्रीक-भाषा बोलने वाले ग्रीक । हम मनृष्य-जाति, 
पशु -जाति--इन शब्दों का प्रयोग करते रहे हूँ। वास्तव में ये भी जातियाँ नहों, 
प्राणियों के भिन्न-भिन्न विभाग हें। इसो लिए समाज-शास्त्रियों ने जाति' से 
पृथक एक 'प्रजाति'-शब्द को रचना को है ताकि हम इस विषय पर चालू भाषा में 
विचार करने के स्थान में वेशञानिक-भाषा में विचार कर सके। जिस विषय को हम 
स्पष्ट रूप से समझना चाहते हूँ उसके लिए हमें जाति', प्रजाति', अभिजाति', 
'प्रजातीय-ग॒ण' तथा स्कन्ध--इन पाँच शब्दों के अर्थों को अलग-अलग समझना 
होगा । 

१. जाति, प्रजाति, अभिजाति, प्रजातोय-गण तथा स्कन्ध 

(5फ९८ं९ड, रि॥९९, 0९0, 8/ब्रा।, 90%) 

हम इस विषय को वंशानिक रूप देने के लिए, जाति, प्रजाति, अभि- 
जाति, प्रजातोय-गुण तथा स्कन्ध--इन पांचों शब्दों को भिन्न-भिन्न अर्थों में प्रयुक्त 
करंगे जिससे विषय स्पष्ट हो जाय। 

प्राणि-श्ास्त्र' में प्राणियों के मुू्य तोर पर दो विभाग किये जाते हें। 
एक तो शेर, कुत्ता, बिलली--पह विभाग है, दूसरा शारीरिक-रचना के भेद से 
शेरों में कई तरह के शेर, कुत्तों में कई तरह के कुत्ते, बिल्लियों में कई तरह को 
बिल्लियां हैँ। शेर, कुसा, बिल्ली को तरह सन्ष्य भी प्राणियों का एक विभाग 
है, ओर जंसे शेरों में कई तरह के शेर, और कुत्तों में कई तरह के कुत्ते हें, बेसे 
मनुष्यों में भी शारीरिक-रखना के भेद से कई तरह के मनुष्य होते हें। कुत्ते को 
'तस्ल' या प्रजाति! (२४०८) नहीं कहा जाता, उसे जाति” ($/०0९८5५) कहा 
जाता है, तरह-तरह के कुत्तों को कुत्ते की 'नस्लें' या प्रजातियाँ' ([२००८५) कहा 
जाता है। कुत्ता तो एक जाति' ($[00005) है, परन्तु इस जाति में कोई अलसे- 
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शियन हूँ, कोई झबरा ओर बालों वाला है--यह 'प्रजाति' (२४०८) कहलाता 
है। जिस नस्‍ल' या प्रजाति” का कुत्ता हो, उस 'नस्‍ल' या प्रजाति की कुतिया 
के साथ उसके संयोग से सन्‍्तान हो सकतो है; दूसरी नस्ल ' या 'प्रजाति की कुतिया 
के साथ संयोग से भी इसको सन्‍्तान हो सकती है। यह सनन्‍्तान अभिजाति 
(87००0) कहलाती है। शुद्ध प्रजातियों के संयोग से शुद्ध तवा अमिश्चित-दधिर 
की सन्‍्तान होगो, जिसे शुद्धझ-.अभिजाति (77706 07८०0) कहा जायगा, भिन्न- 
भिन्न प्रजातियों के संयोग से मिश्चित-दधिर की सन्‍्तान होगी, जिसे 'मिश्चित- 
अभिजाति' या संकर' ((//20 072८0) कहा जायगा। इसी प्रकार वेज्ञानिक 
परिभाषा में 'मन॒ष्य' को नस्ल या प्रजाति' ((२४०८) नहीं कहा जाता, उसे 
जाति” (5८0०५) कहा जाता है। मेधावी-मानव' (40॥70 $4[72॥$ ) 
शेर-कुत्ते-बिल्ली आदि प्राणि-बर्ग की तरह प्राणियों का एक वर्ग है, एक 'जाति' 
(80९०८ ) है, तरह-तरह की और भिन्न-भिन्न श्ञारीरिक-रचना के मनुष्यों को--- 
काले, गोरे, पीले, लम्बे, नाटे, घुंधराले--इहन को 'प्रजाति' (२४०८५) कहा 
जाता है। काले का गोरे से संयोग हो सकता है, पीले से संयोग हो सकता है, 
गोरे का काले-पीले से संयोग हो सकता है। । इस प्रकार के संयोग से जो सन्‍्तान 
होगो वह अभिजातिं' (872८0) कहलायेगी। एक ही 'प्रजाति' की अपनी 
'प्रजाति' में संयोग से जो सन्‍्तान होगी वह शुद्ध-अभिजाति' (706 076८५) 
कहूलायेगी, दूसरी प्रजाति' में संयोग से जो सन्‍्तान होगी वह 'मिश्चित-अभिजाति' 
(५८0 072८0) कहलायेगी । शुद्ध-अभिजाति!' (7५८ ८८०१) में 
अभिजाति के शूद्ध गुण आते हूं ; 'मिश्वित-अभिजाति' में दो प्रजातियों के गुण आ 
जाते हूं। इन गुणों को 'प्रजातीय-गुण' (9(7275) कहते हे । अंग्रेज और नीग्रो 
के मेल से जो सन्‍्तान होगी उसमें कुछ अंग्रेज़ के गुण आ जायेंगे, कुछ नोग्रो के। 
ये गुण प्रजातोय-गुण' (58॥75) कहलायेंगे। वत्तमान-युग में प्रजातियों का 
इतना सम्सिशरण हो चुका है कि शुद्ध-अभिजाति' (770८ ७7०60) तो कहीं 
मिलतो ही नहों, सभी जगह प्रजातोय-गृुण” ($॥8॥75) मिलते हूँ। 

जाति, प्रजाति, अभिजाति तथा प्रजातोय-गुणों के अलाया स्कन्ध -शब्द 
का अर्थ जान लेना भी आवश्यक है। मनृष्य एक जाति! ($7०06७) है, 
आज प्रजातियाँ (२४०८५) हज़ारों मौजद हे। 'जाति' से एकदम तो प्रजातियाँ 
नहीं पेदा हो गईं । जंसे वृक्ष का एक बड़ा तना होता है, उससे दो या तीम तने 
निकलते हूँ, और इन तनों से बीसियों-पच्ासों टहुनियाँ निकलती हूँ, इसी प्रकार 
'मन॒ष्य-जाति' ((0770 $800॥85 या पिए्राशा $८८2८$ ) तो पहला तना है। 
इससे शुरू-शरू में तीन-चार तने और फूटे जिनमें से हर-एक से 'प्रजातियों' 
(२७0८5) के रूप में सेकड़ों टहनियाँ निकल पड़ीं । ये तीन-चार तने सानव- 
शास्त्र की परिभाषा में स्कन्ध' (5(00/:5) कहलाते हैं। मानव-जाति ([णा]8॥॥ 
5८065) से मानव-स्कनन्‍्ष (॥70॥]87 500८5) फूटे। ये स्कन्‍्ज' चार कहे 
जाते हें--सफ़ेद-स्कन्ध, काला-स्कन्घ, पीला-स्कन्ध तथा ऑसस्ट्रेलॉयड-स्कन्च । 


२० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


एक-एक 'स्कन्ध' (5/00८) से 'प्रजातियाँ (/२४८८५) फूटीं। सफ़ेद-स्कन्ध से 
एलपाइन, नौडिक तथा भूमध्यसागरीय; काले-स्कन्ध से नोग्रो, नोग्निटो तथा 
बुशमंन; पोले स्कन्ध से मंगोल, इन्डो-अमरीकन तथा पौलीनेशियन। इस 
प्रकार आदि-मानव-जाति से भिन्न-भिन्न स्कन्धों द्वारा प्रजातियों, अभिजातियों 
तथा प्रजातीय-गृणों का विकास होता गया। इस सारी प्रक्रिया को चित्र में निम्न 
प्रकार प्रकट कर सकते हे : 
मानव-जाति या मेधावी-मानव 
(स्॒णा० $4क्ञाशा$ 0 प्रष्राक्ा 89९०85) 
[ 


हक जप न मल कान लक कल कल ला, 3 जल कल जड़ लाल जनक बाल लक मल की 


। ' |] | 
सफ़ेद स्कन्ध काला-स्कन्ध पीला-स्कन्ध ऑस्ट्रेलॉयड 
१. एलपाइन-प्रजाति १. नाग्रो-प्रजात १. मंग्रोल-प्रजाति 
२. नौडिक-प्रजाति २. नोग्रिटो प्रजाति २. इंडो-अमरीकन प्रजाति 
३. भू-मध्यसागरोय- ३. बुशमेन-प्रजाति ३. पौलीनेशियन प्रजाति 
प्रजाति 


२ प्रजाति को व्याख्या 


भिन्न-भिन्न लेखकों ने 'प्रजाति-शब्द को भिन्न-भिन्न व्याख्याएं को हूं 
जिनमें से कुछ निम्न हें :-- 

[क] क्रोबर की व्याख्या--'प्रजाति एक प्राणि-शास्त्रीय विचार है। 
प्रजाति एक ऐसा सम्‌ह है जो बंदानुसंक्रमण द्वारा बंधा हुआ है। इसका पंदाइश 
से, वाहक-तत्त्वों से या उप-जाति से सम्बन्ध है ।'' 

[ख] बीसेज तथा बीसेंज की व्याख्या--“प्रजाति एक ऐसा बड़ा समूह 
है, जिसमें पंदाइदा से ही कुछ शारोरिक-लक्षण दूसरों से भिन्न प्रकार के पाये जाते 
हर | ॥। 

[ग] होबेल की व्यास्या--“ प्रजाति उस प्राणि-श्ास्त्रीय समूह को कहते 
हैँ जिसमें आपस में संयोग से सनन्‍्तानोत्पत्ति होती है, जिसके शारीरिक-लक्षण 
दूसरों से भिन्न होते हूँ। ये भिन्न शारीरिक लक्षण एक पीढ़ी से दूसरी पोढ़ी में 
शद्ध रूप में पाये जाते हें, भिश्चित रूप में नहीं।' 


क| *ह 7308 45 2 श्थांत छा008ं00 ०070७/6. 7 48 & 8079 
एयाल्तं 079 वैशल्दाए, 8 08९60 67 ३शथालांट डाधा)। 0" 577-59०265.? 


-+-770€86/, 
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प्राटया606 एएश6व। 00७07085. --+मंशडब्राड दाद 26542, 
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है 


[घ] एटेबरी की व्याख्या--“प्राणि-श्ास्त्र की परिभाषा में “प्रजाति 
व्यक्तियों के उस समह का नाम है जिनके शारोरिक-गुण माता-पिता द्वारा बंश- 
परम्परा से एक-समान चले आते हेँ और इन शारोरिक गणों से हम उन्हें दूसरी 
'प्रजाति' के व्यक्तियों से पथक पहचान सकते हैं।'' 

प्रजाति! की ऊपर जो व्याख्याएं दी गई हे उनसे यह स्पष्ट है कि 'प्रजाति' 
को समझने के लिए हमें यह समझना होगा कि वंश-परम्परा के किन तत्त्वों के कारण 
एक प्रजाति दूसरे से भिन्न हो जाती है। इसके साथ ही हमें यह भी समझना होगा 
कि एक प्रजाति को दूसरी प्रजाति से भिन्न करने वाले शारीरिक-गण कौन-से हूँ। 
एक प्रजाति दूसरी प्रजाति से किन तत्वों द्वारा भिन्न होती है--पह वंश-परम्परा' 
(७7८०५) को समझने फा विषय है; एक प्रजाति के शारीरिक-गण दूसरों 
प्रजाति के शारीरिक-गणों से किस प्रकार भिन्न होते हें“-यह भौतिक मानव-द्ास्त्र' 
(९४५$४८४ /॥४४707700089) का विषय है। हम पहले वंश-परम्परा' 
द्वारा और फिर भौतिक मानव-शास्त्र' द्वारा प्रजाति-भेद पर प्रकाश डालेंगे। 


३. बंद-परम्परा--प्रजाति-भेद का आधार “बंश' 
(सशश्फाए 35 एा€ ऐब्डांड ण २४०९) 


'बंश-परम्परा' के नियम द्वारा एक प्रजाति” के गण पुत्र-पौत्र तथा आगे 
की सन्‍्तति में संक्रान्त होते रहते हें। 'बंशानसंक्रमण' का यह कौन-सा नियम है 
जिसके द्वारा ये गुण संकरानत होते हूं। यह तो सब जानते हे कि सनन्‍्तान रज तथा 
वोय के मिलन से पंदा होती है। रज तथा वोयं दोनों 'उत्पादक-कोष्ड' ((5८॥९- 
[80५6 ०2॥5) कहलाते हू। इन दोनों उत्पादक-कोष्ठों! ((+./८४(ए९ ८९॥४ ) 
के बीच म एक कठोर गाँठ-सो होतो हे, जिसे न्यूक्लियस' (|७८।८७७) 
कहते हें। इस न्यूकक्‍्लियस' में भी छोटे-छोटे रेशे-से, सृत्र-से होते हूँ, जो रंगदार 
होने के कारण “वर्ण-सूत्र' ((॥॥0770507725) कहलाते हेँ। 'वर्ण-सुत्रों' को 
रचना अन्य छोटे-छोटे दानों से होती हे जिन्हें 'बाहुकाण' ((7८॥८५) कहते हूँ। 
यही वबाहुकाण --जेनीज़ -गोरापन, कालापन, पीलापन, मोटा बाल, पतला 
बाल--गज्ें कि सब शारीरिक-गुणों के वाहुक' ((:8777८75 या 78०(075 ) होते 
हैं। किसी प्रजाति! या 'नस्‍्ल' में जो-जो भी उस नस्ल के विशेष गूण दिखाई 
देते हे, वे इन 'जेनीज्ञ' के कारण हैं। वर्ण-सूत्र' ((70705077८5) २४ 
माता के और २४ पिता के मिल कर ४८ बनते हैं। एक-एक “वर्ण-सृत्र' में अनेक 
जेनीज़' होते हे, और हर जेनी' की वर्ण-सृत्र' पर एक ख़ास जगह होतो है । 
इस जगह को स्थिति” (].,00) कहते हैं। माता तथा पिता के सिलकर 'वर्ण- 


वि] “(8 728०९, | 6 ०ांशागदा एंणंठशांद्यशं इथाइ८ 0० [6 एण०70, 
38 8 87079 ० 7९०फ6 जा0 9055658 3 ०णायायाए $6. ० ॥6604५ 
एाएडंल्यां लाषाइलट3 जरांदा इ८ए९ ६0 तांडधाएपांशा पथ 700 गाल 
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सृत्र' ४८ होते हें, जिसका अर्थ यह है कि इनके २४ जोड़ होते हूं। जेसे वर्ण 

स॒त्रों' के जोड़े होते हें, वेसे 'जेनीज्ञ' का भी वर्ण-सृत्रों' के प्रत्येक जोड़े पर 'स्थान' 
([.,0८) होने से जेनीज्ञ| के भी जोड़े होते हे । इसका अर्थ यह हुआ कि २४ 

जोड़ों अथवा ४८ 'वर्ण-सृत्रों' पर एक ही तरह के वो-बो 'जेनीज्' होते हें। इस 
प्रकार ज॑ंसे दो वर्ण-सुत्रों का एक जोड़ा हुआ, वेसे ही उन पर के दो-दो जेनोञ्ञ' 
का भी एक जोड़ा हुआ। जेनीज् के इन जोड़ों की संख्या बहुत अधिक होती है । 
जेनीज़्ञ के एक-एक जोड़े को 'एल्लोल्स' (5]0005) कहते हें, ओर 'जेनीज्ञ' 
के इस जोड़े में ही मोटा, पतला, गोरा, काछा आदि गुण रहते हूं। अगर हम वर्ण- 
सृत्रों के जोड़े की बात करें तो २४ और अगर जोड़े की बात न कर सिर्फ़ वर्ण-सृत्रों 
को संख्या की बात कर तो ४८ वर्ण-सृत्रों में जोड़ेदार जेनीज्ञ' के अत्यधिक स्थान 
होते हें। अर्थात्‌, 'वर्ण-स॒त्रों' के एक-एक जोड़े पर अनेकों 'जेनीज्ञ' के जोड़ों के 
स्थान होते हैं। 'वर्ण-सुत्रों' पर 'जोड़ेदार जेनीज़ञ' (एल्लील्स ) के ये स्थान (,02!) 
कितने होते हें--यह नहीं कहा जा सकता। इनकी संख्या ५,००० से १ लाख 
तक कही जाती है । जेनीज्ञ के 'वर्ण-सूत्रों पर अगर एक लाख स्थान हूँ, तो एक 
लाख के लगभग तो जेनोज्ञ के जोड़े (एल्लोल्स) होने ही चाहिएं। कहने का 
अभिष्राय यह है कि माता-पिता के मिला कर ४८ “वर्ण-सृत्रों में अनगिनत 'जेनीज 
के जोड़े! (एल्लोल्स) होते हें, जो माता-पिता के, नस्ल के, प्रजाति के गुणों के 
बाहक' होते हे। ये 'बाहकाण' ये जेनीज़' या 'जेनोज़ के जोड़े' हो बंश-परम्परा 
द्वारा प्राणी की शारोरिक-रचना को बनाते हें। अगर कोई काला है तो इनके 
कारण, गोरा है तो इनके कारण, अगर किसी के बाल भेड़ के-से हे तो इनके कारण, 
मुलायम हूं तो इनके कारण। 'प्रजाति' या 'नस्ल' को बनाने का काम “वाहकाणओं' 
(0९८॥८५) का हो है। जिनके वाहकाण' एक तरह के हें वे एक नस्ल के, 
जिनके दूसरी तरह के हें वे दूसरी नस्ल के । परन्तु प्रइन हो सकता हे कि शुरू-शुरू 
में नस्ल का भेद कैसे हुआ, शुरू में तो मनुष्य एक हो 'जाति! (59८०८५) का 
था, उससे प्रजातियाँ' (१00८५) कंसे बनीं ? इस एक 'जाति' से अनेक स्कन्ध' 
(9000:5 ) कंसे बने, अनेक 'स्कन्ध' बन गये तो उनसे अनेक 'प्रजातियाँ 

(१४0८5 ) केसे बनीं ? 

इस प्रइन के दो उत्तर दिये जाते हें। एक उत्तर तो यह है कि शुरू-शुरू में ही 

अनेक भिन्न-भिन्न प्रजातियाँ उत्पन्न हुईं। आउट-रंग, चिपांझो तथा एप--ये 
प्राणी तो पहले थे हो, इनमें से हर-एक से मन्‌ ध्यों की भिन्न-भिन्न प्रजातियाँ बन गईं । 
इसे 'बहुज-उत्पत्ति-सिद्धान्त (॥०।४]6 ०ांड्रां 7०09) कहा जाता है। 
परन्तु प्रदन होता है कि आउट-रंग, चिपांशी तथा एप से भिन्न-भिन्न प्रजातियाँ बन 
कैसे गईं। अगर बनीं भी, तो भो इन तीन से इतनी अधिक प्रजातियाँ कसे बनीं ? 
अगर तोन से इतनी अधिक बन सकती हूँ, तो एक से अनेक क्यों नहीं बन सकतों ? 
तीन से अनेक विकास की प्रक्रिया से ही तो बनेंगे, फिर एक से अनेक उसी विकास 
को प्रक्रिया द्वारा बन सकतो हें। इस दूसरे सिद्धान्त को 'एकज-उत्पत्ति-सिद्धान्त' 
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((०702०7०70८ (00।9) कहा जाता है। हिन्दू लोग भी तो ब्रह्मा से हो 
सारी सृष्टि का उत्पन्न होना मानते हे, ईसाई-मसलमानों में भी आदम से सृष्टि 
की उत्पत्ति मानी जाती है। विकासवाद का कहना है कि आदि-काल के एक हो 
मानव से विकास की प्रक्रिया द्वारा भिन्न-भिन्न प्रजातियों का उद्भव हुआ। 
गहराई से देखा जाय तो 'बहुज' तथा 'एकज' दोनों का आधार विकासवाद का 
सिद्धान्त है। 'एकज-उत्पत्ति के सिद्धान्त से काम चले, तो 'बहुज-उत्पत्ति के 
सिद्धान्त को मानना व्यर्थ है। 'एकज-उत्पत्ति' के सिद्धान्त का कहना है कि आदि- 
पृबंज एक ही था, पर्यावरण' द्वारा ही उसमें विभिन्नता आती गई और एक से 
अनेक प्रजातियाँ उत्पन्न हो गईं । 


४. वबंश-परम्परा में भिन्‍नता कंसे आयी ? 


विकासवाद का कहना है कि पर्यावरण (शिशाणा॥6॥) प्राणो 

में भेद उत्पन्न करता रहा है। पर्यावरण प्राणी की शारोरिक-रचना में भेद कंसे 
उत्पन्न करता है ? इस भेद के निम्न कारण हूँ :-- 

(क) प्राकृतिक-चनाव ('रिपा3। $06९०॥०॥) 

(ख) आकस्मिक-परिवत्तन (४(७(७(0॥) 

(ग) वाहकाणओं को आकस्मिक हानि (2००0० |058 

ए[ 20॥68 ) 
(घ) पृथक्‍ता (509707) 
(5) अन्तयौ न-सम्बन्ध ([7-07020॥78 ०7 (४०४४॥2) 
(क) प्राकृतिक-चुनाव (रिध्वाप्राध) $0]०८४०॥ )--डाविन का कहना 

है कि प्रकृति में प्राकृतिक-चुनाव का नियम काम कर रहा है। प्राकृतिक- 
चुनाव' कंसे होता है? विषम-पर्यावरणों में कुछ प्राणी पर्यावरण का मुका- 
बिला नहीं कर सकते, नष्ट हो जाते हें; जो विषम-पर्यावरणों का मुकाबिला 
कर सकते हैँ, थे बच रहते हें। ये जो बच रहते हें, इन्हें मानो प्रकृति आगे सन्‍्तान 
पैदा करने के लिए चुन लेतो है। प्रकृति नहीं चाहती कि कमज्ञोर प्राणी दुनिया में 
बढ़ते चले जायें और अपने जंसी कमझोर सन्‍्तान पैदा करें। विषम-पर्यावरणों 
में प्राणी के बच रहने का एक हो उपाय है। वह उपाय यह है कि प्राणी अपने 
को पर्यावरणों के अनुकूल बनाये, अपने भीतर परिवर्सन' करे, ऐसा परिवसंन 
जिससे विषम-पर्यावरण में बहू टिक सके। यहूं परिवर्तन जो विषम-पर्यावरण 
का मुकाबिला करने के लिए प्राणी अपने भीतर पेदा करता है उसका धोरे-धोरे 
प्रभाव वाहकाणुओं' (02८॥८5) पर पड़ता है और एक नई नस्ल, नई प्रजाति 
पैदा हो जाती है। प्रकृति का यह नियम है कि विषम-पर्यावरणों में टिकने के लिए 
जो गुण आवश्यक हैं, उन्हें जब प्राणी अपन में ले आता है, तब वे गुण आगे-आगे 
बढ़ते चले जाते हूं। ये गण जिस प्राणी में प्रत्यक्ष रूप धारण कर लेते हूँ, वही 
उन गुणों के कारण एक खास नस्ल या प्रजाति का प्रवर्सतक बन जाता है। 
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(ल) आकस्मिक परिवत्तन (9४0(४/०॥)--हमने अभो लिखा कि 
विषम-पर्यावरणों में प्राणी के भीतर इन पर्यावरणों का मुकाबिझा करन के लिए 
जो परिवत्तंन होते हैं, वे धीरे-धीरे होते हें। डाविन का कथन है कि कभी-कभी 
ये परिवर्तन एकदम, अचानक हो जाते हें। इन परिवत्तंनों का वाहकाणुओं' 
(0०॥८$ ) पर प्रभाव आकस्मिक होता है। यह एकदम परिवत्तन क्‍यों होता है, 
इसे कोई नहीं जानता। डाबिन ने सिर्फ़ इतना कहा है कि इस प्रकार के 
“आकस्मिक-परिवत्तन' देखे जाते हूं, इन्हें आकस्मिक-परिवत्तन' (०७(७/॥0॥$ ) 
कहा जाता है। यह आकस्मिक-परिवत्तंन' एक नस्ल से अन्य नस्ल के बन जाते 
में दूसरा कारण है। इस प्रकार पर्यावरण (ट्ाशाणगा!ग्राथा) के द्वारा जो 
आकस्मिक-परिवत्तन! (५४७४७(075) प्राणी के वाहुकाणओं' ((८॥८७) में 
हो जाते हे, वे 'बंश-परम्परा' ([70700॥09) से आगे-आगे चलते चले जाते हें, 
और इससे एक नस्ल से अनेक नस्‍्लें हो जातो हें। जो स्कन्ध' (500८८) का 
आदि-पुरष था, उसके 'वाहकाणुओं ((0००५) में आकस्मिक-परिवरत्तन' 
(209॥0॥) द्वारा कोई ऐसा प्रभाव पड़ा होगा जिससे उसको सन्‍्तति काले, 
या गोरे, या पीले रंग को होने लगी । यह “परिवत्तन' ऐसा था जिससे प्राणी अपने 
यहाँ के विषस-पर्यावरण से टिक सकता था। यह परिवत्तन न होता तो प्राणी 
टिक ही न सकता, नष्ट हो जाता। 


(ग) वाहकाणुओं की ग्राकस्मिक हानि (/८९९तशांतं 0558 0 
2८॥65 )-- आकस्मिक-परिवर्सन' (/४/७(07॥ ) में प्राणी के शरीर में एका- 
एक ऐसा परिवत्तंन हो जाता है जिससे प्राणी को एक भिन्न प्रजाति का कहा 
जा सके। ऐसा परिवत्तंन तभी हो सकता है अगर उसमें नये प्रकार के वाहकाणु' 
((८॥०$ ) उत्पन्न हो जायें। जेसे आकस्मिक-परिवर्सन! में नये वाहकाण 
प्रकट हो जाते हैँ, बसे 'आकस्मिक-परिवत्तन' में इससे उल्टी प्रक्रिया भी तो हो 
सकतो है, नये वाहकाणु' प्रकट होने के स्थान में जो 'वाहकाण' प्राणी में मोजूद 
हैं, वे एकाएक, अचानक लघप्त हो जायें। जब इस प्रकार का अचानक परिवर्तन 
होता है तब भी एक नयी प्रजाति, नयी नस्ल पेदा हो जाती है। 


(६) पृथक्ता (50]4/07)--पुथक्ता के कारण भी भिन्न-भिन्न 
नसस्‍ले पेदा हो जाती हे। प्‌ृथक्ता दो तरह की है--भौगोलिक तथा सांस्कृतिक । 
भौगोलिक पृथक्ता का अर्थ यह है कि भौगोलिक दूरी के कारण वो मस्‍्लों का पार-- 
स्परिक वेवाहिक सम्बन्ध नहीं हो सकता। वे एक-दूसरे से इतनी दूर हैँ कि उनका 
सम्बन्ध सम्भव नहीं। कोई अमरोका में तो कोई आफ्रीका सें। इस भौगोलिक- 
पृथक्‍्ता के कारण भिन्न-भिन्न स्त्री-पुरुषों में यौन-सम्बन्ध न हो संकते के कारण 
नस्‍लें भिन्न-भिन्न बनी रहतो हे। दूसरी पुृथक्ता का संस्कृति से सम्बन्ध है। आज 
के युग में जब मोटर, रेल, हवाई जहाज के कारण भौगोलिक-पृथक्ता मिटती-सो 
चलो जा रहो है, सांस्क्ृतिक-पृथक्ता के कारण एक नस्ल दूसरी नस्ल से वेवाहिक 
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सम्बन्ध नहीं करती । एक ही देश के लोगों में धर्म, भाषा, संस्कृति के भेद के कारण 
विवाह नहीं होता जिससे उनका प्रजातीय-भेद बना रहता है। 

(2) अन्तयौं न-सम्बन्ध (॥-07000॥8 07 (१08.॥7 )--कभो-कभो 
दो विभिन्न प्रजातियों के यौन-सम्बन्ध से एक नवीन प्रजाति उत्पन्न हो जाती है। 
मनष्य भोजन की तलाश में जहाँ-तहाँ मारा-मारा फिरता है। वह इस तलाश में 
बिलकुल नवीन प्रदेशों में भी पहुँच जाता है। वहाँ पहुँच कर वह वहाँ के निवा- 
सियों के सम्पर्क में आकर विवाह-सम्बन्ध भी कर लेता है। ऐसी हालत में दो 
विभिन्न प्रजातियों के मेल से एक नवीन प्रजाति को जन्म मिल जाता है। उदा- 
हरणाथं, अंग्रेज़ भारत में आये। कई अंग्रेज्ञों ने भारतीय महिलाओं से और 
अंग्रेज़् महिलाओं ने भारतीय पुरुषों से विवाह किया। इससे ऐंग्लो-इण्डियन नास 
की एक प्रजाति उत्पन्न हो गई। इस प्रकार भूमंडल के अनेक प्रदेशों में नई-नई 
प्रजातियों का निर्माण हुआ है। 

५: भौतिक मानव-शास्त्र 
(प्रजाति-भेद के आधार--'शारोरिक-लक्षण') 
[शाएश्ंदथ 4ग्राफ॒णेण्टर 85 6 ४4४४५ ० २9०९९] 


हम पहले कह आये हें कि एक प्रजाति दूसरी प्रजाति से बंश-परम्परा तथा 
शारोरिक-गुणों के कारण भिन्न होतो है। वंश-परम्परा' पर हम लिख चके हें। 
अब यह देखना है कि किन-किन शारीरिक-गणों, शारोरिक-भेदों के कारण हम एक 
प्रजाति को दूसरी प्रजाति से भिन्न कहते हेँं। प्रजातियों के श्ञारीरिक-भेद जिनके 
आधार पर प्रजाति अर्थात्‌ नस्ल का निर्णय किया जाता है--दो प्रकार के हूं। 
एक शारीरिक-भेद के निश्चित लक्षण, दूसरे शारोरिक-भेद के अनिद्चिचत-लक्षण । 

शारीोरिक-भेद के निश्चित-लक्षण वे हूँ जिन्हें नापा-तोला जा सकता है। 
खोपड़ी की लम्बाई-चोड़ाई, खोपड़ी का घनत्व, शरीर का कद, हाथ-पर की 
लम्बाई, रक्‍्त-समूह--ये सब एसो चौज्ञ हें जिन्हें नापा-तनोला जा सकता है। इनके 
तापने के लिए भिन्न-भिन्न उपकरण बने हुए हें। शारीरिक-भेद के अनिरिचित- 
लक्षण वे हूँ जिन्हें नापा-तोला नहीं जा सकता। त्वचा तथा आँख का रंग, बालों 
की विशेषता, पलकें, होंठ, जबड़े--ये सब एसी चीज़ों हें जिनमें प्रत्येक नस्ल की 
अपनी विशेषता तो होती हे, परन्तु जिन्हें ठीक नाप-सोल में बेठाना कठिन 
होता है | 
इससे पहले कि हम शारोरिक-भेद के निश्चित तथा अनिरश्चिचत प्रजाति संबंधी 
लक्षणों पर कुछ लिखें यह स्पष्ट कर देता आवश्यक है कि शारोरिक-भेद के इन 
प्रजातीय लक्षणों का बर्गोकरण किस आधार पर किया जाता है। शारीरिक- 
भेद के लक्षणों का वर्गीकरण करते हुए निम्न बातों को ध्यान में रखा जाता है :-- 

(क) प्रजातीय-मेद का आ्राधार निद्िचत तथा अनिश्चित लक्षण--पहली 
बात यह है कि निश्चित तथा अनिश्चित शारोरिक-लक्षणों के आधार पर हो 
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प्रजातीय-भेद का वर्गोकरण किया जाता है। उदाहरणा्ं, अगर किसी की खोपड़ी 
लम्बी है, दूसरे को घौड़ी, तो इस निश्चित शारोरिक-लक्षण के आधार पर दोनों 
की प्रजाति भिन्न-भिन्न कह दी जायगो। इसी प्रकार अगर किसी के होंठ मोट ह, 
दूसरे के पतले, तो इस निश्चित शारीरिक-लक्षण के आधार पर दोनों की प्रजाति 
भिन्न-भिन्न कह दो जायगो। किसी लक्षण को हमने निश्चित और किसो को 
अनिध्चित क्‍यों कहा--यह आगे स्पष्ट किया जायेगा। 

(ख) प्रजातीय-भद की परीक्षा के लिए 'शुद्ध-अभिजाति' का होना 
आवश्यक--जब हम निश्चित तथा अनिश्चित लक्षणों का वर्गोकरण करने रूगें 
तब यह ध्यान में रखना होगा कि जिन व्यक्तियों को परीक्षा करके इन लक्षणों का 
वर्गोकरण किया जा रहा है उनका वंशान्‌संक्रमण शुद्ध होना चाहिए, वे शुद्ध 
अभिजाति' (7706 07०८०) के होने चाहिए, संकर' ()(व५०० 07660) 
के नहीं। संकर' व्यक्तियों के शारीरिक-लक्षणों की परीक्षा से परिणाम कंसे 
निकाला जा सकता है ? 

(ग) प्रजातीय-भंद के लिए एक नहीं अनेक लक्षण होने चाहियें--किसी 
एक निश्चित अथवा अनिश्चित लक्षण को देख कर प्रजाति-भेद नहों कहा जा 
सकता। मानव-शास्त्रियों का कथन है कि वर्गोकरण करने के लिए, किसो एक 
व्यक्ति के शारीरिक-लक्षणों को पक्के तौर पर किसो प्रजाति-विशेष का कहने के 
लिए, उस व्यक्षित में कम-से-कम पच्चीस लक्षण ऐसे होने चाहिएँ जो उस प्रजाति में 
पाये जायें जिस प्रजाति के वर्गोकरण में हम उस व्यक्ति को लाना चाहते हे। 

(घ) प्रजातीय-भंद के लिए अनेक लक्षणों के होने पर भी रक्‍त-भेद 
आदि मुख्य निश्चायक हँ--किसी व्यक्ति की प्रजाति असल में तो वही है जिस 
सूल-बंश से उसके आदि-पुरुषों का प्रारम्भ हुआ है, परन्तु क्योंकि वहां तक पहुँच 
सकना कठिन हे, कौन कह सकता है कि उसके आदि-पुरुष का प्रारम्भ कहाँ से, 
किस बंद से हुआ, इसलिए कुछ लक्षण ऐसे भो हें जिनके आधार पर उसकी 
प्रजाति का निर्णय किया जा सकता है। उदाहरणायं, रक्त के आधार पर, इसकी 
परीक्षा करके प्रजाति का निर्णय किया जा सकता है। पण्चोस रुक्षणों के समान न 
होते हुए भो यह लक्षण किसी व्यक्ति की प्रजाति को निश्चित करने में सहायक 
सिद्ध हो सकता है। 

($) प्रजातीय-भेद के लिए व्यक्तियों के नहीं, समूह के लक्षण निश्वायक 
होते हैं--प्रजातियों का वर्गोकरण करते हुए हमें ध्यान में रखना होगा कि जिन 
लक्षणों को हम किसी प्रजाति का विशेष लक्षण कहते हें, तब हमारा अभिप्राय 
व्यक्तियों से न होकर उस प्रजाति के समह से होता है। अगर हम कहें कि नीग्रो 
प्रजाति के होंठ मोटे होते हें तब हमारा यह अभिप्राय नहीं होता कि हर नीप्रो व्यक्ति 
के होंठ मोदे होते हें; अगर हम कहें कि आयं-प्रजाति के होंठ पतले होते हे तब 
हमारा यहू अभिप्राय नहीं होता कि हर आय व्यक्ति के होंठ पतले ही होते हें। 
हमारा अभिप्राय इस वर्गोकरण में समह से होता है। नोग्रो प्रजाति के अधिक 
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व्यक्तियों के होंठ मोटे और आय प्रजाति के अधिक व्यक्तियों के होंठ पतले होते हें-- 
यही प्रजातोय वर्गोकरण में हमारा अभिप्राय होता है। 

(च) प्रजातीय-भेद का वर्गीकरण करते हुए समान आ्रायु तथा समान लिंग 
आवश्यक है--प्रजाति-भेद के निश्चित तथा अनिश्चितत शारीरिक-लक्षणों का 
वर्गीकरण करते हुए यह भी ध्यान में रखना चाहिए कि जिन व्यक्तियों को परोक्षा 
करके हम परिणाम निकाल रहे हैँ, वे एक ही आय के हों, एक ही लिग के हों । 
भिन्न-भिन्न आय तथा भिन्न-भिन्न लिग के व्यक्तियों के आधार पर प्रजातीय-भेद के 
लक्षणों को ठीक नहीं कहा जा सकता। उदाहरणार्थ, अगर हम कहें कि नोग्रो 
प्रजाति के बाल घने होते है, तो नोग्रो प्रजाति के युवकों पर या व॒द्धों पर 
गवेषणा होनी चाहिए, युवा और वृद्ध मिला कर नहां, क्योंकि हो सकता है कि 
व॒ढ्धों के वद्धावस्था के कारण बाल झड़ जाते हों, ओर हमारी गवेषणा में उनका 
सम्मिलित किया जाना हमारे परिणाम में बाधा पहुँचाये । 

प्रजातियों के निश्चित तथा अनिश्चित ज्ञारीरिक-लक्षणों का वर्गोफरण 
करते हुए हम किन बातों का ध्यान रखना चाहिए--इसकी तरफ़ हमने ध्यान 
खोंचा । अब हमें देखना है कि प्रजातियों के सम्बन्ध में शारीरिक-भेद के निश्चित 
तथा अनिश्चित लक्षण क्या हें ? 

हम पहले निश्चित लक्षणों का विवरण देंगे, फिर अनिश्चित लक्षणों का। 


[शारीरिक-मेद के निश्चित लक्षण] 

(क) शी्ष-देशना तथा कपाल-देशना ((८काक्चांए-ना0०५  &॥0 
(धा॥-7465 )--नस्‍लों के हिसाब से सिर की खोपड़ी के तीन प्रकार 
मान जाते हं--लम्बी', बोच-को और चोड़ी'। हरूम्बी सोपड़ोी 'डौलिको 
सेफ़ेलिक' (700/070-0८०४४॥०), बीच-कोी खोपड़ी 'मिसो-संफ़ेलिक' 
(१(९५5०-०८शं४॥०) तथा चौड़ी-खोपड़ी ब्रेकी-सफ़ेलिक. (880॥9- 
०८०॥०॥०) कहलातो है। इन तोनों प्रकार के व्यक्तियों की शी्ष-देशना 





क 
(क) लम्बी खोपड़ी 
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निकाली जाती है। जीवित-व्यक्तियों की सिर की देशना को शीर्ष-देशना' 
( 0०भराध्ांट-ना0०5 ) तथा मृत-व्यक्तियों की खोपड़ो की देशना को 
'कापालिक-देशना' ( (धां/|-न॥0०४ ) कहते हें। शीषष॑-देशना' या 
'कापालिक-देशना' निकालने का तरीका यह है कि खोपड़ी की चौड़ाई को खोपड़ी 
को लम्बाई से भाग देकर १०० से गुणा कर देते हें। इस प्रकार खोपड़ी को चोड़ाई 
और लम्बाई का पारस्परिक अनुपात निकल आता है। सिर या खोपड़ी को लम्बाई 
और चौड़ाई के अनुपात में लम्बाई बड़ो होगी तो लम्ब-कपाल', बराबर होगी 
तो 'मध्यम-कपाल', चौड़ाई बड़ी होगी तो वह 'चोड़ा-कपाल' कहलायेगी। भिन्न- 
भिन्न नस्‍्लों में खोपड़ो के भिन्न-भिन्न प्रकार हूँ। 

इस प्रकार हमने देखा कि शीर्ष-देशना' या 'कपाल-वेशना' निकालने का 
फ़ा्मूला निम्न है: 

सिर की चौड़ाई 

सिर की लम्बाई 

सिर की चोड़ाई और रूम्बाई से हमारा क्‍या तात्पयं है? एक कान के 

ऊपर से दूसरे कान के ऊपर तक सिर के ऊपर से जो माप होता है उसे सिर की 
चौड़ाई कहते हें; माथे में नाक की सीध में दोनों भों जहाँ मिलतो हें वहाँ एक 
गढ़ा-सा होता है, और खोपड़ी के पीछे जहाँ बाल समाप्त होते हैँ उससे ऊपर एक 
उभार-सा होता है; इन दोनों बिन्दुओं का खोपड़ी के ऊपर से जो माप होता है 
उसे सिर की लम्बाई कहते ह। 

() लम्बा-कपाल (१[00॥00-0००॥8॥0)--यदि किसी व्यक्ति 
या किसी नस्ल को शी्ष॑-देशना ७५ से कम है तो यह लम्ब-कपाल कहुलायेगा। 
पश्चिमी-आफ्रोका की नोग्रो-जातियों की शी्ष-देशना ७५ से कम पायी गई है, 
इसलिए उन्हें लम्ब-कपाल का कहा जाता है । भारत में पंजाब, राजस्थान तथा 
उत्तर-प्रदेश के पश्चिमी भागों में भी लम्ब-कपाल के व्यक्ति पाये जाते हें । 
आज से १० हज़ार वर्ष पहले की जो लोपड़ियाँ पायो गई हे, ये लम्ब-कपाल 
को हे। 

(॥) मध्यम-कपाल (१)/८४०-०८ए०॥४॥०)--यदि किसी व्यक्ति या 
किसी नस्ल की शीर्ष -देशना ७५ से लेकर ७९.९ तक हो, तो उसे मध्यम-कपाल का 
कहा जाता है। युरोप के बीच की पूर्व-पश्चिम मेखला के लोग मध्यम-कपाल के हूँ। 
स्केन्डीन विया, ब्रिटेन, हौलेंड, बेलजियम, जमंनी, फ्रान्स के लोग नौडिक-प्रजाति के 
कहे जाते हें और मध्यम-कपाल हूं। 

. ए0णगाॉला०-सकुए॥05७०लट : 000०8, ॥ण8; (०० (कपाल) 
476 ॥680, 

2. ६९४०-००का्रांट < ठत्शंर ; ॥/९३४०५, ग्राांवता6;. #ण्गञांद्वॉं2 (कपान) 
(76 ॥९680. 


% १००८-शीषं-देशना या कपाल-देशना 
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(7॥) चौड़ा-कपाल (१8780॥५-८९०॥४॥०)--यदि किसो व्यक्ति 
या किसी नस्ल को श्ोष॑-देशना ८० या इससे अधिक हो, तो उसे चौड़े-कपाल का 
कहा जाता है। यह सिर दिखन में छोटा और चौड़ा होता है। मंगोलियन-स्कन्ध 
की प्रजातियाँ चोड़ें कपाल को हे क्योंकि उनकी शी्ष-देशना ८० से अधिक पायी 
जातो है। भारत में बंगाल तथा असम में ऐसे सिर पाये जाते हूँ । 

सिर को खोपड़ी को इस प्रकार मापने सें फ़ायदा यह है कि जोवित तथा 
मृत दोनों हालतों में खोपड़ी की लम्बाई-चौड़ाई में फ़रक नहीं आता, इसलिए 
वत्तंमान तथा भूत की खोपड़ियों की तुलना आसानी से की जा सकती है। इसके 
अतिरिक्त दूसरा लाभ यह है कि बचपन में जो 'शीर्ष-देशना' होती है, अर्थात 
खोपड़ी को चोड़ाई तथा लम्बाई का जो अनपात होता है, जवानों तथा बढ़ापे 
में यह अनुपात वेसे-का-वेसा बना रहता है, इसमें भेद नहीं आता। 

१० हज्ञार वर्ष पहले की लोपडियों की वत्तंमान-काल को खोपड़ियों के 
साथ तुलना करन से ऐसा जान पड़ता है कि पहले लम्बी-खोपड़ी के लोग थे, अब 
चोड़ी-सोपड़ी की तरफ़ मानव का विकास हो रहा है। इससे कई लोगों का 
कथन है कि लम्बो-खोपड़ी की नस्‍्लों से चोड़ी-लोपड़ी को नल्लें ज्यादा उन्नत हूं, 
ज्यादा विकसित हू, ज़्यादा श्रेष्ठ हें, परन्तु यह धारणा ग़लत है। ज्यों-ज्यों इस 
विषय का गहराई से अध्ययन हो रहा है, विद्वान लोग इस परिणाम पर पहुँचते 
जा रहे हे कि शीर्ष-देशना के आधार पर मानव का वर्गोकरण कोई विश्वसनीय 
वर्गोकरण नहीं है। मंगोल-प्रजातियों में हमने अभी ऊपर कहा, चौड़ा-कपाल 
पाया जाता है, परन्तु अन्वेषणों से पता चलता है कि मंगोल-प्रजातियों में लम्बा- 
कपाल भो पाया जाता है। फिर भी यह कहना असंगत नहीं होगा कि लब्बे- 
कपाल को अपेक्षा मंगोलों में चौड़ा-कपाल अपेक्षाकृत अधिक पाया जाता हे। 
लम्बे अथवा चोड़ें कपालों के विषय में यह मानने की अपेक्षा कि चौड़ें-कपाल 
अधिक उच्चत व्यक्तियों के होते हे, यह मानना अधिक यक्तिसंगत प्रतीत होता 
है कि भोजन, जल-वायु, रहन-सहन पर लूम्बा अथवा चौड़ा कपाल बनता है, 
ऊँच-तीच के आधार पर नहीं। 

(ख) खोपड़ी का घनत्व (टकछक०ॉ५४ णएणी 6 #&टव)-- 
खाली खोपड़ो में रेशा भर कर पता लगाया जाता है कि इस खोपड़ी का कितना 
घनत्व है। यह विधि मरने पर ही काम में आ सकती है, जीवित अवस्था में नहीं । 
प्रत्येक व्यक्ति की खोपड़ी का धनत्व दूसरे से भिन्न होता है। नस्‍्लों को खोपडिियों 
के घनत्व को भो एक-दूसरे से भिन्न पाया गया है। क्योंकि नोग्रो-स्फन्ध के लोग 
रम्बे-कपाल के होते हे, उनके कपाल में चौड़ाई कम होती हूं, इसलिए उनकी 
खोपड़ी का घनत्व कॉकेशियन या आये-प्रजातियों की खोपड़ी के घनत्व से कम 
., डाक्रणाए-०काा0७ (चल ; 04205 , 0; #श्फ़ॉवां2० (कपाल) 
(8 ॥680, 


अननिक ->कककल-नननकणन-मन+ 
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पाया गया है। ज्यादातर शरीर को बनावट तथा खानं-पीन पर भो खोपड़ी का 
घनत्व निर्भर करता है। स्वस्थ व्यक्ति की खोपड़ी का घनत्व १००० या १०५० 
घन सेंटीमीटर से १८०० घन सेंटीमीटर तक होता है। स्त्रियों म १५० से १७० 
घन सेंटीमीटर पुरुष से कम होता है। खोपड़ी के घनत्व की कमी या ज्यादती का 
मन॒ष्य की बुद्धि से कोई सम्बन्ध नहीं है। प्रजातिवादियों का यह कहना 
कि ज़्यादा घनत्व को खोपड़ी में बुद्धि भो ज़्यादा होगी--ग्रलत धारणा है। 
एस्किमो लोगों को खोपड़ियाँ कॉकेदियन लोगों से बड़ी पायो गईं हें, परन्तु 
ब॒द्धि में वे कॉकेशियन से बड़ें नहों हें। छोटी खोपड़ी में विशाल बुद्धि और बड़ी 
खोपड़ी में म॒खंता छिपी रह सकती है। बृद्धि का सम्बन्ध खोपड़ी के भोतर पड़े 
मस्तिष्क-तस्व से है। मस्तिष्क की (दरार ((07५0!प्रा07॥5$) जितनी गहरी 
होंगी, उतनो बुद्धि ज्यादा होगी, खोपड़ी चाहे बड़ी हो चाहे छोटी । हाँ, नस्‍लों 
के वर्गोकरण में खोपड़ी के घनत्व का जानना सहायक हो सकता है। 

(ग) नासिका-देशना (|३४५४। ॥70०5)--नस्‍्लों के हिसाब से नाक 
के भो तीन प्रकार माने जाते हे--लम्बी-नाक', 'लपटी-ताक', चौड़ी-नाक' । 
रूम्बी-नाक लिप्टोराइन (,298077॥72१ ), चपटो-नाक सेसोराइन' 
(2(८६०7४)॥76* ) तथा चौड़ी-नाक प्लेटीराइन' (]3/५77॥7०* ) कहलाती 
है। इन तीनों प्रकार की नासिकाओं की “'नासिका-देशना' निकाली जातो 
है। नासिका-देशना निकालने का तरोका यह है कि नासिका को चौड़ाई को 
नासिका को लम्बाई से भाग देकर १०० से गणा कर देते हें। इस प्रकार नासिका 
को चोड़ाई तथा लम्बाई का पारस्परिक-अनुपात निकल आता है। यह अनुपात 
पतली तथा लूम्बी-ताक में ६९.९९ से कम, चपटी-नाक में ७०-८४.९९ के बीच 
तथा चौड़ी-ताक में ८५ या इससे अधिक निकरूता है। नीग्रो-नस्ल में जौड़ो-नाक 
तथा कॉकेशियन में लम्बो-नाक पायी जाती हे। 

(घ) शरीर का कब (50प८)--किसी नस्ल के लोग लब्बे, किसी 
के नाटे पाये जाते हूँ। कद के टोपीनार्ड (70])7870 ) ने खार वर्ग किये हैं। ५ 
फ़ोट ७ इंच से ऊपर के कद को वह लम्बा कहता है; ५ फ़ोट ५ इंच से ७ इंच तक के 
कद को औसत से अधिक और ५ फ़ोट ३ इंच से ५ इंच तक को औसत से कम कहता 
है; ५ फ़ोट ३ इंच से कम कद को वह छोटा कद कहता है। नस्‍लें बड़े कद को भी 
हो सकती हूँ, छोटे कद की भो हो सकती हूँ, परन्तु कद के आधार पर नस्‍लों के 
ऊँचे-नीचे होने की घारणा युक्ति-युक्त नहीं है। कद का सस्बन्ध केवल वाहकाणओं 

((८॥८४ ) के साथ ही नहों हू, कद के ऊपर जल-बाय, भोजन के पौष्टिक-तस्वों 
आदि का भी बहुत बड़ा प्रभाव पड़ता है। जापानो छोटे कद के माने जाते हूं, 
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परन्तु हवाई टापू में छोटे कद के जापानो रखें गये तो उनके कब बड़ होने लगे, 
अमरीका में जिन जापानियों को परवरिद्ञ हुई है उनके कद भो बढ़ गये हे। 
आफ्रीका की 'पिग्मी' ([?/४09 )-नस्ल ऐसी अवद्य है जिसमें कद आनुवंशिक तौर 
पर नाटा चला आता है, और नील नदी के डिन्का और शिल॒क ऐसे हे जिनका कद 
आनवंशिक तौर पर रूम्बा वला आता है, परन्तु अभो इस दिज्ञा में और अधिक 
गवेषणा की ज़रूरत है, और हो सकता है कि इनके कद पर भी जल-वाय का प्रभाव 
दीखे । 

(5) हाथ-पेर की लम्बाई--इसमें कन्धों से लेकर कोहनी और कोहनी से 
लेकर हाथों तक, और इसी प्रकार कमर से लेकर घुटनों तक और घुटतों से लेकर 
पेरों तक को लम्बाई मापी जाती है। यह लम्बाई भिन्न-भिन्न नस्‍्लों में भिन्न- 
भिन्न पायी गई है। 

(च) रक्‍त-समूह (80000 067077)--रकत के सम्बन्ध में अन्वेषण 
करने से पता चला है कि भिन्न-भिन्न व्यक्तियों का रक्त एक-दूसरे से मेल नहीं 
खाता। इसी प्रकार नस्‍्लों का रक्त एक-दूसरो नस्ल से भिन्न होता है। अगर एक 
नस्ल का रक्‍त दूसरी नस्ल से भिन्न है, तो नस्लों का भेद तो अपने-आप पेदा हो 
गया। मानव-दशास्त्री के लिए यह देखने की बात रह जातो हे कि रक्‍त-भेद के कारण 
अगर हमने एक नस्ल को दूसरी नस्ल से अलग कर लिया, तो यह भेंद शारीरिक- 
भेद के लक्षणों से भो मेल खाता है या नहीं ? अगर शरोर के नाप आदि से एक 
व्यक्ति नोग्रो नस्ल का ठहरता है, तो रक्‍त के परीक्षण से भी उसे नीग्रो नस्ल का 
ही सिद्ध होना चाहिए। अगर ऐसा नहीं होता, तो रक्‍त को परीक्षा से नस्ल का 
निर्धारण व्यर्थ हो जाता है। इस विद्या में मानव-शास्त्री प्रयत्नशील हैं और 'रक्त- 
परीक्षा' द्वारा जो लोग नस्ल का निर्धारण करते हूँ उन के प्रयत्नों को दिलूचस्पी 
से देख रहे हैँ। इस प्रकार 'रक्त-परीक्षा' से नस्ल का निर्धारण लिसो-विद्या' 
(52८70]02५ ) कहछाता है। 'लूसी-विद्या' इसलिए क्योंकि रक्‍त में जो पोला 
पानी का-सा द्रव भाग होता है उसे 'लूस' कहते हूं, अंग्रेज़ी में इसे सोरम' (5८ए॥॥ ) 
कहते हें। इस लस से 'लसी-विद्या' (520029५) शब्द बन गया है। 

१९०० में लेंडस्टोनर (,808076) ने यह पता लगाया कि 
एक हो जाति के व्यक्तियों के रुषिर में भेद होता है। मनृष्य-सनुष्य तो सब एफ 
'मानव-जाति' या मेधावी-मानव' ( पधया।॥ा 596065 0 सुणा0 $4])ं०१8) 
से निकले हे, परन्तु हर मनुष्य का दधिर एक-सा नहीं होता। रुधिर को परीक्षण- 
नलिका में डाल कर रखने से कुछ देर के बाद उसके दो भाग हो जाते हें। एक भाग 
तो पीछे पानी का-सा हो जाता है, दूसरा रुधिर के कोष्ठों का लाल-लाल-सा रह 
जाता है। पीले-पानो-के-से भायष को हिन्दों में ललस' तथा अंग्रेजों में सीरम' 
($८पएा॥)) कहते हें। अगर सब सनुष्यों का दथिर एक-सा हो हो, तो इस 
सोरम' में किसी भो मनुष्य का रधिर क्‍यों म डाल विया जाय, यह 'सीरम' 
और 'रघिर' आपस में घुल-मिल जाने चाहिएं। परन्तु ऐसा नहीं होता । कुछ 
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व्यक्तियों का रुधिर तो इस सीरम' में पड़ कर घुल जाता है, कुछ का घुलने 
के स्थान में अलग होकर गोंद-सा बन जाता है, कुछ का न सीरम' में घुलता है, 
न गोंव-सा बनता है, परन्तु वेसे-का-वेंसा, रुधिर-का-रुधिर बना रहता है । 
रुधिर के इन भेदों के कारण लेंडस्टीनर ने रुधिर के तीन भेद किये जिन्हें उसने 
6, 3 तथा 0 का नास दिया। दो वर्ष बाद स्टरली तथा डेकस्टेलो (90 
20 [2९८0880|०0) ने रुधिर के एक चौथे प्रकार को /५ 3--यह नाम दिया। 

दधिर के ये चार प्रकार क्‍यों होते हें---यह एफ समस्या थी। इस समस्या 
का समाधान यह दिया गया कि मनुष्य के उत्पादक-कोष्ठों में जो वाहकाण 
(0०॥८४ ) होते है, वही रुषिर में ये चार प्रकार के भेद उत्पन्न कर देते हेँ। इन 
वाहकाणुओं' के कारण हो किसो का रुधिर दूसरे व्यक्ति के सीरम' में घुल-मिरू 
जाता है, किसी का जम जाता हूँ, किसी का वेसे-का-वंसा पड़ा रहता है। अगर 
यह बात ढीक हूं, तब तो एक प्रजाति' को दूसरी प्रजाति! से भिन्न करने वाली 
एक बड़ी चोज़ हाथ में आ जाती है। वाहकाण' भिन्न-भिन्न प्रजातियों के रुधिर 
में 8, 3, (), 88--ये गण पंदा करते हें, अर्थात्‌ बाहकाणुओं' द्वारा रुधिर 
घ॒ुलता, जमता या वंसे-का-वंसा रहता है, और इसी भेद से प्रजातियाँ उत्पन्न हो 
जाती हे। मानव मानव के रुधिर में इस प्रकार का भेद है, इसॉलिए जब किसी को 
राधिर-दान देना होता है, तो हर-किसो का रुधिर नहीं लिया जा सकता, रुधिर 
उसी का लिया जा सकता है जिसका रुधिर उस व्यक्तित के रधिर के अनुरूप हो जिसकी 
रक्षा के लिए रुधिर दिया जा रहा है। 

गवेषणा से पता चला है कि “8 रक्‍्त-सम्‌ह की यूरोप में प्रधानता है, 
8' की एशिया में प्रधानता है, (2' राघधिर की अमेरिकन इंडियन्स में प्रधानता 
है। विद्वानों का कथन है कि आवि-मानव के रुधिर में पहले-पहल सिर्फ़ (0 
रुधिर था, “6 बाद को पश्चिम में उत्पन्न हुआ और वहाँ से संसार के अन्य प्रदेशों 
में फंला। इसोौ प्रकार (8 एशिया में पेदा हुआ और इसका प्रसार एशिया से युरोप 
को तरफ़ हुआ। भारत में (8'-प्रधान रक्त है। '2' से “4' तथा बाद को (8! 
केसे पेवा हुआ--इसका उत्तर यह दिया जाता है कि विफास में 'आकस्मिक- 
परिवत्तन'! ((७(७४४०॥) की एक प्रक्तिया होतो हे जिसका वर्णन हम ऊपर 
कर आये हैं। इस आकस्मिक-परिवत्तन' के नियम से ही (0' से अन्य रक्‍त-समह 
प्रकट हुए। ' क्‍ 
सानव-शास्त्रियों को रक्त-समह-परीक्षा में विलूचस्पी इसलिए है क्योंकि 
अन्य जितने भी उपाय वे प्रजाति-भेद के जानने के लिए प्रयोग में लाते हें, उनमें 
निश्चितता कहने पर भी अनिश्चितता की मात्रा खटकतोी रहती हे। अगर रक्‍त- 
सम्‌ह-परोक्षा द्वारा प्रजाति-भेद के जानने में निश्चितता आ जाय, तो उन्हें बहुत 
सहारासिले। 

हर नस्ल में अबतक इतना सम्मिश्रण हो चका है कि ऊपर के चार रक्‍्त- 
समूहों में से हर नस्ल में धोड़ी-अधिक सात्रा में हर रक्‍त का प्रजातीय-गर्णा 
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(5$00॥) मिलता हूं, फिर भी हर प्रजाति में अपन-अपने रक्‍त की प्रधानता 
रहतो है। नीचे के चित्र से भिन्न-भिन्न प्रजातियों के रक्त-सम्‌ह का कुछ आभास हो 
जायगा। इसमें रक्‍्त-सम्‌ हू का प्रतिशत दिया गया है:-- 


रक्‍त- . अमरोका के ' अमरोका के . अमरोकन : 

समूह इबेत मोग्रो इंडियन क्‍ का | चीनो 
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[आरीरिक-भेद के ग्रनिश्चित लक्षण] 

शारोरिक-भेद के अनिश्चिचत लक्षणों में त्वचा तथा आंख का रंग, बालों 
को विशेषता, पलकें, होंठ, जबड़े--यें सब आ जाते हे। निश्चित शारोरिक- 
लक्षणों के बाद अब हम संक्षेप से अनिश्चित शारीरिक-लक्षणों का वर्णन करेंगे । 
यह हम पहले ही लिख आपे हू कि इन्हें अनिश्चित इसलिए कहते हे क्योंकि इन 
लक्षणों की ठीक-ठीक नाप-तोल नहीं हो सकती । अनिश्चित लक्षण निम्न हे :-- 

(क) त्वचा का रंग (शष्ाणा।0॥)--त्वचा के रंग के तीन 
भेव हें--गोरा-रंग' ([,0ए०000८7॥॥१ ), 'पीला-रंग' (>(४॥[/00७7॥* ) 
तथा 'काला-रंग' (८|४000९॥॥ 3 ) । कॉकेशियन का गोरा, संगोल का पीला 
तथा नीग्रो का काला रंग होता हे, परन्तु हर नस्ल में रंग की विविधता भी पायी 
जाती है। कई व्यक्ति जो अन्य शारोरिक-लक्षणों के अनसार कॉकेशियन हूं, रंग 
में आफ्रोकन नीग्रो जेसे काले हे। भमध्य-रेखा पर के देशों में मन॒ष्य का काला रंग 
न हो, तो वह वहां की जल-बायु को सहन न कर सके। गोरे रंग वाले भमध्य-रेखा 
के वेशों में परेशान हो जाते हें। इसलिए त्वचा का काला रंग मनुष्य की रक्षा 
के लिए है, और किसी बात के लिए नहीं। काले रंग से यह सम््न लेना कि इस 
रंग का व्यक्ति गोरे रंग से किसी प्रकार भी हीन होगा, ग़लत है। आफ्रीका का 
काला नीग्रो मानसिक स्तर में काले रंग के बावजूद इतना ही ऊँचा है जितना उत्तरो 
युरोप का कोई भी व्यक्ति। इस दृष्टि से त्वचा का रंग नस्ल या प्रजाति' का 
निर्धारण तो कर सकता है, मनष्य के ऊँचा-नीचा होने का नहीं । 

त्वचा का तीन प्रकार का रंग तोन प्रकार के पदार्थों के कारण है जो त्वचा 
में रहते हूं। एक पदार्थ हेमोग्लोबीन' (80708/00॥ ) है। यह रुषिर में 
अधिक माश्रा में रहता है। अगर त्वचा का रंग काला या पीछा नहो तो हेमो- 
सलोबीन' के कारण त्वचा का रंग लाल दिखाई देता है। होता यह सब में हे, परन्तु 


_सल्कलामंसमअमइ जग: शक पेश कथेसहउब शक. +-4->०-नन-करिनन शी "कस -ान परम क्कनक, 


, [,0000667॥ -- (66९ ; (९४८०8, ज़ांप्र8; 0004. (नर्म), $|ता. 
2, जुद्याए0080॥॥ < (766९ ; >क्रा॥7०5, एरशत्ज; 00/॥क, अंधा, 
3, किशंग्रा०4ंटत5-०(०7०९०६ : ॥/2०५॥ (मलिन), 0430९; 024, डंदा. 
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जिसमें यह पदार्थ अधिक मात्रा में होता है उसका चेहरा लाल दिखाई देता है। 
प्रायः छाल वर्ण इवेत-प्रजातियों' (४४/।८ 79025$) में पाया जाता है जिसके 
उदाहरण यरोप के लोग है। त्वचा के वर्ण का दूसरा पदार्थ करोटीन' ((80- 
(€6) कहलाता है । यहू वर्ण पीला होता है । वसे तो हर प्रजाति म 
करोटीन' पाया जाता हू, परन्तु जिसमें अधिक पाया जाता है उसका रंग पीला-सा 
दीखता है। इस वर्ण से पीत-प्रजातियाँ (शथ००फ़ 740०५) बनती हैं 
जिसके उदाहरण चीन, बर्मा, जापान के लोग हैं। त्वचा के वर्ण का तोसरा 
पदार्थ मंलानिन' (४८7१7) है। यह वर्ण काला--मलिन---होता है। 
यह भी हर प्रजाति में पाया जाता है, परन्तु जिस प्रजाति में अधिक हो उसका रंग 
काला दीखता है। इस वर्ण से काली-प्रजातियाँ (8|82/: 78025) बनती हें 
जिसके उदाहरण नीग्रो आदि हें। त्वचा के रंग और प्रजाति का लोग इतना 
घनिष्ठ सम्बन्ध समझते हे कि डाविन ने तो स्पष्ट लिखा था कि त्वचा का रंग 
प्रजाति का मुख्य लक्षण है। परन्तु अब यह बात नहीं मानी जातो। त्वचा पर 
गर्मा-सर्दों, धप-छाँह का प्रभाव है--इस बात को सब लोग मानने लगे हूं। 


(ख) आँख का रंग तथा बनावट--कॉकेशियन नस्ल के आँख के तारे का 
रंग नीला, हरा या भरा होता है। दूसरी नस्‍्लों के आँख के तारे का रंग कारूा 
होता है। कॉकेशियन नस्ल के लोगों का वर्गोकरण करने के लिए आँख का रंग 
सहायक है, क्योंकि इनकी आँख का रंग भिन्न-भिन्न प्रकार का पाया जाता है। 
दूसरों नस्‍लों में प्रायः सभी को आँख का रंग एक-सा है, इसलिए उनके वर्गोकरण में 
इससे विशेष सहायता नहीं मिलती । यह उपाय सिर्फ़ जीवित व्यक्तियों के वर्गी- 
करण के काम में छाया जा सकता है, मंत के नहों, इसलिए इस उपाय का क्षेत्र 
बहुत परिमित है। आँख को बनावट भी नस्‍्लों के वर्गोकरण में सहायक है । 
संगोल नस्ल के लोगों की आँखें भोंहों को लाल से ढकी-सो होती हैँ, बादाम को 
शक्ल की-सी पायी जाती हें, दूसरों की नहीं । 

(ग) बाल--मृत-व्यक्तियों के बाल देर तक नहीं टिकते, इसलिए 
बालों द्वारा वर्गोकरण भो जीवित-य्यक्तितयों के वर्गोकरण में ही सहायक है। 
बालों पर बाहर के प्रभाव कम असर करते हे इसलिए बालों का मानव-जाति के 
वर्गोकरण में प्रधान स्थान है। बाल तोन तरह के होते हें>-सोधे (१,20070०)ां 
0 ४04४7 ॥25 ), घुंधघराले, (*१(५४॥ाणएंत्रां या घांय्टाए या ०पा५ 
॥शां।5) तथा ऊन की तरह गोल (*ए]0ं0ां या गिांटटए या ए००9)॥ 
इसी प्रकार बालों का रंग भी कई प्रकार का होता है--काला, भ्रा और कहाँ- 
कहीं राल। सीधे बाल कॉकेशियन, मंगोल तथा ऑस्ट्रेलॉयड में, घुंघराले 
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कॉकेशियन, आयनूस, ऑस्ट्रेलॉयड, बेडॉयड, साइक्रोनेशियन-पौलोनेशियन में, 
ऊनी बाल पिग्मी, नोग्रॉयड, मंलेनेशियन तथा ऑस्ट्रेलॉयड में पाये जाते हूँ । 
(घ) होंठ--नीग्रो लोगों के होंठ मोटे, आयोँ के पतले होते हे--इस 
प्रकार होठों को भी नस्ल का एक विभेदक शारोरिक-लक्षण माना जाता है। 
(ह) जबड़ों का ढाँचा--नोग्रो नस्ल में चौड़े जबड़े पाये जाते हें, मंगो- 
लियन नस्ल में कम चौड़े, कॉकेशियन के साधारण जबड़े होते हूं । 


६. शारीरिक-लक्षणों को मापने के यंत्र 
(#रात0ुणाशएं८2 ग्राह्माप्राशा।$) 

ऊपर हमने प्रजाति के वर्गोकरण के लिए भिन्न-भिन्न नस्‍्लों के भिन्न- 
भिन्न अंगों को सापने का वर्णन किया। इस सब को सापने के लिए सानव- 
शास्त्रियों ने कई यन्त्र बना रखे हें। उन यन्त्रों में से कुछ का वर्णन हम यहां 
करेंगे :-- 

(क) मानव-मापक यंत्र (0॥॥॥/0007667 )--यह धातु की २०० 
सेंटीमीटर लम्बी एक छड़ होती है। यह शून्य से शुरू होती हे, २०० सेंटीमीटर 
तक जातो है। इसके पच्रास-पचास सेंटीमीटर के चार बराबर-बराबर-के टुकड़े 
होते हैँ, जिन्हें अलग भी किया जा सकता हूँ, जोड़ा भी जा सकता है। हर-एक 
टुकड़ें पर सेंटीमीटर के अलावा मिलिमीटर के चिह्नू भो लगे रहते हू। छड़ के सिरे 
पर एक ह॒त्या बना होता है जिसमें भिन्न-भिन्न दकलों के माप के टुकड़े लगाये जा 
सकते हूँ जिन्हें मापने के लिए ऊपर-नीचे-तिरछा किया जा सकता है। 

(ख) गोलाई-मापक दीघं परकार (86 धावाधए एशाए००)-- 
यह ६० सेंटीमीटर की एक लम्बी परकार होती है, जिसके द्वारा गोल वस्तु का 
भीतरी तथा बाहरी माप लिया जा सकता है । 

(ग) गोलाई-मापक लघु परकार (गाव बऔंकाह ०क्मा००)-- 
यह २५ सेंटीमीटर की एक छोटी परकार होती हे जिसके दोनों सिरे नोकवार होते 
हैं। यह चेहरे के भिन्न-भिन्न मापों को लेने के काम आती है। 

(घ) फैलने वाला लघु परकार (8 $97684॥77 ०७9० )-- 
यह परकार ३० सेंटीमोटर को होती है। इस परकार को उलट भी सकते हूं, 
स्थिर भी कर सकते हे, सब तरफ़ घ॒मा-फिरा सकते हूँ ताकि किसी अंग को हर 
पहुल से मापा जा सके। 


७. प्रजातियों का वर्गोकरण 
(१8०४ टी॥डलिएंणा ) 
सनष्यों के भिन्न-भिन्न शारीरिक-लक्षणों का वर्णन हमने क्िया। इन 
लक्षणों में कहों रंग का भेद है, कहां बालों का भेद है, कहीं खोपड़ी के आकार का 
भेद है। इन भेदों के आधार पर मानव-दास्त्रियों ने मनष्यों की प्रजातियों का 
सिन्न-भिन्न वर्गोकरण किया है। 
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(क) बनियर का वर्गीकरण--सब से पहले १६८४ में फ्रांसोसो यात्री 
बनियर (छेथाा।ं८) ने मानव की प्रजातियों का वर्गोकरण किया था। 
उसने मानव को चार या पाँच विभागों में बांदा था। वे विभाग थे--( १) यरोप, 
जिसमें ईजिप्ट भी शामिल है, एशिया का बहुत-सा भाग जिसमें भारत भी 
शामिल है। ईजिप्ट तथा भारत को युरोप के साथ गिनते हुए उसन लिखा कि 
यद्यपि इन देशों में काले या ताँबाई रंग के लोग पाय जाते हैं, तो भो वे और 
युरोप के वासो एक ही नस्ल के हें। इनका काला या ताँबाई रंग जलवायु के 
कारण हो गया है। (२) आफ्रीका के वासी जिनका काला रंग जल-वायु के कारण 
नहीं, परन्तु नस्ल के कारण है, मोटे होंठ, चपटी नाक, तथा सिर के ऊनो बाल। 
(३) एशिया का वह भाग जो पहले वर्गोकरण में नहीं आया। इनका रंग 
गोरा, चौड़े कन्धे, चपटा चेहरा, बंठी हुई छोटी-सी नाक, लम्बी, गहरी, सुअर 
की-सो आँखें और दाढ़ी के सिफ़ तीन बाल। (४) लंप लोग जो कद में छोटे, 
मोटी टाँगें. बड़े कन्धे, छोटी गर्दन तथा बहुत रूम्बा रीछ का-सा चेहरा। (५) 
अमरीका तथा वक्षिणी-आफ्रीका के निवासी जो नीग्रो कोटि के नहीं हें, जिन्हें 
होटूनटौट या बुश-मेन (झाड़ीवासी ) कहा जा सकता है। बनियर का वर्गीकरण 
अधिकतर त्वचा के रंग पर आश्चित था। 

(ख) लीनियस का वर्गीकरण--बनियर के वर्गोकरण के बाद १७३५ में 
लोनियस (].॥732८05 ) ने त्वचा के रंग के आधार पर ही एक दूसरा वर्गो- 
करण किया जिसमे उस समय के ज्ञात चार महा-प्रदेशों के आधार पर (१) यरोप- 
वासी, (२) अमरोका-वासी, (३) एशिया-बासो तथा (४) आफ्रीका-वासी--- 
सानव-प्रजातियों को इन चार भागों में बाँटा । 

(ग) ब्लुमेनबेच या वर्गीकरण--इसके बाद ब्लमंनबंच (फफ़्ाशा- 
०90॥ ) ने वर्गोकरण किया जिसका आधार त्वचा के रंग के साथ-साथ खोपड़ी की 
इकल भी थी। इसके वर्गोकरण में मानवों की पांच प्रजातियाँ गिनी गईं-- (१) 
कॉकेशियन, (२) मंगोलियन, (३) युथोपियन (ईजिप्ट को), (३) अमेरिकन 
तथा (५) मसलायन। मलायन में ऑस्ट्रेलियन, पपाऊन तथा मलाया के वासी 
सम्मिलित थे। 

प्रजातियों के वर्गोकरण में कॉकेशियन-शब्द का प्रयोग पहले-पहल 
ब्लमंनबंच ने किया। कॉकेशियन प्रजाति में य्रोप के निवासो, पश्चिमी-एशिया के 
निवासो तथा उत्तरी-आफ्रोका के निवासों सम्मिलित समझे जाते हें। इन सब के 
लिए कॉकेशियन -दाब्द के प्रयोग पर कई मानव-शास्त्रियों को आपत्ति रही, 
परन्तु अब यह शब्द इन सब के लिए प्रयक्‍त होने लगा है। आपत्ति का कारण यह 
था कि इस शब्द के प्रयोग से ऐसी झलक-सी निकलती थी कि इन प्रजातियों का 
उत्पत्ति-स्थान कॉकेशिया जगह है। असल में ब्लमेनबंस ने इन प्रजातियों के लिए 
कॉकेशियन -दाब्द का प्रयोग इसलिए किया था क्योंकि ये प्रजातियाँ अन्य 
प्रजातियों से सुन्दर हे, और कॉकेशिया के स्त्री-पुरुष भी सुन्दर होते हें। मानव- 
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शास्त्रियों को इस दाब्द से आपत्ति इसलिए थी क्योंकि अगर कॉकेशिया के लोग 
सुन्दर होते हें, तो इसका यह अर्थ तो नहीं हो सकता कि इन प्रजातियों का 
उत्पत्ति-स्थान भी वही था। अस्तु, जंसा हमने कहा, अब इस शब्द का इन 
प्रजातियों के लिए प्रयोग प्रचलन के कारण सर्व-सम्मत-सा हो गया है। 

(घ) कुवियर का वर्गीकरण--इसके बाद कुवियर ( (पशंटा ) के 
वर्गोकरण का नम्बर आता है। कुवियर ने मानव-जाति को तीन भागों में बाँटा 
है। उसका कथन है कि नह के जल-विप्लव के बाद मानव खत्म हो गया था। 
जल-विप्लव के बाद नह से संसार चला। नह की तीन सन्‍्तानें थीं--ज्ञे फ़ट, शेम 
तथा हैम। ज्ञेफ़ट से कॉकेशियन, शेस से मंगोलियन तथा हैम से आफ्रोकन नस्‍्लें 
पेदा हुईं । एक ही पुवंज से भिन्न-भिन्न रंगों को सनन्‍्ताने कैसे पेदा हो गईं---इसका 
कृवियर के पास कोई समाधान नहीं। वह इतना कहता है कि हैम के पुत्र 
कतान को न्‌ह ने शाप दिया था, सम्भवतः इस शाप से हैम की सनन्‍्तान का रंग 
काला हो गया और उसी से आफ्रोकावासी उत्पन्न हुए, दूसरों का रंग काला न 
हुआ । 

(ह) इसिडोर ज्योफ़ सेन्ट हिलेयर का वर्गीकरण--अब तक त्वचा के रंग 
या खोपड़ी के परिमाण से नस्‍लों का विभाग होता रहा। १९वीं शताब्दी में 
नस्‍्लों का वर्गोकरण बालों के आधार पर किया जाने लगा। १८२७ में बोरी 
डो सेंट विनसेंट ते तथा बाद को हकक्‍सले ने नस्‍्लों के वर्गोकरण के लिए बालों को दो 
भागों में बाँटा था--सीधे-बाल' ([,00070॥ ) तथा ऊन की तरह गोल घुंघराले 
बाला (ए00स्‍0०ां या 7729 ) । इसके बाद १८६० में इसिडोर ज्योफ्र सेंट 
हिलेयर (।80076 0९0#69 $थ-पर 46) ने संसार की मुख्य-मुख्य चार 
नस्‍्लों को बालों को भिन्न-भिन्न रचना के आधार पर १३ उप-प्रजातियों में बाँटा । 
इस विभाजन में उसने बालों के अराबा नाक, त्वचा का रंग, खोपड़ी का परिमोण 
तथा चेहरे की आकृति आदि का भी सहारा लिया। 

(च) हफ्सले का वर्गकरण --१८७० में हक्‍सले (्रिप््र/०५) ने 
सानव-जाति को चार प्रजातियों में बाँटा--(१) ऑस्ट्रेलॉयड, (२) नीग्रॉयड, 
(३) क्सेथोक्रॉयिक तथा (४) मंग्रोलॉयड। उसका कथन था कि क्संथोक्रॉयिक 
के ही किसो अन्य रक्त के सम्मिश्रण से कॉकेशियन-प्रजाति उत्पन्न हुई है। 

(छ) हेकल का वर्गीकरण--हेकल (73८०४८।) ने १८७९ में 
सिर्फ़ बालों के आधार पर नस्‍लों का चार में वर्गोकरण किया-- (१) ऊनो बाल 
वाले, (२) भेड़ों के-से बाल वाले, (३) सीधे-सख्त बाल वाले, (४) घृंघराले 
बाल वाले। इनमें से पहले और दूसरे में कोई मौलिक भेद नहीं है । 

(ज) ठोपीनार्ड का वर्गीकरण--१८८५ में दोपीनारई (7'0[07870 ) 
ने नाक तथा रंग के आधार पर मानव-प्रजातियों का वर्गोकरण किया--(१) 
सफ़ेद रंग तथा लम्बी नाक वाले, (२) पीछा रंग तथा चपटो नाक वाले, और 
(३) काला रंग तथा चौड़ी नाक वाले । 
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(झ) इलियट स्मिथ का वर्गीकरण--इलियट स्मिथ (00 
6ग7) ने मानव-प्रजातियों को ६ प्रजातियों में बांदा है--(१) ऑस्ट्रेलियन, 
(२) नीग्रो, (३) मंगोल, (४) नौडिक, (५) एलपाइन तथा (६) सेडि- 
टरेनियन। नौडिक, एलपाइन तथा मेडिटरेनियन--हन तीनों के लिए एक 
नाम कॉकेशियन---यह है। दूसरे शब्दों में हम कह सकते हैं कि प्रजातियाँ चार 
हैं--ऑस्ट्रेलियन, नीग्रो, मंगोल और कॉफेशियन, किन्तु कॉकेशियन के तोन भाग 
हे--नौड़िक, एलपाइन तथा मेडिटरेनियन। कॉकेशियन की तीन शाखाओं में 
“नौडिक' को मुख्य कहा जाता है, और यही 'आय॑-प्रजाति कहलाती है । 

८. मुख्य-मुख्य प्रजातियों का विवरण 
प्रजातियों की संख्या किसी के मत में कुछ है, किसो के कुछ। हम इस 
समय संख्या को ध्यान में रखते हुए संसार की मुख्य-सुख्य प्रजातियाँ ११ मान कर 
उनको जन-संख्या के हिसाब से उनका क्रम सामने रखते हुए नीचे इन ग्यारह 
प्रजातियों का विवरण दे रहे हैं :--- 
१. कॉकेशॉयड ((8७०४5०00 ) 
. संगोलॉयड (१(०॥2000) 
» आफ्रीकन नोग्रॉयड (/१09॥) १९९०0) 
« मेलेनेशियन (!४८॥९८४ंथा) 
» माइक्रोनेशियन-पौलोनेशियन ()(00॥68ं॥-?0]ज॥6४ंक॥ ) 
* कोंगो या सेंट्रल आफ्रीकन पिर्मी (('णा80 ० (एशआ9] 
(०क॥ ?५९॥॥५ ) 
७. फ़ार ईस्टन पिग्मी (क्वा 28४०॥ 7१४79) 
८. ऑस्ट्रेलॉयड (४०५४7300 ) 
$ ९. बुशमेन-होटनटोट (8पग्राग़ाशा-त000॥0) 
१०. अयन्‌ (4एप ) 
११. वेडॉयड (४८०००४) 

(१) कॉकेशॉयड--संसार के १ अरब के रूगभग जन-संख्या कॉके- 
शॉयड नस्ल को है। इनको त्वचा का रंग इवेत से भ्रे वर्ण तक विविध रंगों का 
पाया जाता है, इसलिए इस नस्ल को इवेत-वर्ण का ही नहीं कहा जा सकता। 
इस प्रजाति के लिए इवेत-वर्ण का इसलिए प्रयोग होता है क्योंकि अधिकांश व्यक्ति 
इसमें इबेत-वर्ण के ही पाये जाते हें। सिर के बालों में भी पर्याप्त भिन्नता पायी 
जाती है, सिर पर सीधे बालों से लेकर घूंघराले बालों तक सब भेद इस प्रजाति 
में मिलते हे, इनके शरीर पर काफ़ी बाल होते हें। इस नस्ल के ओष्ठ पतले, 
नाक नोकीली और उभरी हुई है, परन्तु नाक में एक किस्म नहीं हें, अनेक किसमें 
है। शीष॑-देशना साधारण तथा असाधारण दोनों प्रकार को पायी जाती है। 
कद छोटा भो मिलता हूँ, बड़ा भी । कॉकेश्ञॉयड के आगे तोन वर्ग माने जाते 
हें“ (7) एलपाइन, (3) मेडिटरेनियन तथा (प) नौडिक। 
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(7) एलपाइन--यथे लोग युरोप के सध्य में फ्रांस से पश्चिमी-एशिया के 
केस्लीय भाग तक फंले हुए हें। शीर्ष-वेशना' (८८ए॥क्षांए्न॥0७४) के 
अनुसार ये 'चौड़े-कपाल' (879009-०८ए०॥४॥०) के कहे जाते हेँ। इनका 
सफ़ेद रंग और भूरी आँखें होती हैं। चेहरा चोड़ा, बाल सोधे और किसो-किसो के 
घुंधघराले, कद नौडिक से छोटा और मेडिटरेरियन से बड़ा। ये एलपाइन नस्ल के 
लोग नाटे, गठीले, वर्गाकार, छोटे और चोड़े पेर वाले होते हैं। 

(॥) मेडिटरेनियन--सेडिटरेनियन में स्पेन से लेकर मोरोक्को के 
पार तक तथा वहाँ से पूर्वोय दिज्ञा में भारत तक यह प्रजाति फंली हुई है। त्वचा 
का रंग भ्रे से गोरे तक भिन्न-भिन्न वर्णों का पाया जाता है। मडिटरेनियन के 
आस-पास ४ प्रतिशत लोगों का गोरा रंग और मोली आँखें पायी जाती हैं, परन्तु 
ज्यों-ज्यों पूर्व की तरफ़ जाते हे, त्यों-त्यों यह प्रतिशत और कम होता जाता है। 
शीर्ष-देशना' ((१८७०॥४॥0-॥॥00५ ) के अनुसार ये 'लम्बी-खोपड़ी' (/0000 - 
०९०॥9॥0) कहे जाते हे। कद में एलपाइन तथा नौडिफ से छोटे होते हें । 

(7) नौडिक--इस नस्ल के लोगों का सब से मुख्य स्थान स्वोडन है । 
स्कन्डीनेविया, बाल्टिक-प्रदेश, ब्रिटिश ह्वीप-समृह आदि में ये पाये जाते हें। सिर 
लम्बा, नाक ऊँची तथा नोकोली, होंठ पतले, कद लम्बा और शरीर पतला, सिर 
के बाल सुनहरे, सीधे, घूंघराले, चमकदार, सुन्दर तथा विरल होते हूं। 
शीष॑-देशना' ((००॥3॥0-70०६) के अनुसार ये 'लम्बी-खोपड़ी' (720०0- 
०९०४०४॥०) के कहे जाते हे। 

(२) मंगोलॉयड--इनकी संख्या १ अरब से काफ़ी कम है। इनकी 
त्वचा का रंग पीला-सा होता है। इनके सिर के बाल अक्सर सोधे और काले 
रंग के होते हें। बशमन तथा होटहूनटौट प्रजातियों को छोड़ कर अन्य प्रजातियों 
की अपेक्षा इन के सिर तथा दारीर के अंग्रों के बाल कम होते हूँ। नोग्रो को 
अपेक्षा इनकी नाक चौड़ी होती हे, परन्तु उतनी मोटो नहीं होती । ओष्ठ सुटाई 
को तरफ़ झके होते हें। गालों की हड्डियाँ उभरी तथा एक ओर को झुकी होती हैं। 
उत्तरी-एशिया की तरफ़ जो मंगोल-अ्जाति के लोग रहते हैं, उनकी आँखों को 
पलक भारी, मांसल तथा आँखों को ढके-सी रहती हे, आँखें बादाम कौ-सी शक्ल 
की होती हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि अत्यन्त शीत से रक्षा करने के लिए प्रकृति 
ने आँखों के लिए गद्यासा चढ़ा दिया है। कद मध्यम परन्तु छोटेपन की तरफ़ 
होता है। 

(३) आफ्रीकत-नीप्रॉयड--हस प्रजाति की संख्या १० करोड़ के रूगभग 
है। इसका निवासस्थान आफ्रोका में दक्षिणी-सहारा से लेकर केप-आफ़-गुड़-होप 
तक है। इन की त्वचा का रंग भ्रे से लेकर बिलकुल काले वर्ण तक होता है। 
सिर के बाल घूंघराले तथा ऊनी किस्म के होते हे, शरीर पर बाल बहुत कम पाये 
जाते हे। नाक बहुत चौड़ी, कान छोटे तथा ऊपर का जबड़ा आगे को बढ़ा हुआ 
होता है। ओष्ठ दूसरी प्रजातियों की अपेक्षा मोदे तथा ऊपर को निकले होते हूं। 
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(४) मंलेनेशियन--इनकी संख्या २० लाख के रूगभग है। दक्षिणी- 
प्रशान्त-द्वीपों में, जिन्हें मेलेनेशिया कहा जाता है, इस प्रजाति के लोगों का निवास 
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है। न्यू गिनी से फ़ोजोी तक २ 
हजार मोल में ये हीप बिखरे पड़े 
हैं। इन्हों में यह प्रजाति पायी 
जाती है। त्वचा का रंग काला, 
घुंघराले बाल तथा उभरी हुई भोएँ 
इनको विशेषता है। मेलेनेशियन 
को आफ्रीकन-नीग्रो से अलग गिनने 
का कारण यह है कि मानव-द्ास्त्री 
इन दोनों नसलों का उद्भव अलग- 
अलग मानते है। 


(५) माइक्रोनेशियन-पौलीने- 
शियन--मेलेनेशिया के उत्तर में 
जो द्वीप है उनमें १ लाख के लगभग 
माइक्रोनेशियन रहते हें, और मंलेने- 
शिया के पृ में हीपों का जो 
त्रिभुजाकार समह है, उसमें ३ लाख 
के लगभग पौलोनशियन रहते हे। 
ये हवाई ढीप से न्यूज्ञीलण्ड और 
न्यज्ञीलेण्ड से ईस्टर आईलेंड तक 
फले हुए हे। इन्हें ओशनियन भी 
कहते है । इनके शरीर पर बाल कम 
होते हूं, त्वचा का रंग हल्का और 
सिर के बाल ऊनी होते हैं । 


(६) कौंगो या सेंद्रल भ्राफ्री- 
कन पिग्मी--इन की संख्या १ लाख 
के लगभग है। कई विद्यान इन्हें 
आफ्रोकन नीग्रॉयड में गिनते हें, 
परन्तु इन दोनों में इतना भेद है 
कि इन्हें एक ही वर्ग में नहीं गिना 
जा सकता। इनका कद ५ फ़ीट से 
भी कुछ छोटा होता है। यह सम्भव 
है कि अगर इनके खान-पान में कुछ 


सुधार कर दिया जाय, तो कद भी कुछ बढ़ जाय। यें आफ्रीकन-तोप्रॉयड तथा 
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मेलेनेशियन जितने काले भो नहीं होते और इन दोनों से इनके शरोर पर 
बाल भी अधिक होते हूं। 

(७) फ़ार-ईस्टर्न पिग्मी--इनमें २,००० के लगभग अंडमान द्वीप के 
निवासो हैं, २५,००० के लगभग लज्ौन, मिन्डानाओं तथा फ़िलिपाइन के अन्य 
द्वीपों के निवासी हूँ और कुछ-सौ मलय प्रायद्वीप के आदि-वासी हूँ । इन्डोनेशिया, 
न्यू गिनी तथा मेलेनेशिया में भी अनिश्चित संख्या इन नाटे कद वालों को 
है। इन्हें कई लोग सेंट्रल आफ्रीकन पिग्मों में गिनते हें। इनके होंठ काफ़ी मोटे, 
सिर के बाल ऊनी, त्वचा का रंग बहुत काला, शरीर पर बाल बहुत कम और 
ऊँचाई ५ फ़ोौट के लगभग होती है। 

(८) प्रॉस्ट्रेलॉयड--ऑस्ट्रेलिया में ४०,००० के लगभग क्ृष्ण-वर्ण 
के आदि-वासी वहाँ पर ब्रिटिश उपनिवेश हो जाने पर भी मौजूद हें। इनकी त्वचा 
का रंग चौकलेट जेसा और काला है, इसके अलावा इनके अन्य सब लक्षण कॉके- 
शॉयड के-से हें। सिर के बाल इनके घुंघराले हे । 

(९) बृशमेन-हौटुनटोट--कलहारी के रेगिस्तान तथा आस-पास के 
प्रदेशों में नाटे कद के पिरमी नस्ल के २० हज़ार के लगभग लोग रहते हूं । बन्तु- 
भाषा बोलने वाले नोग्रॉयड-प्रजाति के लोगों के आने से पूर्व सम्पूर्ण दक्षिणों 
आफ्रीका में यही ब॒शमंन-होट्टनटौट प्रजाति निवास करती थी। इस प्रजाति के 
किसी-किसी व्यक्ति में बोस्कोप-प्रजाति के लक्षण भी पाये जाते हें, यद्यपि बोस्कोप- 
प्रजाति अब दक्षिणी-आफ्रीका में लुप्तप्राय हो गई है। बुशमंन नाटे होते हें, 
इनकी औसत लम्बाई ५ फ़ीट होती है। होट्टननटोट की लम्बाई ब॒हमंन से ज्यादा 
होती है। बुशमंन के सिर के बालू गोलेदार और होट्टनटौट के घुंघराले होते हे । 
इन दोनों को आँखें मंगोल जेसी होती है । कौंगो-पिग्सी की भाँति इनके शरीर पर 
बाल बहुत थोड़े और त्वचा का रंग काला न होकर बीच का पाया जाता है। 
जाँघें और कमर के नीचे का हिस्सा मांसल होता है, और इसके मांसल होने का 
कारण सम्भवतः वाहकाण' ((०८॥८५) न होकर इनका खान-पान तथा हर समय 
आगे को झ॒के रहने को आदत है। इनकी आँखों को मंगोल-प्रजाति के लोगों 
की आँखों से समता को देख कर कई लोगों का कहना है कि मंगोल-प्रजाति के 
'बाहकाण' ((027८5) इस प्रजाति में किसी तरह पहुँचे हें, परन्तु अधिक 
सम्भावना यह है कि इस प्रजाति की आंख का भो मंगोलों की तरह समानास्तर- 
विकास (749० ८ए०प४०॥) हुआ है। यह समझना कि विकास एक ही से 
सब का हुआ है, ग़लत है। जेसे एक प्रजाति में आकस्मिक-परिवत्तन' (0/8/07) 
के सिद्धान्त के अनुसार कोई गुण अचानक प्रकट हो जाता है, उसके 'वाहकाण' 
भी प्रकट हो जाते हूं, बसे दूसरी प्रजाति में भी बंसा ही आकस्मिक-परिवर्सन' हो 
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सकता है। विकास एक ही जगह से नहीं उत्पन्न होता, समानान्तर रूप से भो 
विकास की प्रक्रिया काम करतो हे। 


(१०) प्रयनू--जापान के आस-पास के द्वीपों में, विशेष कर होकायड 
में जापान की एक पुरानी प्रजाति निवास करतो है जिसका नाम अयन्‌ है। इनकी 
संख्या १० हजार के लूगभग है। 
अयन्‌-प्रजाति के लक्षण थोड़े-बहुत 
जापान की अन्य प्रजातियों में भो 
पाये जाते हैं । अयन्‌ दक्षिण-पूर्व 
आस्ट्रेलिया के आदि-वासियों से 
मिलते-जलते हूं, परन्तु त्वचा का 
रंग इनका काला न होकर कुछ गहरे 
रंग के कॉकेशियन लोगों से मिलता 
है। इनके सिर के बाल घुंघराले, 
होंठ पतले और शरीर पर बाल 
अन्य प्रजातियों की अपेक्षा बहुत 
ज्यादा होते हें । 

(११) वेडॉयड-- बीसवीं 
शताब्दी के शुरू में कुछ सेकड़ों 
में वेडॉयड नाम की एक प्रजाति, 

इंडोनेशियन जन-जाति का व्यक्ति जिसका धंधा कृषि था, सोलोन में 

रु रहती थी । इनके अवशेष कम रह 

गय हैं। इनके सिर पर घूंघराले बाल, शरीर पर भो कुछ बाल होते हूँ, त्वचा का 

रंग चाकलेट का-सा और अंग-प्रत्यंग नाजुक-से । ये कॉकेशियन तथा ऑस्ट्रेलॉयड 
के बोच के मेल की प्रजाति समझनी चाहिए । 


' हमने ऊपर संसार की ११ मुख्य-मुख्य प्रजातियों के शारीरिक-लक्षणों 
का विवरण दिया। इनमें कॉकेशॉयड के हमने तोन भाग किये--एलपाइन, 
मेडिटरेनियन तथा नौडिक । नोचे जो चित्र दिया जा रहा है इसमें इन तोतों 
को एक कोटि में रख कर चित्र दिया जा रहा है। इसी प्रकार आफ्रीकन-तोप्रॉयड, 
माइकोनेशियन-पौलोनेशियन, कौंगो पिस्मी, ईस्टर्न पिग्मी, बशमंेन-होट्टनटौट, 
अयनू तथा वेडॉयड--इन सब को इस चित्र में नोग्रो वर्ग में रस दिया गया है। 
इन सब में अवान्तर भेद हे, तो भी संसार की मुख्य प्रजातियाँ कॉकेशॉयड, संगो- 
लॉयड, नोप्रॉपड तथा ऑस्ट्रेलॉयड सान कर इनके मुख्य-मस्य शारीरिक-लक्षण 
निम्न चित्र से स्पष्ट हो जायगे :--.- 
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संसार की मख्य-मख्य प्रजातियों के शारी रिक-लक्षण 


शारारक- काकशायड सगालायड_! नापग्रायड._ | जास्‍्दुलायड 
लक्षण १. एलपाइन १.माइक्रोनेशियन| 
२. मंडिटरेनियन : -पौलीनेशियन | 
३. नौडिक २. कौंगो पिगमी 
३. ईस्टन पिग्मी | 
४. बहमेन 
| हौट्टनटौट 
५. भयनू...' 
ः | ६.वेडॉयड 
कद छोटा तथा | मध्यम पर | अधिकतर नाटा | छोटा तथा 
| अधिकतर छोटे की तरफ़ . : अधिकतर 
|. हम्बा । !।.. लम्बा 
वर्ण | द्वेत पीत : गहराभूरा . कारा 
पर नल व 28 | 22 2 ह 
अं व 
सिर के बाल सोधे, घुंघराले ' " । घने तथा ऊनी .  घुंघराले 
। | 
बज र डे क ५2 मर 
शरीर पर | नज्ष्यादा,न कम अभाव अथवा ' अभाव अथवा ! मध्यम 
बालू |. बहुतकम . बहुतकम | 
नाक; ऊँची. नीची डे समतल हा ऊँची, चौड़ी 
। 
होंठ | पतले मध्यम तथा मोटे... मोटे... | पतले तथा 
|_ मध्यम _ 
सिरका  ल्म्यातथा | चौड़ा | हूम्बातया | रूम्बा तथा 
| आ्राकार | मध्यम | >ञ>>>2>2]70 इस खचोड़ा | मध्यम सौड़ा | मध्यम 


९. शारोरिक-लक्षणों के आधार पर प्रजाति के वर्गोकरण में कठिनाई 
इस अध्याय में हमने भिन्न-भिन्न प्रजातियों के शारीरिक-लक्षणों के आधार 
पर किये गए वर्गीकरण का वर्णन फिया। इस बात पर तो हम आगे प्रजातिवाद' 
के अध्याय में विचार करेंगे कि प्रजाति' के आधार पर किसी को ऊँचा और 
किसी को नोचा कहना कहाँ तक ठीक है, परन्तु यहां यह कह देना आवश्यक है 
कि भानव-शास्त्री जिस प्रकार निश्चित तथा अनिश्चित प्रजातीय शारोरि 
का वर्गोकरण करते हें, उसे प्रामाणिक मान लेने में अनेक कठिताइयाँ हूँ। वे 
कठिताइयाँ क्‍या हे ? 
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(क) शुद्ध लक्षणों का न मिलना--इस दिल्षा में सब से पहली कठिनाई 
तो यह है कि जब हम किसी प्रजाति के लक्षणों का वर्णन करते हे तब हम यह भूल 
जाते हूँ कि वत्तमान-युग में कोई प्रजाति अपने शुद्ध रूप में नहीं मिलती। अगर 
रंग के आधार पर वर्गोकरण किया जाय, तो शुद्ध काला, शुद्ध ह्वेत या शूद्ध पीला 
रंग किस प्रजाति में मिलता है? अगर रक्‍त के आधार पर वर्गोकरण किया जाय 
तो शुद्ध 6 या शुद्ध 3 या शुद्ध 0 कहाँ मिलता है? संसार इतना पुराना है 
और प्रजातियों का इतना सम्मिश्रण हुआ है कि किसी व्यक्ति के सम्बन्ध में 
निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि वह किस प्रजाति का है। यहो कारण है 
कि प्रजातियों का वर्गोकरण कोई कुछ करता हू, कोई कुछ। अगर प्रजाति कोई 
स्पष्ट वस्तु है तब इसके वर्गोकरण में इतनी विभिन्नता क्‍यों है ? 

(ख) वंशानुसंक्रमण तथा पर्यावरण का झगड़ा--प्रजाति के सम्बन्ध में 
दूसरी कठिनाई यह है कि जिस लक्षण को हम प्रजातीय कहते हे उसमें हमारा 
अभिप्राय यह होता है कि यह लक्षण बंश-परम्परा से, बंशानसंक्रमण से चला आ 
रहा है, और इसी प्रकार यह आगे चलता चला जायगा। परन्तु यह बात कहाँ 
तक ठीक है ? पर्यावरणवादियों का कथन है कि हर-एक शारीरिक लक्षण पर्या- 
वरण के कारण होते हे। काला आदमी काला इसलिए नहीं हूँ क्योंकि वह काले 
माँ-बाप का बेटा है, वह काला इसलिए है क्योंकि वह ऐसे जल-बाय में रहा है जिसमें 
आदमी लगातार रहने से एक पीढ़ी में नहीं तो अगली पीढ़ियों में काला हो जाता 
है। यही बात गोरे आदसो के लिए भी ठीक है। हम यह निश्चय नहीं कर सकते 
कि मनुष्य की शारीरिक रचना में बंशानसंक्रमण का हाथ है या पर्यावरण का । 
ऐसी हालत में शारीरिक-लक्षणों के आधार पर हम प्रजातीय-भेद के विचार को 
कंसे खड़ा कर सकते हे क्योंकि प्रजाति-भेद का तो अर्थ ही यह है कि इस पर 
पर्यावरण का कोई प्रभःत नहीं पड़ता, वंश-परम्परा का ही पड़ता है। 

इस प्रकार इस अध्याय में हमने देखा कि प्रजाति क्या है, प्रजाति का बंद 
तथा शारीरिक-भेदों से क्‍या सम्बन्ध हे, भिन्न-भिन्न विद्वान संसार की प्रजातियों का 
क्या वर्गोकरण करते हें, इस वर्गोकरण के आधार पर संसार की मुख्य-मुख्य 
प्रजातियाँ कौन-सी हें, उन प्रजातियों की क्या-क्या विशेषताएँ हे, तथा इस प्रकार 
के प्रजातीय-वर्गोकरण में क्या कठिनाइयाँ हेँ। अगले अध्याय में हम संसार की 
प्रजातियों की चर्चा न करके भारत की प्रजातियों की चर्चा करेंगे । 
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हमने पिछले अध्याय में संसार की मुख्य-मुख्य प्रजातियों के सम्बन्ध में 
लिखा। इस विवरण से यह नहों समझना चाहिए कि संसार में ये ही और इतनो 
ही प्रजातियाँ हें। भिन्न-भिन्न लेखकों के अनुसार प्रजातियों की भिन्न-भिन्न संख्या 
और उनके भिन्न-भिन्न नाम दिये जाते हे जिनमें से मुख्य-मुख्य का वर्णन हमने किया । 
हम इस अध्याय में भारत की मुख्य-मुख्य प्रजातियों का वर्णन करेंगे। 

भारत में प्रजातियों के सम्बन्ध में सब से पहले चर्चा सर ह॒बंट रिज्ञले ने अपनी 
पुस्तक 'पीपल्स ऑफ इंडिया' में की। इनके बाद ए० सी० हेड़न, जें० एच० 
हट्दन तथा डॉक्टर बी० एस० गृहा ने भारत की प्रजातियों के वर्गोकरण पर अपन- 
अपने विचार प्रकट किये। इन्हों के विचारों के आधार पर हम यहाँ इस विषय पर 
लिखेंगे । 

१. सर हबंट रिज्ञले का भारतोय-प्रजातियों का वर्गोकरण 


सर हबंट रिजञले (|. ते, २६०५) ने भारत की प्रजातियों को सात 
भागों में बाँटा। इन सात में अन्डमान द्वीप के नोग्रिटों का नाम नहों है, क्योंकि 
श्री रिज़ले के कथन के अनुसार नांग्रो प्रजाति का भारत की प्रजातियों में कोई 
महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं है। रिज़्ले का कहना था कि मुख्य तौर पर तो भारत में 
तीन प्रजातियों का निवास रहा है-- (१) ड्रेविडियन, (२) इंडो-आयंन तथा 
(३) मंगोलियन, परन्तु इन तीन में से इविडियन तथा इंडो-आयंन के सम्मि- 
श्रण से (४) इण्डो-डेविडियन पंदा हो गये; ड्रेविडियन तथा संगोलियन की एक 
शाखा के सम्मिश्रण से (५) मंगोलो-ड्रेविडियन पेदा हो गए; मंगोल को अन्य शाखा 
और ड्रेविडियन के सम्मिश्रण से (६) सीथियन-ड्रेविडियन पेदा हो गये। सीथियन 
तथा मंगरोल का लगभग एक हो अर्थ है, इसलिए मंगोल तथा ड्रेबिडियन के सम्मिश्रण 
से मंगोल-ड्रेविडियन कहने के स्थान में सोथियन-ड्रेविडियन'-शब्द प्रचलित है। 
इन छः के अलावा बिलोचिस्तान तथा उत्तर-पश्चिमीय सीमा-प्रांत जो अब पाकि- 
स्तान में चला गया है, वहाँ (७) टकॉ-ईरानियन प्रजाति के लोग पाये जाते हे । 
इस प्रकार पहले के तथा अब के भारत में मुख्य तौर पर सात प्रजातियाँ हें। इन 
प्रजातियों के सम्बन्ध में भी रिज्जले का विशेष विवरण निम्न है: 


४६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(१) ड्रेैविडियन ()2श 007 )--द्वाविड़ लोग भारत के दक्षिण 
में पाये जाते हैँ, विशेष कर मद्रास, हैदराबाद, मध्य-प्रदेश के दक्षिण तथा छोटा 
नागपुर में इनका निवास अधिक है । दक्षिण-भारत के पनियन लोगों और छोटा 
नागपुर के सन्थाल लोगों में द्राविड़ प्रजाति के सब लक्षण पाये जाते हेँ। इनका 
रंग काला, आंखें काली, कद नाटा और बाल ख़ब होते हें। बाल प्रायः घुंघराले 
पाये जाते हें। सिर रूम्बा होने के कारण ये लस्बी-खोपड़ीवाले' ([00०0- 
००४४०!0०) कहे जा सकते हे। नाक इनको खूब चौड़ी होती है जिसकी जड़ 
में एक भराव का स्थान दीख पड़ता है। इन्हीं को मेडिटरेनियन भी कहते हें। 

(२) इंडो-आयंन (॥700-4790॥ 79806)--के लोग उत्तर-भारत 
में--पूर्वी पंजाब, राजपुताना तथा कादमोर में पाये जाते हें। इन इलाकों के लम्बे 
कद के खन्नी और जाट इस वर्ग में आते हें। इनका लम्बा चौड़ा देह, लम्बा 
सिर, नोकीली तथा उभरी हुई नाक, काली आँखें और गोरा रंग इनको विशेषता 
है। इन्हें 'लम्बी-खोपड़ी वाले! ([00700-०८०॥७॥०) कहा जा सकता है। 

(३) मंगोलॉयड या किरात ((०7॥४000 )--हिमालय के प्रदेशों 
में मंगोल प्रजाति जहाँ-तहाँ बिखरी पड़ी है। नेपाल, असम तथा बर्मा सें इन 
की संख्या अधिक है। सामाजिक-दृष्टि से भिन्न-भिन्न प्रदेशों में इनके भिन्न-भिन्न 
नाम हूँ; परन्तु शारीरिक बनावट की दृष्टि से ये सब मंग्रोल प्रजाति के हें। इनके 
चोड़ सिर और छोटी-सी सुन्दर नाक होतो हे, जो किसी-किसी व्यक्ित में चोड़ी 
भी पायो जाती है। इनका चेहरा चपटा होता है ओर आँख पर तहूं-सो होती हैं 
जिनसे आँखें ढकी-सो रहती हें। प्रायः इनके शरीर पर बाल नहाँ पाये जाते । 
कव में ये नाट होते हें। इनको भारतीय ग्रन्थों में 'मंगोल' न फहुकर 'किरात' कहा 
गया है। 

(४) इंडो-ड्रेविडियन ([700-7094एं0क&॥ 73902)--उत्तर-प्रदेश, 
राजपुताना तथा बिहार में इस प्रजाति के लोगों की प्रधानता है। इन्डो-आयंन 
तथा हुँ विडियन प्रजातियों के सम्मिश्रण से इनको उत्पत्ति हुई है। रंग स्थान- 
स्थान के भेद से बदलता हुआ पाया जाता है, साघारण तौर पर इनका रंग भूरे 
तथा काले के बीच का है। इनकी नासिका की दृष्टि से इनको चपटी-नाक' 
(४४८5४०7॥॥०८) तथा कहॉं-कहीं चोड़ी-नाक' (7897777॥6 ) है। इन्डो- 
आयंन की नाक इस प्रजाति से सुन्दर होतो है, ओर ये लोग इन्डो-आर्यन से कद में 
छोटे होते हे । सिर की दृष्टि से इन्हें लम्बी-लोपडीवाला' ([20॥00-0९०॥9॥0 ) 
कहा जा सकता हे । 

(५) मंगोलो-डेविडियन (णा४00-0शवएंठाका 7808)--पह 
प्रजाति बंगाल तथा उड़ीसा में पायो जाती है। बंगालो ब्राह्मण, बंगाली कायस्य 
एवं बंगाली मुसलमान ज्यादातर मंग्रोलो-डरविडियन प्रजाति के हो हैं। गजरात 
में भी इसके लक्षण पाये जाते हें। रिज़ले का कथन है कि मंगोलियनों का ऐसे 
ड्रेजिडियनों के साथ सम्मिश्रण होने से जिनके रुषिर में कुछ अंश इंडो-आयंन का 
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था, यह प्रजाति उत्पन्न हुई हे। इनकी त्वचा का रंग काला और चेहरे पर 
काफ़ी बाल होते हें। सिर इनका गोल, चौड़ा, मध्यमान की नाक के साथ-साथ 
इनका कद भी बिचले दर्जे का होता है, इनके कद को किसी-किसो हालत में छोटा 
भी कहा जा सकता है। 

(६) मसीथियन-ड्रेविडियन ($0०शा0-एश्षश्ंतांशा 780००)-- 
मंगोलों की एक बहुत निकट को शाखा सीथियन तथा ड्ृविडियन के सम्मिश्रण से 
इनकी उत्पत्ति हुई हे। ये मध्य-प्रदेश, सोराष्ट्र तथा कुर्ग के पहाड़ी इलाकों में पाये 
जाते हूं। इन इलाकों में उच्च-स्तर के मिश्चित-वर्ग में सीथियन रुधिर प्रधान 
है, निम्न-स्तर के मिश्चित-वर्ग में डुविडियन रुधिर प्रधान है। इनकी सुन्दर 
छोटी-सी नाक होती है जो प्रायः लम्बी नहीं देखी गई। मध्यम कद, गोरा रंग, 
शरोर पर कम बाल तथा चोौड़े सिरवाले! (8307५-०८७॥90) हैं इस 
प्रजाति के लोग । 

(७) टर्को-इरानियन प्रजाति (पपर00-ाथ्वांशा 780०)--यह 
प्रजाति बिलोचिस्तान तथा पाकिस्तान के सीमा-प्रान्त में निवास करतो है। यें 
लोग कद में विशेष तौर पर रूम्बे और रंग के गोरे होते हे। इनकी आंखों का रंग 
काल्‍ा होता है, परन्तु इनमें कभी-कभी भूरी आँखों के लोग भी मिल जाते हैँ। घनो 
दाढ़ी, चेहरे पर भरपुर बाल, उभरी हुई नोकीली-लम्बी नाक । इनका सिर छोटा 
होने के कारण इन्हें चोड़े-सिरवाला' (978009-0८०॥9॥0 ) कहा जा सकता है। 


२. ए० सी० हेहुन का भारतीय-प्रजातियों का वर्गीकरण 


श्रीयुत्‌ हैडुन (5. (.. 90007 ) रिज्ञले के वर्गोकरण से सहमत नहीं । 
रिज़ले के वर्गोकरण पर पहली आपत्ति यह है कि उन्होंने मंगोल प्रजाति को बहुत 
बढ़ा-चढ़ा कर अपने वर्गोकरण में स्थान दिया है, यहाँ तक कि द्राविड़ों के साथ 
सम्मिश्रण से एक मंगोलो-ड्रेविडियन प्रजाति को उत्पत्ति की कल्पना की है। 
इस प्रजाति की उत्पत्ति की कल्पना रिज्ञले ने क्‍यों की है? इसका कारण यह है 
कि उन्हें बंगाल तथा गुजरात में चोड़े सिर सिल्ले और मंगोलों का भी सिर चोड़ा 
होता है। इस आधार पर उन्होंने बंगाल तथा गुजरात में मंगोलो-ड्रेविडियन 
प्रजाति की कल्पना की। परन्तु यह कल्पना निराधार है। यह कल्पना निराधार 
इसलिए है क्योंकि मंगोलों के चोड़े ही सिर हों यह ज़रूरी नहीं। अनेक स्थानों पर 
संगोलों के चोड़े सिर नहीं भी मिलते । बंगाल तथा गुजरात के लोगों के चोड़े सिर का 
कारण रिज्ञले को कहीं अन्यत्र इंढना चाहिए था। रिद्धले के वर्गोकरण पर 
दूसरी आपत्ति यह है कि मंगोलों की-सो थेलो को-सी आँखें दाजिलिंग, चिटागांग 
आदि में तो मिलती हूँ, परन्तु बंगाल को उच्च-जातियों में, ब्राह्मणों में, कायस्थों 
में कहीं नहीं सिलतीं। ऐसी हालत में बंगाल में मंगोलू-प्रभाव क्‍या हुआ ? इन 
सब बातों के आधार पर हैडडन महोदय को रिज्ञले का वर्गोकरण स्वीकार नहीं । 
हैडुन मे अपना एक स्वतंत्र वर्गोकरण किया है जिसमें पाँच प्रजातियाँ गिनाई गई 


ड्द भारत कौ जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


हें-- (१) आदि-द्राबिड़ या निषाद, (२) द्राविड़, (३) इंडो-आयंन, (४) इंडो- 
एलपाइन तथा (५) मसंगोल या किरात । 

(१) आदिद्वाविड़ या निषाद (6-074एंक्ं॥॥5)--हैडुन के 
कथनानसार भारत में सब से पुरानी प्रजाति द्राविड़' नहीं हे, परन्तु इनसे पहले 
कई प्रजातियाँ थीं, जो भारत के जंगलों में जहाँ-तहाँ घूमती रहती थीं । क्योंकि 
द्राविड़ों से भी पहले भारत की आदि प्रजाति प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' थी, इसलिए 
'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' को ही आदि-ब्राबिड़' या निषाद' कहा जाता है। प्रोटो' का 
अर्थ है--पहला, आदि। ये ही भारत में शुरू-श्रू में आये थे । 

(२) द्राविड़ या मेंडिटरेनियन (92४0 %॥)--इनके बाद ब्राविड़ 
आये, जो पद्चिचमो-बंगाल की घाटी में बस गये और वहाँ से भारत को चीरते हुए 
छोटा नागपुर में आकर बस गये। इन्हों को मेडिटरेनियन' भो कहते हूं । 

(३) इंडो-आर्यन (700-/7५७॥ )--आर्य-भाषाओं को बोलने बाले 
लोग द्राविड़ों के बाद ईसा से २००० साल पहले की सहल्ाब्दी में भारत में प्रविष्ट 
हुए। वे धीरे-धीरे भारत में आये और कई शताब्दियों तक वे आते रहे। पहले- 
पहल बे पंजाब को उपजाऊ भूमि में आकर बसे, दक्षिण में वे इसलिए न बढ़ सके 
क्योंकि रास्ते में राजपुतान के रेगिस्तान उनके आगे बढ़ने में रुकावट बने रहे 
और पूव॑ में वे इसलिए न बढ़ सके क्योंकि उस तरफ़ घने जंगलों के कारण आगे न 
बढ़ा जा सकता था। अन्त में थे गंगा और जमना की घाटी में फंल गये। 

(४) इंडो-एलपाइन (700-]/7॥76)--रिज्ञले ने भारत में पाये 
जान वाले 'चौड़े-सिर' (87807५-0८०॥4॥0) के लिए यह कल्पना की थी कि 
मंगोल-रक्‍त के लोगों के द्राविड़ों के सम्मश्रण से एक प्रजाति उत्पन्न हुई जो जंगल 
तथा गुजरात में पायो जाती है। इस कल्पना का हैडुन ने विरोध किया और इसके 
सकाबिले में यह कल्पना रक्खी कि भारत में चोड़े-सिर' के लोग इसलिए पाये 
जाते हे क्योंकि कॉकेशियन-स्कन्ध की एलपाइन शाखा, जिसका सिर चौड़ा होता 
है, भारत में आकर बसी। हैड्डन का कहना है कि एलपाइन शाखा के ये लोग 
मंगोलों से पहले भारत में आकर बसे । 

(५) मंगोल या किरात (१/072000 ) --इंडो-एलपाइन के बाद मंगोल 
भारत में आये और हिमालय के ने पाल, असम, बर्मा आदि में बस गये। जंसा हम 
पहले लिख आये हूं, भारतीय-साहित्य में इन 'मंग्रोलों' को 'किरात' का नास विया 
गया है। 

३- हंट्नन का भारतोय-प्रजातियों का वर्गोकरण 

हैडुन के बाद जे० एच० हृददुन ने १९३१ को भारत को सेन्सस-रिपोर्टं में 
भारतीय-प्रजातियों का अध्ययन करके एक और वर्गोकरण किया। इस वर्गोकरण 
में (१) नीग्रिटो, (२) प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड, (३) सेडिटरेनियन, (४) एलपाइन 
की आमंनॉयड शाला, (५) मंगोलॉयड तथा (६) इंडो-आयंन---हस क्रम से ये 
प्रजातियाँ भारत में आयो---एसा कहा गया है। 
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(१) नीग्रिटो--नोग्रॉयड' (३४९८४7०० ) तथा नोग्रिटो' ()४८४॥४० ) 
में भेद है। मानव-जाति का विशाल वर्गोकरण जिसमें कॉकेशॉयड, ऑस्ट्रलॉयड, 
मंगोलॉयड तथा नीग्रॉयड प्रजातियाँ हें, इनमें 'नोग्रॉयड' एक हिस्सा है। नोग्रॉयड' 
एक तरह से मानव-जाति के एक स्कन्ध' (9(00:) का नाम है। यह स्कन्‍्ध' 
संसार के दो महाभागों में निवास करता है--आफ्रीका तथा ओशेनिया। इस 
प्रकार नीग्रो-स्कन्ध' आफ्रीका तथा ओशेनिया--इन दो भागों में बेंट जाता है। इन 
दोनों महा-प्रदेशों के भिन्न-भिन्न भागों में नीग्रो लोगों की अनेक प्रजातियाँ रहती है, 
जिनमें से एक 'पिग्मी/ (?५2779) कहलाती है। इस पिग्मी की सम-कक्ष यह 
नीग्रिटो' (८९7४० ) प्रजाति है जो कौंगो, अण्डमान, फ़िलिपाइन आदि में पायी 
जातो है। यह बहुत छोटे कद की होती है। इसको औसत ऊँचाई १५० सेंटीमीटर 
है। यह चौड़े-सिर वाली' (873009-0८ए॥४॥०) है और इसको 'शी्ष-देशना' 
((+५थां०-70०४) ८३ है। त्वचा का रंग गहरा पीला, बाल कालो मिर्च 
के-से और घुंघराले होते है । 

डा० हटुन तथा बी० एस० गृहा इस नोग्रिटो' प्रजाति को भारत को 
प्राचोनतम प्रजाति मानते हें। इस प्रजाति का मूल-स्थान 'मंलेनेशिया' है, जो 
प्रशान्‍्त-महासागर का एक टापू है। उस टापू से यह प्रजाति असम, बर्मा, 
अण्डसान-निकोबार, सलाबार आदि में फेली। हृट्टन और गृहा के अनुसार यह 
प्रजाति भारतवर्ष में सब से पहले फंली, परन्तु अब उसके अवशेष हमें भारत के 
मुख्य भाग पर कहां प्राप्त नहीं होति--पह इन दोनों विद्वानों का कथन है। 

(२) प्रोटो-प्रॉस्ट्रेलॉयड, 'आराग्नेय” या 'निषाद'--नोप्रिटो के बाद भारत 
' में प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉपयड (१९7०० /70579]00 ) अर्थात्‌ ऑस्ट्रेलिया के प्रथम- 
बार्स! आये। प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' तथा ऑस्ट्रेलॉयड' में इतना ही भेद है कि 
ऑस्ट्रेलॉयड” की भी जो सब से पहलो शाखा है, उसे प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' कह देते 
हैँ । हिन्दी में इसे आदि-ऑस्ट्रेलियन' कह गे। हिन्दी के कई लेखकों ने 'प्रोटो-ऑ्ट्रे- 
लियन” को आग्नेय' लिखा है। उन्होंने इस प्रजाति को 'आग्नेय' नाम इसलिए 
दिया है क्योंकि यह प्रजाति संसार के 'दक्षिण-पूर्व' में पायी जाती है जो आसलेय- 
दिज्ञा' है। दक्षिण-पूर्व दिशा को संस्कृत में आर्नेय-दिशा' कहा जाता है। इनकी 
त्वचा का रंग भी चाकलेट जंसा और काला होता है, अग्नि की आभा जंसा नहीं । 
अस्तु, श्री हुटून के कथनानसार नीपग्रिटो' के बाद आवि-ऑस्ट्रेलियन' भारत में 
आये। इनका आगसन किधर से हुआ--हस विषय में हृट्नन का कथन है कि ये 
पेलेस्टाइन में रहते थे और उधर से ही भारत में प्रविष्ट हुए । जंसा हम पहले कह 
आये हूं, ये प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' ही 'आादि-द्राविड़ हें। इन्हें भारतोय-साहित्य में 
'निधाद' का नाम दिया गया है । 

(३) मैडिटरेनियन या द्राविड--आवदि-ऑस्ट्रेलियन”' के आने के बाद 
भारत में भूमध्यसागर को एक शाला का आगमन हुआ जो संडिटरेनियन- प्रजाति 
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की आदि-शाखा (सद्या।ए छा्राएण ०ए (९००ाश7।४॥०३॥ 7906) थी। यह 
शाखा खेती करना जानती थी और इसको भाधा में शब्दों के अन्त में प्रत्यय जोड़े 
जाते थे। आजकल के ऑस्ट्रेलिया, न्यू ज्ञीलेण्ड, तथा आस-पास के द्वीप-समहों 
के आदि-वासियों में ऐसी ही भाषा बोली जातो है। इस शाखा के बाद पूर्वी- 
युरोप से एक ओर भूमध्यसागरोय शाखा (4४0० सिप्राठफ॒ुल्था ४००ॉ- 
(शाक्ाधथा 7806) ने भारत में प्रवेश किया जो धातुओं के उपकरण बनाना 
जानती थी, जो नगर-सम्यता में दीक्षित थी । श्री हट्टन का कथन है कि पुर्वी- 
यू रोप से आने वाली इसो मेडिटरेनियन-प्रजाति ने सिन्ध॒-सभ्यता को जन्म दिया 
और मोहनजोवड़ो तथा हड़प्पा की सम्यता का इन्होंने श्रोगणेंश किया। मेडिटरे- 
नियन' का ही नाम भारत में द्राविड़' है। 

(४) एलपाइन की आर्मेनॉयड शाखा--भारत-में चौड़ें सिर के लोग 
किस प्रजाति से उत्पन्न हुए--यह विषय बहुत विवाद का बना हुआ है। रिज़ले 
ने इसके लिए मंगोलो-ड्रेविडियन प्रजाति को कल्पना की, हैडुन ने इंडो-एलपाइन 
की कल्पना को, हट्टन महोदय नें इसके लिए यह कल्पना की कि यद्यपि ये चोड़े- 
सिरवाले' (87807५-०९०७॥७॥०) एलपाइन-प्रजाति के है, तो भी एलपाइन 
में से उसकी आर्मेनॉयड-शाखा' (70700 एछाध्ाएं। एस 4ए9॥6 7806 ) 
के ये लोग है। इस शाखा ने ईसा से ४००० वर्ष पहले एक ऊँचे स्तर की सम्पता 
का विकास कर लिया था। सम्भवत:ः ये द्राविड़ भाषा बोलते थे और प्रागेतिहासिक 
काल के मंसेपोटाभिया के लोगों में और इनसें समानता थी । ईसा से ३००० वर्ष 
पहले ईरान के पठार तथा पामीर की पहाड़ियों से इस प्रजाति के लोगों ने पश्चिम 
में अपनी सम्पता की बाढ़-सी छा दी और यही चौड़े सिर वाले लोग भारत भो 
पहुँचे । 

(५) मंगोलॉयड--पूर्व की तरफ़ से मंगोल प्रजाति के लोग बंगाल की 
खाड़ो, इंडोन शिया आदि में फंले और बंगाल में आने के कारण उनका भारत में भी 
काफ़ो विस्तार हुआ। ये संगोल भारतीय साहित्य के 'किरात॑' हूँ। 

(६) इंडो-प्रायंन--श्री हट्टन का कहना है कि इन सब के बाद ईस्वी 
सन्‌ से १५०० वर्ष के लगभग पहले इंडो-आयंन प्रजाति के लोग भारत में प्रविष्ट 
हुए और पंजाब में बस गये। 


४. डा० गुहा का भारतोय प्रजातियों का वर्गोकरण 


डा० गृहा का वर्गोकरण हट्टन के वर्गोकरण से मेल खाता है। भेद इतना है 
कि डा० गहा ने हट्टन के वर्गोकरण को कुछ और गहराई तक पहुंचाया है। डा० 
गृहा के वर्गीकरण में जो प्रजातियाँ गिनाई गई हे, बे हें-- (१) नीप्रिटो, (२) प्रोटो- 
ऑस्ट्रेलॉयड, (३) मंगोलॉयड, (४) सेडिटरेनियन, (५) चौड़े-सिंर को 
प्रजाति! (87809-०९०॥४॥० 7380८) जिसके डा० गुृहा ने तोन भेद किये 
हें“-एलपाइन, दिनारी और आर्मेनॉयड तथा (६) नौडिक अथवा इण्डो-आयंन। 
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(१) नीग्रिटो--नीप्रिटो का वर्णन हम पहले कर आये हैं। डा० हहुन 
तथा डा० गुहा इसे भारत की सबसे प्राचीन प्रजाति मानते हें। इनके अवशेष अब 
निकोबार-अण्डमान द्वीपों के सिवाथ और कहीं नहीं मिलते । 

(२) प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड (निषाद)--नोपग्रिटो के बाद भारतवर्ष में 
आन वालो दूसरी प्रजाति प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड है। ये मुख्य तौर पर मध्य-प्रदेश 
तथा दक्षिण भारत में फंले हुए हूं, ख़ास कर निम्त जातियों में इतका रक्त अधिक 
है। इनके सम्बन्ध में पहला मत तो यह है कि ये ऑस्ट्रेलिया से भारत में आयें, 
दूसरा मत यह है कि नोग्रिटो से ही इनको उत्पत्ति हुई, तीसरा गत यह है कि 
पेलेस्टाइन से ये लोग इस देश में आये। 

(३) मंगोलॉयड (किरात)--इनकी ज्ञारोरिक विशेषताओं का तो 
हम पहले हो वर्णन कर आये हें। इनमें 'बी-सम्‌ह के रक्त की प्रबानता है। 
इनका मूल स्थान इरावतो नदी को घाटो, तिब्बत, चीन ओर मंगोलिया हेै। 
वहाँ से ये असम, नंपाल, बर्मा आदि में फंल गये हें । 

(४) मेडिटरेनियन (द्वाविड़)--भूमध्य-सागर से यह प्रजाति भारत में 
आयी । यह स्पेन और मोरक्‍्को से भारत तक पायी जाती है। जेसा हम पहले कह 
आये है, दो ज्ञाखाओं में इसका भारत में प्रवेश हुआ। एक शाखा अपने साथ कृषि 
करने तथा पत्थरों के स्मारक खड़े करने (6£70परएा2। भव ४९९०४॥६॥० 
(एॉएा८) को सम्यता को अपने साथ लायी, दूसरी शाखा पूर्वो-परोप से 
ईरान की खाड़ी से होते हुए भारत में प्रविष्ट हुईै। यह शाखा अपने साथ धातुओं 
का ज्ञान लायी। इस शाखा को नगर-सम्पता का ज्ञान था और इतका मंतोपो- 
टामिया को सम्यता से सम्पर्क भी था। भूमध्यसागर को इसो शाखा ने सिन्ध॒- 
सभ्यता को जन्म देकर मोहनजोदड़ो तथा हड़प्पा आदि नगरों का निर्माण किया । 
भूमध्य-सागर से आने वालो इन दोनों शाखाओं को 'मेडिटरेनियन' अथवा द्राविड़' 
“इन दोनों नामों से स्मरण किया जाता है। 

(५) चौड़ें सिर की तोन आर्य प्रजातियाँ--डा० गृहा का कथन है कि 
भारत में तीन घोड़े सिर को प्रजातियों के लक्षण पाये जाते हे, जिनमें से मरुप हें-- 
() एलपाइन, (॥) दिनारो, (॥॥) तथा आर्सेलॉयड । 

() एलपाइन (/0.776)--हट्नन के वर्गोकरण में तो एलपाइन 
को शाखा आमरमेनॉयड (/7०700) का परिगणन है, परन्तु डा० गुहा ने 
एलपाइन तथा आरसेनॉयड--इन दोनों को अलग-अलरूग गिना है। इन्होंने इन दो के 
साथ 'दिनारी' प्रजाति को भी मिला कर चोड़े सिर की तोन प्रजातिपों को इकट॒ठा 
करके तीनों की सत्ता को इस देश में माना है। एलपाइन' नाम इस प्रजाति को 
इसलिए दिया गया है क्योंकि इप प्रजाति के लोग युरोप के मध्य में एल्प्स पर्वत 
के आस-पास बड़ी संखुया में पाये जाते हें। इनका औसत कद १६५ सेंटीमीटर, 
कन्षे चौड़े, छातो गहरी, टाँगें लम्बी तथा चौड़ी, उंगलियाँ छोटो होती हें और 
इन्हों लक्षणों से भूमध्यसागरीय प्रजातियों से थे पृथक गिने जाते हूँ । 


नझ 
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(॥) दिनारिक (शितक्वां2)--युरोप को ऐल्प्स पर्वतमाला को एक 
शाखा का नाम 'दिनारिक' है। ये लोग युरोप में फ्रांस से सेसीडोनिया तक फेले 
हुए हैं। मुख्य-मुख्य प्रजातियों की उप-जातियों के आपस में सम्मिश्रण से यह 
प्रजाति उत्पन्न हुई है। ऊँचा, शिखर वाला सिर, ढलआँ माथा, सिर का पिछला भाग 
चपटा, चौड़ा सिर, शीर्ष-देशना ८३ से अधिक, लम्बा-तंग चेहरा, उठी हुई 
नाक और ठोडी तथा पतले होंठ, लम्बा कद, औसत ऊँचाई १७० सेंटीमीटर, 
गठीला शरीर, भारी और हरूम्बी टाँगें, मोटी गर्दन, होंठ नौडिक लोगों से अधिक 
जौड़े, त्वचा का वर्ण हल्का, जंतुनी और ज़्यादातर काला, आँखें भरे रंग की, 
बाल काले, भ्रे और घुंघराले--थे विशेषताएं हूँ इस प्रजाति की । 

(7) आमंनॉयड (/॥7०॥0ं0 )--एलपाइन प्रजाति की एक शाखा 
आमेनॉयड नाम से मशहूर है। यह चौड़े सिर की है। इसके विषय में हम पहले 
भी लिख आये हें। बम्बई के पारसी सुख्य रूप में इसो शाखा के हें । 

(६) नौडिक या इंडो-भ्रायंन--ये युरोप, बाल्टिक-प्रवेश, स्केंडोने- 
विया, ब्रिटिश होप-समह के शीत प्रधान तथा समुद्री प्रदेशों में फंले हुए हें। 
ईस्वी सन्‌ से १५०० वर्ष पहले ये भारत में आये और पहले पंजाब में आकर बसे, 
फिर जमना तथा गंगा को घाटी में रहने लगे, बाद में ये सारे भारत में फेल गये । 

इनका सिर लम्बा, नाक ऊंचो, पतली तथा नोकीली, होंठ पतले, शरोर . 
इकहरा तथा लम्बा, औसत ऊँचाई १७२ सेंटोमीटर, त्वचा गुलाबी और इ्वेत, 
आँखें नीली, बाल घुंधराले तथा सुनहरे होते हे। इनकी शीर्ष-देशना' ७५ के 
लगभग होती है। इनको एक विशेषता यह है कि इनमें नीचे के दाँतों और ठोड़ो को 
एक-दूसरे से दूरो अन्य प्रजातियों की अपेक्षा ज़्यादा होती है। 


डा० डी० एन० मजूमदार का नोग्रिटो' के संबंध में मत 


जेसे रिज़ले ने भारतोय-प्रजातियों के वर्गोकरण में 'मंगोल'-प्रजाति को 
अनावश्यक महत्त्व विया है, वेसे डा० मजमदार के मत में इस वर्गोकरण में हृहन 
तथा गुृहा ने नीग्रिटो' को अनावदयक महत्त्व दिया है। श्री मजमदार के मत में 
भारत में आने वाली सब से पहली प्रजाति 'नीपग्रिटो' न होकर प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' 
थो। “नौग्रिटो' भारत में आने वाली पहलो प्रजाति नहीं थी, इस सम्बन्ध में श्री 
मजमदार ने निम्न युक्तियाँ दी हें :--- 

(१) नीग्रिटो का भारत में ग्रभाव--हमस “नोप्रिटो' के विषय में लिखते हुए 
लिख आये हें कि नीग्रॉयड' तथा नीग्रिटो' में भेद है। 'नोग्रॉयड' तो नोग्रो स्कन्ध' 
(500८८) का नाम है, नोप्रिटों है नाप्रो-प्रजाति' (२४०८) का नाम। 
नोग्रॉयड' स्कम्ध की नीग्रिटो'-पिग्मी' आदि अनेक प्रजातियाँ हे। गृहा का 
कथन है कि मध्य एवं वक्षिण भारत की आदिम प्रजातियों में नोग्रिटो-तत्त्व की 
प्रधानता है। सो० एस० वेंकटाचार का कथन है कि मध्य-प्रदेश की गोंड 


प्रजाति नीप्रॉयड ही है। ये गोंड अर्थात्‌ नीप्रोंगड जाति के लोग ही द्राविड़ों से पूर्व, 


भारत की प्रजातियाँ तथा उनका इतिहास ५३ 


के लोग हैं । कई लोग 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' को द्वाबिड़ों से पूंव का मान कर 
इन्हें आदि-द्राविड' (26-704एं0ा! )--यह नाम देते हूँ । द्राविड़ों ने आदि- 
द्राविड़ों को मद्रास से जब भगाया, तब वे खदेड़े जाकर मध्य-प्रदेश में आ बसे 
और वहाँ उनका नाम गोंड हुआ। श्री अय्यर का कथन है कि कोचीन के कडार 
तथा पुलय एवं नोलगिरि की तरफ़ रहने वाली उराली तथा कनिकर प्रजातियों में 
जो बाल पाये जाते हू, वे नोप्रिटो-तत्त्व के लक्षण हूं। ग॒हा, वेंकटाचार तथा अय्यर 
के इन कथनों का उत्तर देते हुए श्री मजमदार कहते हें कि अगर नौप्रिटो' प्रजाति 
का भारत की प्रजातियों में इतना महस्त्वपृर्ण स्थान था, तो क्या कारण है कि आज 
सिर्फ़ अंडमान द्वीप को छोड़ कर इनका उत्तरी तथा दक्षिणी भारत में कहीं नामो- 
निशान नहीं मिलता ? रिज्ञले न कहा है कि मानव-शास्त्र के अध्ययन में नोप्रिटो' 
का नाम हमारी उत्सुकता को, जिज्ञासा को, कितना ही बढ़ाता हो, परन्तु यहां को 
प्रजातियों के निर्माण में इस प्रजाति का कोई हाथ नहों दीखता । 'नौप्रिटो' इतने 
साहसी नहीं थे कि वे भारत जंसे विशाल देश के मूल आधार बन जाते। मेजर 
मोलेस्वस्थं मनृष्य के भिन्न-भिन्न अंगों को माप कर 'मानव-मिति' (१/॥॥70- 
7007८09 ) द्वारा इस परिणाम पर पहुँचे हें कि अण्डमान की तीग्रिटो-प्रजाति 
का भारतोय-जनता के निर्माण में कोई हाथ नहीं रहा। सर विलियम टर्नेर कपालों 
को माप कर कपालमिति' (*१(धा०7609) द्वारा भी इसी परिणाम 
पर पहुँचे हें। अय्यर महोदय ने बालों को देख कर 'नोप्रिटो-तत्त्व भारत में 
होने को बात कही है, परन्तु कोचोन तथा नीलगिरि की कडार, पुरलूय, उरालो, 
तथा कनिकर जातियों के बालों को सृक्ष्म-वीक्षण-यंत्र से अब तक कोई परीक्षा नहीं 
हुई जिससे सिद्ध हो कि इनके बाल 'नोप्रिटो -प्रजाति के हें। सिर्फ़ घुंधराले बालों से 
कोई प्रजाति नीग्रिटो' नहीं बन जाती । 

'ोप्रिटो' के भारतीय-प्रजातियों के आदि-बंधज होने के हट्टन तथा गहा 
के कथन की अय्यप्पन महोदय ने धज्जियाँ उड़ा दी हें। उनका कथन है कि 
जिन प्रजातियों को हम नोग्रिटो-वर्ग की कहते हे, वे उस वर्ग की न होकर 
स्थानीय जनता की अभिन्न अंग हूँ। अगर कहीं इन-गिने व्यक्तितयों में कोई 
तीप्रिटो' लक्षण पाया भी जाता है, तो एक-आध में एसे लक्षण पाये जाने से 
यह नहीं कहा जा सकता कि यह प्रजाति! भारत को आधारभूत प्रजाति थी । 
दक्षिण-भारत में सर्वत्र 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड'-प्रजाति के लक्षण हर जगह दिखाई 
देते हूं, जिन्हें लोग 'नोप्रिटो' कहते हैं, वे भी प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' हो हूँ, अन्य कुछ 
नहीं। कोचीत के कादर, पुलय तथा मीलगिरि के उरालो एवं कनिकर को अय्यर 
ने तो 'नोप्रिटो-रक्त का कहा है, परन्तु अय्यप्पन का कथन है कि इन चारों में 


लोप्रिटो' के स्थान में ऑस्ट्रेलॉयड' के लक्षण मौजूद हैं। आन्भ्र की रेड्डी, कोया 


], #गाधाठतक०0707ए5७-७०४,: 4॥7070008, & 708॥ ; ॥॥270॥, 70988778, 
2. एाब्र॥०जाढाए-.॥॥: (7६४४४, 8 हंटप; #2/९00, 0/088072. 
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तथा चेंच्‌ प्रजातियों में भी 'नोग्रिटो' लक्षण कहे जाते है, परन्तु श्री अय्यप्पन का 
कथन है कि अगर इन प्रजातियों को साधारण आन्ध्रों के वस्त्र पहना दिये जायें 
तो इन्हें कोई उनसे पृथक्‌ प्रजाति का अर्थात्‌ नीग्रिटो' नहीं कह सकता । इनके 
बाल तथा चेहरा-मोहरा सब ऑस्ट्रेलॉयड हूँ, नीग्रिटो नहीं । 

मोहनजोवड़ो में जो अस्थि-पंजर मिले हें, उनसे भी यहाँ के आदि- 
वासियों की प्रजाति प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' सिद्ध होती है, नोप्रिटो' नहीं । 
श्री बसु ने श्री गहा के साथ मिलकर मोहनजोदड़ो के १५ अस्थि-पंजरों का अध्ययन 
किया। इन के अध्ययन का परिणाम यह था कि इन्हें इन पंजरों में दो प्रजातियों 
के लक्षण दिखाई दिये। एक प्रजाति के पंजरों का सिर लम्बा था, ऊँची खोपड़ी 
थी, प्रमुख भौएँ थीं, ये सम्भवतः 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' प्रजाति के थे; दूसरी 
प्रजाति के पंजर ऊंची, पतली नाक वाले थे, जो 'मेडिटरेनियन' माने गये हूँ। 
ज़्यादातर इन पंजरों को इन दोनों प्रजातियों का मिश्रण पाया गया है। इन सब 
पंजरों में 'नोपग्रिटो' लक्षण नहीं सिले। गेंट्स का कथन है कि भारत के उत्तर से 
जिन प्रजातियों ने इस देश में प्रवेश किया उनके साथ शुरू-शुरू के काल में हो यहाँ 
के प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' का रक्त सम्बन्ध हो चला था और उन्हीं के पंजरों के अवशेष 
हमें मोहनजोदड़ो आदि में उपलब्ध हुए हें। इन उपलब्ध अवशोषों में 'नोप्रिटो' 
के लक्षण नहीं पाये जाते। अगर “ीग्रिटो' भारत के प्रारंभ के निवासी होते, 
तो ऊनो बाल, चोड़ा सिर, चपटी नाक, काला रंग उत्तर-भारत में आम पाया 
जाता। ऐसा न होना सिद्ध करता है कि यहाँ के आदिवासी प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' 
थे, नोग्रिटो' नहीं थे। 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' अर्थात्‌ आदि-्राविड़ '--ये द्राबिढ़ों' 
से भी पहले भारत में आये थे, और इन्हें द्राषिड़ों ने परास्त कर इस देश्ष में 
अपना आधिपत्थ जमाया था। 

(२) 'बी' रक्त का भारत में अभाव--लसी-विद्या' ($&0089) 
के आधार पर भी यह कहना पड़ता है कि नोीपग्रिटो' इस देश को सब से प्राचोन 
प्रजाति नहीं है। 'नोग्रिटो' में 'बी' रक्‍्त-सम्‌ह को प्रधानता पायी जाती है, 
परन्तु भारत की सब प्रजातियों में बी” रक्‍त-सम्‌ह की प्रधानता नहां है। 
भारत के भीतरी भागों को प्रजातियों में '(ए' रक्‍्त-समह को प्रधानता है, और 
ऑस्ट्रेलॉयड' में भो '(ए' रक्‍्त-समह की प्रधानता है। इसका अर्थ यह हुआ 
कि इस देद में 'ए-प्रधान ऑस्ट्रेलॉयड'-प्रजाति से ही अन्य प्रजातियों को उत्पत्ति 
हुई है, बी-प्रधान 'नोप्रिटो' प्रजाति से नहीं। इसका यह सतलब नहीं कि 
भारत की प्रजातियों में बो' रक्त मिलता ही नहीं। म॒ुण्डा और भील प्रजातियों 
में थी” रक्‍त को प्रधानता है, परन्तु 'बी' रक्त होने पर भी इन प्रजातियों के 
अन्य लक्षण 'नोग्रिटो' प्रजाति से नहीं ' , _ सिर्फ़ रक्‍स को समानता के आधार 
पर ही तो किसी वर्ग को प्रजातिससिलेत। आजा सकतो। रक्‍त के आधार 
पर जिस प्रजाति का निइञ्चय कियार नहीँ सिको भौतिक-मानव-शास्त्र से पुष्टि 
भो होनो चाहिए, तभो किसी वर्ग को .अजाति निदियत को जा सकती है। 
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अगर रक्त के आधार पर हम किसी वर्ग को “नीग्रिटो' घोषित करते हूं, परन्तु उसके 
बाल, उसका सिर, उत्क आँखें उस वर्ग की पुष्टि नहीं करतीं, तब हमारा उसे 
'तीप्रिटो' घोषित करना यक्ति-संगत नहीं हो सकता । भारत की प्रजातियों में 
'बी” रक्त जहाँ-जहाँ पाया जाता है, वहाँ-वहाँ उन प्रजातियों का नोग्रिटो' से 
सम्बन्ध होन के अतिरिक्त अन्य कारण हो सकते हे । उदाहरणार्थ, पहाड़ी इलाकों 
की थार प्रजाति में बोी' रक्‍त पाया जाता है। यह इसलिए नहों पाया जाता 
क्योंक थारु लोग “नो/ग्रेटो' हूं, परन्तु इसलिए पाया जाता है क्योंकि जहाँ-जहाँ 
मलेरिया होता है, वहां-वहां मलेरिया का मुकाबिला करने के लिए प्रकृति वहाँ के 
मनषध्यों में बी रक्‍त को 'आकस्मिक-परिवत्तंत' (७(४४०॥) के नियम के 
अनुसार उत्पन्न कर देती है। जिसमें बी' रक्त होगा उस पर मलेरिया आक्रमण 
नहीं करेगा। थारु लोगों को मलेरिया नहीं होता। उन्हें मलेरिया के प्रदेशों में 
रहते-रहते सदियाँ बोत गईं, इसलिए प्रकृति ने उनके रक्त में मलेरिया के प्रति 
बी' रक्‍त हारा निरोध-शक्ति उत्पन्न कर दी। एसो हालत में किसी प्रजाति में 
बी” रक्‍त को देख कर उसका नीग्रिटो' से सम्बन्ध जोड़ देना युक्ति-संगत नहों है। 


. ६, भिनन्‍न-भिन्‍न प्रजातीय-तत्त्वों का भारत में सम्मिश्रण 
[ भारतीय संस्कृति की सामासिकता ] 


हमने देखा कि भारत में भिन्न-भिन्न प्रजातीय-तत्त्वों का सम्मिश्रण पाया 
जाता है। यह अलग बात है कि कोई विद्वान 'मंगोल'-तत्व (किरात) पर विशेष 
बल देता है, कोई नं।प्रिटो-ठत्त्व पर, कोई प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड-तत््व (आदि- 
ब्राविडू, नियाद) पर, कोई भूभध्यसागरीय'-तस्व (द्राविड़) पर और कोई इंडो- 
आयंन तत्त्व पर, परन्तु इसमें सन्वेह नहीं कि इन सब प्रजातियों के सम्मिश्रण से 
इस देश में एक संस्कृति ने जन्म लिया है, जो भारतोय-संस्क्ृति के नाम से पुकारो 
जाती है। भारतोय-संस्कृति इन सब प्रजातियों के रधिर तथा विचारों के सम्मश्रण 
से पेदा हुई है, इसमें सब संस्कृतियां पचा लो गई हें, और इन्हें इस प्रकार पचाया 
गया है कि आज यह कह सकना कठिन है कि इस संस्कृति का कौन-सा तत्त्व इसका 
अपना है, कौन-सा अपना नहीं है । असल में, प्रजातियों तथा उनकी संस्कृतियों का 
उत्थान इसो प्रकार हुआ करता है। जब दो या दो से अधिक प्रजातियाँ अपनो भिन्न- 
भिन्न संस्कृतियों को लेकर एक जगह पर मिलती हूँ, तब दो प्रकार को प्रतिक्रिया 
होती है। पहलो प्रतिक्रिया तो यह होती है कि वे अपना स्वतंत्र व्यक्तित्व बनाये 
रखता चाहतो हैं। वे एक-दूसरे से विवाह-सम्बन्ध नहीं करतों, एक-दूसरे के रीति- 
रिवाज्ं में भाग नहीं लेतीं, अपनी स्वतंत्र, शुद्ध ससा बनाये रखने का प्रयत्व करतो 
हैं। यह प्रतिक्रिया अपसार' (0|५०2०॥००) कहलाती है। परन्तु जब एक 
जगह आ ही मिले, तब कब तक वे अरूग-अलग रह सकती हैं। इसलिए पहुले 
अपसार' को प्रतिक्रिया के बाद दूसरी अभिसार' ((०7एश (22706) की प्रति- 
क्रिया प्रारंभ हो जाती है, और इन प्रजातियों का आपस में मेल-मिलाप, रोटी- 
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बेटी का व्यवहार, रीति-रिवाज्ञों में सहयोग प्रारम्भ हो जाता है। अगर किसी 
समाज में केवल अपने को पृथक रखने को प्रतिक्रिया ही बनी रहे, तो वह उन्नति न 
कर सके, और साथ ही अगर वह अपने को दूसरे में मिटा हो दे, तब तो उसको 
सत्ता ही न रहे। इसलिए स्वस्थ तथा प्रगतिगामी प्रजातियों में दोनों तरह की 
प्रतिक्रियाएं सदा चलती रहती हैं, और भारत में भो आदि-काल से यही नियम 
काम करता रहा है। प्रागेतिहासिक भारत में सब प्रजातियां आपस में लेतो-देती 
रही हैँ, एक-दूसरे में घलती-मिलतो रहो हें। यह तो हाल को बात है जब हमारे 
देश में एक-दूसरे से अपन को पृथक करने की प्रवृत्ति की प्रबलता हो गई। यहाँ की 
प्रजातियाँ किस प्रकार अपने से भिन्न प्रजातियों के साथ.सम्मिश्चित होती रहो हेँ-- 
इसकी कुछ चर्चा कर देना असंगत न होगा । 

(१) नीग्रिटो प्रजाति की भारत को देन-श्री हृट्टन तथा गृहा के कथनानुसार 
भारत में बाहर से आने वाली सब से पहली प्रजाति नोग्रिटो' है। श्री मजमदार 
इस बात को नहीं मानते, परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि यह पहली हो, या न हो, 
इस प्रजाति के लक्षण भारत में कहीं-कहीं पाये अवश्य जाते हें। आफ्रोका से अरब 
के रास्ते होते हुए 'नीग्रिटो' भारत में आये और यहाँ से मलाया, हिन्द-दीप-समह 
हीते हुए न्यू-गिनी तक चले गये। इस समय इनके कुछ अवशेष अण्डमान द्वीप 
में मौजद हूं । इन लोगों की सम्यता बहुत अविकसित द्षा में थी, ये पूर्व-पाषाण- 
युग' को सम्यता को लेकर यहाँ आये थे, पत्थर, हड्डी के अनघड़ हथियार तथा 
तीर-कमान के सिवाय इन्हें कुछ शात न था। खेती, सट्टी के बत्तन बनाना तथा 
भवन-निर्माण का भी इन्हें शञान न था। ये लोग गुफ़ाएं बना कर रहते थे। ऐसी 
हालत में ये क्‍या देन भारत को देते। इसो लिए इनके लक्षण यद्यपि कहाँ-कहॉं 
पाये जाते हे, तो भी बहुत थोड़े। विद्वानों का कथन है कि ये लोग वट-व॒क्ष की 
पूजा करते थे। इस पूजा का उह्देद्य सन्तान प्राप्त करना तथा मृतकों को सदगति 
प्रदान करना था। इन विहानों का कथन है कि भारतीय-संस्कृति में वट-वक्ष की 
पुजा का चलन इस “नोपग्निटो' प्रजाति से ही प्रारंभ हुआ । 

(२) प्रोटो-प्रॉस्ट्रेलॉयड (आदि-द्राविड़, भ्राग्नेय या निषाद) प्रजाति की 
भारत को देन--डा० मजमदार तथा अन्य मानवद्ञास्त्री 'तोप्रिटो' को भारत की 
प्रथम प्रजाति न मान कर प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड'-प्रजाति को आदि-प्रजाति मानते हूं। 
ये प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड कौन थे ? डा० समजमदार का कथन है कि सम्भव है, य्रोप के 
“नियेन्डरथरू-मानव' का अनुवंशज 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड' हो, और '्रोटो-ऑस्ट्रे- 
लॉयड' का अनुवंशज ऑस्ट्रेलॉयड' हो । जो-कुछ भी हो, प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड'-प्रजाति 
का भारत की सम्यता में महस्वपूर्ण स्थान है। ये लोग नव-पायाण-यग' को सम्यता 
को लेकर इस देश में आये। ये पत्थरों को घिस कर उनके धारबार औज्ञार बनाते 
थे, कुदाल से ज़मीन को खोद कर खेती करते थे, कुम्हार के चाक के मट्टी के गोल- 
गोल घड़े, बतंन आदि बनाते थे। उत्तर-भारत में जहाँ-जहाँ खुदाई हुई है, इनके 
उपकरण प्रायः हर जगह उपलब्ध हुए हैूँ। भारत को ये वस्तुएं इस प्रजाति की 
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देन हे। इस समय भी विन्ध्य-पर्बत के पुर्वो-भाग में सनन्‍्थाल, मुण्डा, भूमिज, 
बिरहोर, असुर, अगर, कोरवा आदि प्रजातियांँ 'प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड'-भाषा बोलती 
हैं। श्री सुनीतिकुमार चेटर्जो के कथनानुसार इस प्रजाति की भाषा के अनेक शब्द 
भारत की प्रचलित भाषाओं में पाये जाते हें जिससे प्रतीत होता है कि कुदाली 
और खेती के साथ-साथ कृषि के ये शब्द और ये चीज़ें भी इसी प्रजाति की देन हूँ । 
उदाहरणा्थ, धान, केला, नारियल, बंगन, पान, तोरी, नोंबू, जामन, कपास--- 
ये सब इसो प्रजाति से अपने देश को मिले हें। इसी प्रजाति ने हाथो को पालतु 
बनाया। इसी प्रजाति से संस्कृत भाषा को बाण, लकुट (लाठी), शाल्मली, 
(सिबल ), कृकवाकु (मर्गा), गज (हाथी), ताम्बूल (पान), बेंतगन (बेंगन), 
कदलो (केला) आदि शब्द मिले। 

भौतिक-दक्षेत्र में जेसे खेती तया पशु-पालन इस प्रजाति ने भारतोय- 
संस्कृति को प्रदान किये, बसे सांस्कृतिक तथा धा्िक क्षेत्र में भी अनंक चोझें 
इस प्रजाति की देन हें। पान-सुपारी का व्यवहार तथा विवाहोत्सव में सिन्दूर और 
हल्दी का प्रयोग इसी प्रजाति से लिया गया है। पुनर्जन्म का विचार, ब्रह्मांड तथा 
स॒ष्टि को उत्पत्ति सम्बन्धी अनेक वन्‍्तकथाएँ, कच्छपावतार को कल्पना, पत्थर को 
देवता बनाकर पूजना, नाग, मगर, बन्दर आदि पश्चुओं की पूजा, वर्जन (]3000 ) 
का विचार जिसके अनुसार कोई वस्तु ग्राह्म और कोई अग्राह्म मानी जाती है-- 
ये सब आदि-द्राविड़ों की भारतीय-संस्कृति को देन हैं। श्री सुनीतिकुमार चेटर्जो 
का कथन है कि भारतोय-सतंस्कृति में गंगा-शब्द भी आंवि-द्राविड़ या आस्लेय- 
संस्कृति से आया है। भारत से लेकर दक्षिगी चीन तक आग्न य-परिवार की जितनी 
भाषाएं हैं, उनमें नदी के लिए “गंगा से मिरते-जलूते ही शब्द पाये जाते हूँ । 
हिन्द-चीनी में नदी के लिए खोंग', दक्षिणी चीनी सें 'काँग --ये शब्द हें जो “गंगा! 
--हस शब्द से मिलते हें। अपने देश में किसी भी नदो में नहाने को गंगा-स्तान 
कहा जाता है। चस्द्रमा के हिसाब से तिथि का परिगणन भी हसो सभ्यता को देन 
है। पूर्ण चल्र के लिए 'राका' तथा नवीन चन्द्र के लिए 'कुह-शब्द आग्नेय-परिवार से 
ही आये हूं । 

(३) मेडिटरेनियम (द्राविड़) प्रजाति की भारत को देत--आवि-द्ाविड़ों 
के बाद भारत में द्राविड़ आये। मेडिटरेनियन अर्थात्‌ भमध्यसागर से आने वाली 
प्रजाति का नाम आवि-व्राविड़' इसलिए रखा गया है क्योंकि ये द्राबिड़ों से पहले 
आये, इनका द्राविड्ों से किसी तरह का सम्बन्ध नहीं है। द्राविड़' लोग आवि- 
द्राविड्ञों' से सम्यता में अढ़े-चढ़े थे, नगर-निर्माण में निष्णात थे। आजकरू 
तो द्राविड-प्रजाति के लोग मद्रास को तरफ़ हो मिलते हूँ, परन्तु आदि-काल में ये 
उत्तर-भारत तक फंले हुए थे। भारत के पश्चिमी क्षेत्र में कलात एक प्रदेश है 
इस कलात में ब्राहुई' भाषा बोली जाती है, जो द्राजिड़ वंद्रा की है। कहाँ दक्षिण 
भारत और कहाँ भारत का पद्चिसी कोना। अगर वक्षिण और पश्चिम दोनों 
जगह व्राविड़ भावा पायी जाती हूं, तो इतका यही अर्थ हो सकता है कि किसी 
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समय सम्पूर्ण भारत में द्राविड़ लोग रहते थे। भूमध्यसागर से आयी इस प्रजा'त 
को जो किसी समय सम्पूर्ण भारत में छायी हुई थी, व्राविड़ क्‍यों कहते थे ? इसका 
कारण यह बताया जाता है कि भूमध्यसागर की एक प्रजाति जिसका नाम (लिसियन 
* था अपने को त्रिम्मिली कहतो थो। यही भूमध्यसागरी त्िस्मिली प्रजाति भारत में 
आकर तामिल कहलाई और 'तामिल' से 'द्राविड़-दशब्द बनने में देर न रूगी । 
तामिल' का ही अपश्रंश द्राविड़' है। 

अब तक भारत में पूृजा-पाठ को जो विधि चल रही थी उस पर द्राषिड़ों 
ने नई प॑ बन्द लगाई। अति प्राचोन-काल को पाबाण-युग की स्मृति को मानो तरो- 
ताज़ा रखने के लिए पत्थर को देवता का प्रतीक मान कर उस पर नंवेद्य चढ़ाना, 
उसे सिन्दूर और चन्दन लगाना, उसके सम्मुख धप-दीप जलाना, घंटा-घड़ियाल 
बजान।, उस के सामने मस्त होकर नाचना-गाना, मृति को भोग रगाना और उस 
पर चढ़ा भोग प्रसाद के रूप में बॉटना--प्रे सब द्राविड़ों को भारतोय संस्कृति को 
देन हैं। ये आय पुजा-पाठ की विधि न होकर व्राविड़ विधियाँ हे, परन्तु सब संस्क्ृतियों 
को आत्मसात करने वाले इस देश में इसे अपना कर द्राविड़-सम्यता को भी पचा 
लिया गया है। 

कुछ विद्वानों का कथन है कि शिव जी व्राविड़ देवता थे। वक्ष के यज्ञ में 
शिव जी नहीं बुलाये गये, इसलिए शिव के गणों ने दक्ष के यज्ञ का विध्वंस कर दिया । 
यह पौराणिक कथा सिद्ध करती हूं कि आया के भारत में आने के बाद बहुत देर तक 
उन्होंने शिव को देवताओं की पंक्ति में नहीं सम्मिलित किया था। श्री क्षितिमोहन 
सेन ने लिखा है कि आये भारत में आक्रान्ता बन कर आये थे। उनके साथ स्त्रियाँ 
'कम थीं। उन्होंने यहाँ द्राविड़ स्त्रियों से विवाह शुरू कर विया । व्राविड़ स्त्रियाँ 
शिव की उपासिका थीं। उन्होंने आरय-ऋषियों को शिव की पूजा के लिए बाधित 
किया और इस प्रकार शिव-लिंग की पूजा जो द्राविड़ संस्कृति का अंग है, आयों 
की संस्कृति में प्रविष्ट हुई। पद्म, स्कन्द, शिव पुराण में लिखा है कि ऋषियों ने 
शिव-लिंग पूजा को आयं-धर्म में न आने देने का काफ़ी प्रयत्न किया, परन्तु 
क्योंकि ऋषियों को द्राविड़ पत्नियाँ अपने पितृ-कुल के आचार को छोड़ना नहों 
चाहती थों, इसलिए आयों ने भो शिव-लिग को पूजा को अपना लिया। 

इसी प्रकार भक्तियाद का सूल भी द्राजिड-प्रजाति में पाया जाता है। 
उसी से यह भारतोय संस्कृति में प्रविष्ठ हुआ। पदुम-पुराण में भक्तिवाद के लिए 
लिखा है--“उत्पन्ना द्राविडे चाहूं कर्णाटे वुद्धिमागता, स्थिता किडि्चन्महाराष्ट्र 
गुजरे जीणंतां गता ---अर्थात्‌, द्राविड़ देश में मेरा जन्म हुआ, कर्नाटक में कुछ 
बड़ी हुई, महाराष्ट्र में में कुछ देर टिको और गुजरात में आकर जी हो गई। 
इसका अभिप्राय यही प्रतीत होता हैँ कि भक्तिवाद का प्रारंभ ब्राविड़ों में हुआ और 
इस भक्तियाद को भारतोय-संस्कृति ने अपना अंग बना लिया। 

(४) मंगोल (किरात) प्रजाति की भारत को देन-मंग्रोल लोग जब भारत 

में आये तब यहाँ की संस्कृति का पर्याप्त विकास हो चुका था। ये लोग किसी खास 
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अ्रकार की सम्बता को लेकर नहीं आये, इसलिए ये भारतोय-संस्कृति में कोई 
ब॒द्धि नहीं कर सके। इनका निवासस्थान तिब्बत और बर्मा है। इस प्रजाति की 
भारत में तोन शाखाएं विद्यमान हे--तिब्बत-हिमालयी, आसामोत्तरक तथा 
आसाम-बर्मो । इन का विस्तार भारत की उत्तरी तथा उत्तर-पूर्वों सोमाओं 
पर रहा और हिमालय-प्रदेश में जो भाषाएं बोली जाती हें, उन भाषाओं को 
रचना में इस प्रजाति का थोड़ा-बहुत योगदान होता रहा। इनको भाषाओं का 
प्रभाव गोरखालो, बंगला तथा आसामो भाषाओं के विफास में थोड़ा-बहुत हुआ । 

(५) नौडिक या इंडो-प्रार्सन (आ्रार्य-छोग ) प्रजाति की भारत को देन-- 
प्रागं तिहासिक-काल में यरोप के विद्वानों के कथनानुसार इन सब प्रजातियों के बाद 
भारत में नोडिक या इंडो-आयंन प्रजाति का आगमन हुआ। यह आरयों की वह 
शाखा थी जो अन्य शाखाओं से जुदा होकर यहाँ आ बसी थी। इसो के अन्तगंत 
एलपाइन, आर्मे'नयन आदि आ जाते हूं। ये आयं-भाषा बोलते थे जिसे हम संस्कृत 
कहते हें। इनका धर्म-ग्रन्थ वेद था। इनके देवता इन्द्र, बरुण, पृषा आदि थे। 
ये यज्ञ-हवन करते थे । इन्होंने यहाँ आकर इस देश की अन्य जातियों को यहाँ से 
भगा दिया। इनके यज्ञों में द्राविड़ लोग विध्न डालते थे । ये उनसे लड़ते थे, 
वे इनसे लड़ते थे। द्राविड़ों को ये पकड़कर दास बना लेते थे। द्राथिड़ों को ये 
दस्यु भो कहते थे। पाइचात्य विचारकों का कहना है कि उस समय दस्थ द्राबिड़ों 
का नाम हूं। था, परन्तु क्योंकि वे जब-तब आयों पर आक्रमण करते रहते थे, 
इसलिए संस्कृत भाषा में दस्य' का अर्थ हो डाक्‌-लटरा हो गया। मोहनजोदड़ो 
तथा हड़प्पा, नगर-सम्यता में दीक्षा पाये हुए द्राबिड़ों (मेडिटरेनियन-प्रजाति) 
के नगर थे, जिनको सम्यता का आयों ने विध्यंस कर दिया। आयों ने द्राविड़ों को 
उत्तर से भगा कर दक्षिण में खदेड़ विया। आय जिन्होंने इस देश में आक्रान्ता के 
रूप में प्रवेश किया था, वे धीरे-धीरे जब यहाँ बस गयें, तब उनमें और द्राविड़ों में 
संघर्ष दूर हो गया ओर दोनों ने एक-दूसरे को सम्यता को ग्रहण करना शुरू 
किया। आर्यों के प्रवेश के समय जो अपसार' (॥)ए८/४०7०८) को प्रक्रिया 
प्रारम्भ हुई थी, वह दूर होकर अभिसार' ((07ए2४2०7०८) को प्रक्रिया 
शुरू हो गईं। आयों की वंदिक-सम्यता ने पहले तो द्राविड़ों के शिव, उमा आदि 
देवी-देवताओं को नहीं अपनाया, परन्तु धोरे-धोरे भारतोीय-संस्कृति का जो 
विकास हुआ उसमें आयों ने इन्हें अपना लिया। यह बात यहाँ तक बढ़ो कि 
भारत में जिस संस्कृति का विकास हुआ उसमें शिव, उमा, विष्ण, श्रीकृष्ण, हन- 
सान्‌, गणेश, शीतला आदि द्राविड़ देवता पूजे जाने रूगे और इन्द्र, बरण, आदि 
बेदिक देवता सिफ़ वेदों में धरे रह गये। यज्ञादि पूजा-विधि को भी वेदिक- 
आयों ने, जिस तरह ये इन्हें लाये थे, उस तरह जारी न रख कर, द्वाविड़ों को पूजा- 
पाठ-विधि, शिव-लिग-पूजा, मति-पूजा, घंटा-घड़ियाल बजाना, भोग लूगाना, 
नेवेध चढ़ाना, तुलसी-दलू का पवित्र मानना, वट-वक्ष-यूजा आदि को ग्रहण कर 
लिया। ये सब विधियाँ आरयों को विधियाँ न होकर आयेतर जातियों की अवेदिक 
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विधियाँ थीं, परन्तु इन सब विधियों को आयों ने अपना लिया। वेदों में तो 
कहीं मूर्ति-पुजा, वक्ष-पूजा आदि का विधान नहीं है। यहाँ जिस सभ्यता ने 
विकास पाया, उसमें आयों के वेदों को तो ईश्वरीय ज्ञान माना जाता रहा, वेदों 
की प्रतिष्ठा बना रही, आयं-प्रजाति का सम्मान भी बना रहा, परन्तु वेदों को 
रटने के साथ-साथ अवेदिक विधि-विधान, क्रिया-कलाप आदि सब-कुछ चलने 
लगा। बंदिक-आयं मुख्य तौर पर दूध पीते थे, मक्‍्खन खाते थे, अनाजों में जौ 
का प्रयोग करते थे, परन्तु यहाँ आकर उन्होंने इस देश में प्रचलित गेहूँ, दाल, 
घो और तेल का इस्तेमाल शरू कर दिया। वे ऊनी वस्त्र पहनते थे, परन्तु भारत 
में आकर यहां के द्राविड़ों के सुती वस्त्रों का उन्होंने प्रयोग किया। भाषाशास्त्रियों 
का कथन है कि भारत की वत्तमान संस्कृति में २५ प्रतिशत ही बेदिक अंद रह गया 
है, बाकी ७५ प्रतिशत अवेदिक अंश है। भाषा-शास्त्रो कहते हें कि यहाँ 
आकर आरयों ने अपनी भाषा में काफ़ी परिवत्तन किया। आयों ने यहाँ आकर जिन 
भाषाओं का विकास किया उनमें आयेतर भाषाओं के शब्दों को ग्रहण किया । 
इस प्रकार इस देश में एक सामात्तिक तथा समन्‍्वयात्मक संस्कृति का विकास हुआ 
जो सब की सांझी थी, जिसमें वे दिक-अवेदिक, आरयं-आरयेंतर, संस्कृत-द्राविड़--- 
सभी का समन्वय था। इस समय इन सब के समन्वय से जो संस्कृति उत्पन्न हुई, 
उसमे सहिष्णता और सामंजस्य था, लेन-देन था। इस संस्कृति के बेद, पुनर्जन्म, 
कमंवाद, अद्द्य-सत्ता में विश्वास, विविधता के पीछे एकत्व के दर्शन, अहिसा, 
करुणा, दुःखमय संसार से मुक्त होने की भावता--ये सब प्रधान स्तम्भ बन गये 
जिनके सम्बन्ध में इस बात का कोई झगड़ा नहीं रहा कि ये विचार बंदिक हें या 
अवेदिक, आये हे या अनायं । इनके सम्बन्ध सें एक ही भावना उठ खड़ी हुई, और 
वह यह कि ये विचार भारत के हूं, इस वेश के हूं । 

हमने कहा था कि भारतोय-प्रजातियों में अपनो-अपनी सभ्यता के लिए 
अपसार' (>एश?४2००८) तथा अभिसार' ((णाएश४8०70०८) की 
प्रक्रिया होतो रही। यहाँ की प्रजातियाँ एक-दूसरे से संघर्ष करतो रहा, परन्तु 
संघर्ष के बाद उनमें सम्सश्रण भो होता रहा। द्राविड़ तथा आरयों के सम्मिश्रण 
को बात हम अभी लिख चुके हे, परन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं कि यह सम्सि- 
श्रण लगातार और बिना व्यवधान के होता रहा। अपसार' के बाद अभिसार' 
और 'अभिसार' के बाद 'अपसार' की प्रक्रिया लगातार होती रहती है, और यह 
प्रक्रित तबतक होतो रहेगी जबतक भारत को भिन्न-भिन्न प्रजातियों का 
सर्वथा सम्मश्ोण होकर आज जो धर्म-जाति-प्रजातिनिरपेक्ष राज्य की हम 
स्थापना करना चाहते हैं, वह नहीं हो जाती । आज यदापि भारत में भिन्न-भिन्न 
प्रजातियों का सम्मिश्रण हो चुका है, तो भी समय-समय पर विभिन्नता तथा 
अपसार' (7)ए7८22८70८ ) की भावना खड़ी होती रहती है। चनाव के दिनों 
में यह बात अपने पृर्ण-यौवन में उठ खड़ी होतो है। उस समय हम अपने को एक 
मे समझ कर एक-दूसरे से जुदा समझने रूगते हें, और भिन्न-भिन्न वर्ग के होने की 
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स्मृति हम म॑ तरोताज्ा हो जातो है। इस समय भी मद्रास में द्राविड़ जातियों को 
भारत की अन्य जातियों से पृथक्‌ करने की भावना को जगाया जा रहा है और 
पाकिस्तान की तरह द्राविड़िस्तान' बनाने की माँग उठ रही तथा समय-समय 
पर उठतो रहती है। इस दल का नाम 'कज़गाम' है, जो भारतोय विधान को जलाते 
फिरते हूं, ब्राह्मणों के विरुद्ध प्रचार करते हुं और राष्ट्र।य-ध्वज का अपमान करते हें । 

मानव-शास्त्र की दृष्टि से भारत में भिन्न-भिन्न नु-वंद, नस्‍्लें, प्रजातियाँ हे, 
और रहो हैं। इनमें आपस में लेन-देन होकर वे एक-दूसरे में आत्म-विलूय करतो 
रही हे, और एक-दूसरे को आत्मसात्‌ भो करतो रहो हूँ, इनमें अभिसार' तथा 
अपसार' को प्रक्रिया होतो रही है, ये अपने स्वतंत्र व्यक्तित्व को भुला-भुला कर 
कभी-कभी याद भी करने लूगतो हें। यह प्रक्रिया चलतो रहेगी, तबतक चलतो 
रहेगी जबतक हम रंग के भेद को, जन्म के भेव को भुला नहीं देंगे । संस्कृति को 
दृष्टि से तो हम भूल चके हे कि कौन-सी बात किस संस्कृति की थी, भाषा की दृष्टि 
से भी हम एक-दूसरे के अधिक निकट आते चले जा रहे हें, परन्तु अभी हममें यह 
भावना बनी हुई है कि अम॒क व्यक्ति मेरी नस्ल का है, अम॒क व्यक्ति मेरी नरल का 
नहीं है। मानव-समाज की प्रगति धीरे-धीरे इस प्रकार के प्रजाति-भेद को भूलने 
की तरफ़ बढ़ रही है| 


७: प्रजातीय-तत्त्वों का भारत की वर्ण-व्यवस्था पर प्रभाव 

जसा हम पहले कह आये हूं प्रजातोय-तत्त्वों में शारीरिक-लक्षणों में 'रंग' 
का, वर्ण' का बहुत बड़ा भाग समझा जाता है। डाविन का कहना तो यह था कि 
प्रजातीयता का और कुछ आधार हो या न हो, वर्ण तो इसका ऐसा आधार है जो 
हर किसी को स्पष्ट दीखता हूं। मंक्सम्लर का कहना था कि प्रजातीयता के आधार- 
भत 'वर्ण' के विचार ने भारत की 'वर्ण-व्यवस्था' को जन्म दिया। वर्ण अर्थात्‌ 
त्वचा के रंग' के आधार पर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेदय, शूद्र को कल्पना का विकास 
हुआ। नौडिक या इंडो-आर्य न प्रजाति के लोग गौर-वर्ण के थे। थे बाहर से आये 
थे। यहाँ द्राविड़ लोग रहते थे, जो काले रंग के थे । इन द्राविड़ों को पराजित करके 
उन्होंने इस देश को जीता और यहाँ बस गये । द्राविड़ों को अपनी सामाजिक- 
व्यवस्था में खथाने के लिए उन्होंने रंग के आधार पर “वर्ण-व्यवस्था' की रचना की 
जिसमें अपने को सब से ऊपर और यहां के निवासी द्राविड़ों को शूद्र का नाम देकर 
सब से नीचे रखा, उनसे रोटी-बेट! का व्यवहार भी बजित कर दिया । 

इसमें तो सन्वेह नहीं कि प्रजातीय-तत्त्वों का भारत की संस्कृति के विकास 
में महान योगदान होता रहा। यहाँ को संस्कृति नीग्रो, प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड, से डि- 
टरेनियन, मंगोल तथा इंडो-आर्यन प्रजातीय-तत्त्वों से प्रभावित होकर एक सामासिक 
संस्कृति बनती गई । इसी लिए भारत को प्रजातियों का अजायबधर भी कहा 
जाता है, परन्तु मंक्सम्‌ लर का यह कहना कि वर्ण-व्यवस्था' का आधार प्रजातोय 
था, रंग था, वर्ण था--यह बहुत विवादास्पद बात है। इसको विस्तत विवेचना 
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हम जाति-व्यवस्था' पर लिखते हुए करेंगे, इसलिए यहाँ इस विवाद में हम नहों 
पड़ते । 
८. प्रजातीय शारीरिक-लक्षणों का भारत में फंलाव 
(ए5प्रफ्रैणीणा 0 ऐिब्वटंत्री प्रोश्ा5 ए पराशं॥ ) 

भारतवर्ष में भिन्न-भिन्न प्रान्तों में प्रजातीय-तरवों के शारीरिक-लक्षण भिन्न- 
भिन्न तौर से फले हुए हे। किसी प्राप्त में कद लम्बा, क्सो सें छोटा है; किसी 
प्रान्त में नाक रूम्बी, किसी में चपटी है; किसी प्रान्त में कपारू-देशना कुछ, और 
किसी में कुछ है। प्रजातीय शारीरिक-लक्षणों का इस प्रकार प्रान्त-प्रान्त में 
अध्ययन एक अत्यन्त रोचक विषय है जिस का मानव-शास्त्री अध्ययन कर रहे है । 
हबंट रिज़ले तथा उतके बाद डा० सजूमदार ने भिन्न-भिन्न प्रान्तों के प्रजातीय 
शारीरिक-लक्षणों का अध्ययन किया है जिससे इन लक्षणों के भिन्न-भिन्न प्रान्तों में 
फेलाव पर कुछ प्रकाश पड़ता है। इस अध्ययन का सार निम्न है :--- 

(क) भारत में शीष॑-देशना का फंलाब ([9फिपांणा णी ठाध्ांध॑ 
700/ ॥] ॥09 )--रिज्ञले का कथन है कि पंजाब में शीर्ष-देशना ७४.०, 
उत्तर-प्रदेश में ७२.८, बंगाल में ७४.९, छोटा नागपुर में ७५.७, बिहार में ७६.९ 
ओर दाजिलिग की पहाड़ियों में ८०.७, महाराष्ट्र में ७७.५९, गुजरात तथा 
फाठियावाड़ मे ८०.२७ पायो जाती है। यह हम पहले ही लिख आये हे कि शीर्ष- 
देशना अगर ७५ से कम हो तो ऐसे व्यक्ति लम्बे सिर बाले और ज़्यादा हो तो ऐसे 
व्यक्ति चौड़े सिर वाले कहे जाते हूं। ऊपर शीर्ष-देशना का जो विवरण विया गया 
है, उससे स्पष्ट है कि पंजाब से ज्यों-ज्यों हम बंगाल, महाराष्ट्र तथा गुजरात की 
तरफ़ बढ़ते हू त्यों-त्यों शीर्ष-देशना बढ़ती जातो है, परन्तु इसका यह अभिप्राय 
नहीं कि पंजाब में चौड़े सिर वाले और बिहार, बंगाल, महाराष्ट्र, गुजरात में लम्बे 
सिर वाले लोग नहीं। जेसा हम पहले लिख आये हूं, एलपाइन-प्रजाति के चौड़े 
सिर होते है, नौडिक के लम्ब सिर होते हे। यद्यपि शीषं-देशना के आधार पर 
कहा जा सकता है कि भारत में पंजाब में नौडिक-तत्व मौजूद हे और ज्यों-ज्यों 
हम बंगाल, महाराष्ट्र तथा गजरात की तरफ़ जाते हूँ, त्यों-त्यों एलपाइन-तत्त्व 
बढ़ता जाता हूं, तो भी पंजाब में चौड़े और बंगाल, गुजरात, महाराष्ट्र सें लम्बे 
सिर भी मिलते हे जिसके आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि इन दोनों प्रदेश्ञों 
में एलपाइन तथा नौडिक--दोनों प्रजातोय-तत्त्वों का सम्मिश्रण होता रहा है । 

(ख) भारत में नासिका-देशना का फंलाव (जाएं ठी 7854 
06% ॥॥ 7708 )--पंजाब में नासिका-देशना ७०.२, उत्तर-प्रदेश में ७८.९, 
बिहार में ८०.०, छोटा नागपुर के कबीलों में ८०.४, बंगाल में ७८.७, वाजिलिंग 
में ८२.७ पायी गई है। इससे भी यही प्रतीत होता है कि ज्यों-ज्यों हम पंजाब 
से बंगाल की तरफ़ जाते है, नासिका-देशना बढ़ती जाती है। कम नासिका- 
देशना तोकीली तथा रूम्धी नाक की सूचक है, अधिक नासिका-देशना चौड़ी नाक 
की सृख्रक है। रूस्बो, नोकीलो नाक सुन्दर मानी जाती है, यह नौडिक प्रजाति 
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की नाक है; चौड़ी नाक भही मानी जाती है, यह एलपाइन, नीग्रो आदि प्रजातियों 
की सूचक है। नतासिका-देशना के आधार पर कहा जा सकता है कि पंजाब में 
नौडिक-तत्त्व मौजूद है, और ज्यों-ज्यों हम बंगाल की तरफ़ चलते हूं, त्यों-त्यों 
एलपाइन-तत्त्व बढ़ता जाता है, परन्तु यह कहना कि पंजाब में पतलो नाक और 
बिहार, बंगाल आदि में चौड़ो नाक ही मिलती है--ग़लूत है। पंजाब में चोड़ो 
तथा बिहार-बंगाल में पतली नाक भी मिलतो हे जिसके आधार पर कहा जा सकता 
है कि भारत के भिन्न-भिन्न प्रदेशों में सभो प्रजातीय-तत््वों का सम्मिश्रण होता 
रहा है । 

(ग) भारत में कद का फेलाबव (िज्राए0णांज एणी 9 पा९ ॥॥ 
[09 )--कद के सम्बन्ध में भी खोज करने से यही पता चला है कि पंजाब से 
चलकर गंगा की घाटी होते हुए असम तक कद बड़े से छोटा होत( गया है । पंजाब 
में औसत रूम्बाई १६८.४ सेंटीमीटर, उत्तर-प्रदेश में १६५.५, बिहार में १६४. ०, 
बंगाल में १६३.० तथा दाजिलिंग में १६१.०५ रह गई है। पश्चिम से पूर्व 
की तरफ़ चलते-चलते कद छोटा होता गया है । इसी प्रकार उत्तर से दक्षिण की 
तरफ़ चलते-चलते भी कद छोटा होता गया है, यहाँ तक कि गुजरात में जाकर औसत 
कद १६४.४ सेंटीमीटर और अण्डसान में १४५ हो रह गया है। हम पहले 
लिख आदे हे कि नोडिक-प्रजाति का कद हरूम्बा तथा एलपाइन-प्रजाति का कद 
नाटा होता है । कद के हिसाब से भारत के पश्चिम तथा उत्तर में नौडिक एवं 
पूर्व तया दक्षिग में एलपाइन चिह्न पाये जाते हें, फिर भी कुछ-कुछ दोनों के चिह्न 
दोनों प्रदेशों में भी मिलते हू । 


९. उत्तर-प्रदेद् में प्रजातीय-तत्त्व 


उत्तर-प्रदेश में १९४१ में डा० मजमदार ने यहाँ के भिन्न-भिन्न प्रजातीय- 
तत्त्वों का मानव-शास्त्र की मानव-मिति' (8॥॥700076079 ) तथा 'लूसी- 
विद्या' (560!029) की दृष्टि से अध्ययन किया । उनके परिणाम निम्न 
थे :-- 

(क) उत्तर-प्रदेश में सामाजिऋ-स्थिति का आधार प्रजातीय-तत्त्व हें-- 
मानव-मिति” तथा 'लसी-विद्या' के आधार पर इनका पहला निष्कर्व यह था 
कि उत्तर-प्रदेश में जो सामाजिक-ढाँचा बना हुआ है उस ढाँचे सें ऊपर-नोचे का 
श्रेणी-विभाग प्रजातीय आधार पर है। उदाहरणार्थ, ब्राह्मणों को प्रजाति इस 
सामाजिक ढाँचे में सब से ऊपर है, खत्री और कायस्थ ब्राह्मणों की सामाजिक- 
स्थिति से नीचे के समझे जाते हें। हस्त-कला का काम करने वाले इनके भी 
नीची स्थिति के माने जाते हें। इस सामाजिक ढाँचे में सब से नीची सामाजिक- 
स्थिति जन-जातियों' (77068 ) की है जो प्रायः अछत समझे जाते है । उत्तर- 
प्रदेश में कुछ जन-जातियाँ अपराधी-जन-जातियाँ या अपराधों कबोले समझे जाते 
हें। ये न अन्य प्रजातियों को तरह शुद्ध-रक्‍्त की समझी जाती हूं, न अछूत हो 
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समझी जातो हैं। इनकी समाज के ढाँचे में स्थिति अनिश्चित-सो है। ऊँच-नोर 
का भेद पेशों के आधार पर इतना नहीं जितना प्रजातीय-तत्त्व के आधार पर है, 
और इसो लिए रसोई बनाने वाला ब्राह्मण प्रजातीय-तत्त्व के कारण ही ऊँचा 
समझा जाता है। डा० मजमदार का सामाजिक-स्थिति तथा प्रजातोयता के पार- 
स्परिक सम्बन्ध का यह निष्कर्ष उत्तर-प्रदेश में हो नहीं, भारत के हर प्रान्त पर 
लाग है। 

(ख) उत्तर-प्रदेश में प्रजातियों के पृथकू-पृथक समुदाय हैं--मानव- 
सिति' के अनुसार दूसरा निष्कर्ष यह है कि उत्तर-प्रदेश के पूर्वी तथा पश्चिमी 
ज़िलों के ब्राह्मणों का एक पृथक समुदाय! ((]0567) कहा जा सकता है, 
ये सब एक-से सान-दण्ड को पूरा करते हें। ब्राह्मणों के बाद खत्री, मुसलमान, 
और अधघड़िया आते हे। मसानव-मिति' के अनुसार हस्त-कलावाली जातियों का 
एक पृथक समृदाय है--कायस्थ इसी सम॒दाय के अन्तर्गत आते हें । मसलमानों 
में भी निम्न-स्तर के समुदाय मानव-मिति के अनुसार अन्य मुसलमानों से पृथक 
हैं और हिन्दुओं की निम्न-जातियों से मिलते-जलते हे। इसका कारण सम्भवत: 
यह है कि निम्न वर्ग के जो हिन्दू मुसलमान बन गये उनका धर्म तो बदल गया, 
परन्तु उनकी प्रजाति के शारीरिक-लक्षण तो वहं।-के-बही रहे जो हिन्दू होने के समय 
उनके थे। 

(ग) उत्तर-प्रदेश में प्रजातीय समुदायों के पृथक होने के बावजद प्रजातियों 
का घनिष्ठ सम्बन्ध है--'मानव-मिति' तथा लसी-विद्या' के आधार पर तोसरा 
निष्कर्ष यह है कि उत्तर-प्रदेश में प्रजातियों के पृथक-पृथक्‌ समुदाय' ((08८४५$ ) 
होने पर भी, और इन समुदायों की सामाजिक-ढाँचे में पृथक्‌-पृथक स्थिति होने पर 
भो प्रजातियों में एक-दूसरे के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। यह सम्बन्ध इतना घनिष्ठ 
है कि उत्तर-प्रदेश की सब प्रजातियों को एक-दूसरे से सर्वधा पृथक और स्वतंत्र नहीं 
कहा जा सकता। इसमें सन्देह नहीं कि उत्तर-प्रदेश में जो जन-जातियां हें, उन्हें 
अन्यों से एक पृथक और स्वतंत्र समह कहा जा सकता है। 


१०. गुजरात में प्रजातीय-तत्त्व 


उत्तर-प्रदेश की तरह गजरात में १९४६ में वहाँ के निवासियों में प्रजातीय- 
तत्त्व का अध्ययन किया गया। वहाँ दो प्रजातीय-तस्व मिले जिनमें से एक चोड़े 
सिर और पतली नाक वाला और दूसरा लम्बे सिर और मध्यम नाक वाला तत्त्व 
था । कुछ व्यक्ति ऐसे भी थे जिनके प्रजातोय-लकषण इन दोनों के बोच के थे । 
इस प्रकार पतलो, मध्यम तथा चौड़ी नाक वालों की वहाँ एक ऋ्रमिक शृंखला 
पायी गई । 

इसके अतिरिक्त वहाँ एक बात और पायी गई। कच्छ और काठियाबाड़ 
के मुसलमानों में कहीं-कहीं मोटे होंठ और ऊनी बाल पाये गये जो नोग्रों प्रजाति के 
लक्षण कहे जाते हेँ। इसका कारण यही हो सकता है कि किसो समय यहाँ नीप्रो 
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रहते थे जिन्हें मसलमान बना लिया गया। ये नोब्रो ८वीं तथा १०वीं शताब्दी 
के बोच आकर यहाँ बसे थे जिन्हें मुसलमानों ने अपने समय में मुसलमान बना 
लिया । 


११. जन-जातियों में प्रजातीय-तत्त्व 


भारत को जन-जातियाँ किसो एक प्रजाति से विकसित नहीं हुईं। इनमें 
भिन्न-भिन्न प्रजातियों के तत्व मौजूद हें। मोटे तोर पर इन प्रजातियों का तीन 
जगह निवास है। भारत को पूर्वो तथा उस्तरी सोमा की पहाड़ियों पर; भारत के 
सध्य-भाग के पहाड़ों तथा पठारों पर; भारत को दक्षिण-पद्चिचमी पड़ाड़ियों पर। 
(क) पूर्वी तथा उत्तरी सीमा की पहाड़ियों पर--इस सीमा की जन- 
जातियों में मंगोल प्रजातीय-तत्त्व है। इनकी आँखें भारो पलकों से ढकी हुई, 
अघखुली पायी जातो हूं। नाक भी इनकी मंगोलों की तरह चपटो होतो हूँ, त्वचा 
हल्के, पीले रंग की, मध्यम कद, सीधे साफ़ बाल और लम्बे सिर के ये लोग होते हूं । 
(ख) भारत के मध्य-भाग के पहाड़ों तथा पठारों पर--भारत के मध्य- 
भाग में जो प्रजातियाँ रहतो हे, उनको त्वचा का रंग काला, कद मध्यम, बाल 
घूंघराले, सिर लम्बा, नाक चौड़ी, माये का निचला भाग उठा हुआ, बहुत-कुछ 
नीग्रो-प्रजाति से ये मिलते हे, फिर भी अन्य प्रजातीय-तत्व भी इनमें पाये जाते हूँ । 
(ग) दक्षिण-पश्चिमी पहाड़ियों पर--इस स्थान को जन-जातियों में 
रंग गहरा, चाकलेटी, भूरा, नाक चपटी और चौड़ी, होंठ मोटे, कद मध्यम पाया 
जाता है। इन जन-जातियों में मेलेनेशियन तथा नीग्रो-प्रजाति के लक्षण पाये 
जाते है । 


१२. मुसलमान, ईसाई तथा पारसियों में प्रजातीय-तत्त्व 

कई लोगों का विचार है कि मुसलमानों, ईसाइयों तया पारसियों की अपनो 
अलग-अलग प्रजाति है और इतमें अपने अलग-अलग हो प्रजातीय-लक्षण पाये जाते 
हूं। यह विचार भ्रम-मूलक है। इनमें से पारसियों को छोड़ कर मुसलमान तथा 
ईसाई तो किप्तोी विशिष्ट प्रजाति के सुबक नहीं है । ये दोनों घर प्रचारात्मक रहे 
है, ओर जित देश में इन धर्मों का प्रचार हुआ है उत्त देश को प्रजाति के लोग मुसल- 
भान तथा ईसाई हो गये हें। इप्त दृष्टि से भिन्न-भिन्न प्रजातियों के लोग इस्लाम 
तथा ईसाइयत में पाये जाते हैं । 

(क) मुसलमान--क्योंकि इस्लाम एक धर्म का नाम है, प्रजाति का नाम 
नहीं हैं, क्योंकि इत्लाम का भिन्न-भिन्न प्र जातियों में प्रचार हुआ, इसलिए भारत 
में भी भिन्न-भिन्न प्रास्तों के मृतलतमानों में एक हो प्रकार के शारीरिक-लक्षण तथा 
एक हो प्रकार का रक्त-समूह्‌ नहीं पाया जाता। उत्तर-प्रदेश के मुसलमानों का 
सिर कुछ लम्बा, ओर गुजरात के मुतलमानों का सिर कुछ चौड़ा पाया जाता है; 
जसर-प्रदेश के मुसलमानों को ऊँबाई १६२-४५ सेंटोमोटर तथा गुजरात के 
सुसतज्मानों को ऊँबाई १६७.९५ सेंटोमोटर तक पायी जाती है। उत्तर-प्रदेश के 
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मुसलमानों के शारीरिक-छक्षण इस प्रदेश के अन्य कारीगरों के लक्षणों से मिलते हें; 
गुजरात के मुसलमानों के शारीरिक-लक्षण उस प्रदेश की ऊँची जातियों के लक्षणों 
से मिलते हें; बंगाल के मुसलमानों के शारीरिक-लक्षण वहाँ की दलित-जातियों के 
लक्षणों से मिलते हूं। ऐसा क्‍यों है? ऐसा इस/लए है कि उत्तर-प्रदेश में अधि- 
कांश हिन्दू कारीगर मुसलमान बने; गुजरात में उच्च-जाति के हिन्दू मसलूमान बन 
गये; बंगाल में हिन्दुओं के दलित-वर्ग ने इस्लाम स्वीकार किया। 

(ख) ईसाई--जो बात हमने मुसलमानों के विषय में कही वही ईसाइयों 
बर भो राग होती है। ईसाइयत भी प्रचारात्मक-धर्म रहा है, और इसका भिन्न- 
भिन्न प्रजातियों में प्रचार होता रह! है, इसलिए भारत ही कया संसार में कहाँ 
भो ईसाइयों में एक ही प्रकार के शारीरिक-लक्षण था एक हो प्रकार का रक्‍्त-सम्‌ह 
नहीं पाया जाता। 

(ग) पारभी--मसलमानों तथा ईसाइयों के विषय में जो-कुछ कहा जा 
सकता है पारसियों के विषय में वह नहीं कहा जा सकता। पारसो-पघर्म प्रचारा- 
ज्यक कभो नहों रहा। पारसी लोग पश्षिया में रहते थे। वहाँ जब मुसलमानों ने 
आक्रमण किया, तब पारसियों के गिरोह-के-गिरोह अपनो सातृभूमि को अन्तिम 
नमस्कार कर भारत के पश्चिमो तट पर अपने जहाज़ों को लेकर आ उतरे । 
युरोप को भी पारसी-धर्मं का परिचय तब मिला जब युरोप का भारत के पश्चचमौ- 
भाग से व्यापारिक-सम्बन्ध हुआ । ये लोग अपने धर्म तथा अपनी प्रजाति को बड़े 
प्रयत्न से सुरक्षित रखते रहे, अपनी प्रजाति से बाहुर विवाह-सम्बन्ध नहीं करते रहे । 
इस सब का परिणाम यह हुआ कि पारसियों में अपने प्रजातीय-लक्षण बंसे-के-वेसे 
बने रहे। रिज़ले ने इन्हें इंडो-अफ़गान प्रजाति का माना है। प्रजातोय-दृष्टि से 
अपने को एक पृथक जर्ण में रखते रहने पर भो अब घीरे-धीरे पारसियों का भी भारत 
के अन्य बगों में वेबाहिक-खभ्बन्ध होने छगा है--पद्मपि इसको रफ़्तार बहुत 
थोमो है। 
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प्रजातिवाद 


(२७ ८।5५) 


१. प्रजातिवाद को व्याख्या 
जेकब्स तथा स्टनं ' ने प्रजातिवाद' को व्याख्या करते हुए लिखा है कि 
प्रजातिवाद वह वाद है जिसके अनुसार मानव-सम्‌ह को इस प्रकार भिन्न-भिन्न 
भागों में बांटा जाता है जिससे यह प्रतीत हो कि उनमें से प्रत्येक समह के दूसरे 
सम्‌हों से पूथषक, शारीरिक, सानसिक तथा स्वभाव-सम्बन्धी ऐसे अपने खास गण हूं 
जो दूसरे समहों में नहीं पाये जाते। इन्हें विभेदक-गण कहा जा सकता है। ये 
विभेदक-गुण वंद-परम्परा से आते हे, इन पर समाज, शिक्षा, अथवा पर्यावरण 
का कोई प्रभाव नहीं पड़ता। इन य॒णों के अनुसार प्रजातियाँ तथा उप-प्रजातियाँ 
एक-दूसरे से श्रेष्ठ तथा होन होती हे, और वंशानसंक्रतण द्वारा ही किसो प्रजाति 
तथ्रा उप-प्रजाति की संस्कृति बनतो है । 
इस व्याख्या से यह स्पष्ट है कि प्रजातियाद' के आधार में जो बातें हें, 
उन्हें हम निम्न प्रकार प्रकट कर सकते हें :--- 
(क) सनुष्य-सनुष्य में शारीरिक बनावट, सानसिक विकास तथा 
स्वभाव में भेद पाया जाता है, 
(क) इस भेद का आधार वंशानुसंक्रमण अर्थात्‌ रुधिरगत भेद हूं, शिक्षा, 
सम्राज या पर्यावरण नहीं, 
(ग्र) इस भेद के कारण कोई समाज उन्नति कर सकता है, कोई नहीं, 
(घ) वंशानसंफेमण अर्थात्‌ रुधरगत भेद के कारण जो समाज उन्नति 
कर सकता है, वह श्रेष्ठ हें; वंशानुसंक्सण के कारण जो समाज 
उन्नति नहीं कर सकता, वह हीन है । 
दूसरे शब्दों में, प्रजातिवाद का दावा है कि भिन्न-भिन्न तस्लों को झरोर को 
भिन्न-भिन्न रखना, खास करके उनको खोपड़ी का परिमाण, मस्तिष्क का तोल, 
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बढ्ि-परीक्षा के परीक्षणों से उतकी बद्धि का भाप तथा उनके भिन्न-भिन्न स्वभाव 
तथा आचार सिद्ध करते हें कि वे नस्ल एक-दूसरे से इतनो भिन्न हें कि उनमें किसी 
प्रकार की समता हो ही नहीं सकती । इन भिन्नताओं के आधार पर उनमें से कोई 
श्रेष्ठ तथा कोई हीन है। उदाहरणाय्ं, प्रजातिवाद' का कथन है कि नोग्रो नस्‍लों 
से कॉकेशियन नस्‍्लें श्रेष्ठ हें, कॉकेशियन नस्‍लों में भी नौडिक-नस्‍्लें सबसे श्रेष्ठ 
हैं। हम इस अध्याय में इन सब बातों का विवेचन करंगे; 


२. प्रजातिवाद का प्रारंभ 


१८-१९वों शताब्दी में प्रजातिवाद' के सिद्धान्त का प्रारम्भ हुआ । इसके 
प्रारम्भ होने के दो कारण थे। पहला फारण तो यह था कि जब य्‌ रोपियन विद्वानों 
ने संस्कृत का अध्ययन दरू किया तब उन्हें संस्कृत की पशियन, प्रीक, लेटिन आदि 
भाषाओं के साथ समानता देख कर बड़ा आइचयं हुआ। इस समानता को विद्वानों 
के सामन लात में फ्रांस के केअद्द तथा अंग्रेज्ञ विद्दान सर विलियम जोन्स ने बड़ा 
भाग लिया था। इनके बाद संकक्‍्सम्‌लर ने इस दिशा में बहुत बड़ा काम किया। 
इन सब विद्वानों के अध्ययन से यह बात मानी जान लगी कि बास्क, सगयार तथा 
फ़िनिश भाषा को छोड़ कर युरोप की सभो भाषाएं संस्कृत और ईरानो परिवार की 
हैं। इस प्रकार प्रजातोय दृष्टि-कोण से विद्वानों के सम्मुख एक विशाल प्रजाति 
उठ खड़ी हुई जो भारत से लेकर मण्य-एशिया में से होतो हुई युरोप के दूरतम 
प्रदेशों मं बिल री हुई थी। क्योंकि यह प्रजाति भाषाओं की समता के आधार पर 
मारत से यूरोप तक पायी गई, इसलिए इसका नाम इंडो-यरोपियन रखा गया । 
क्योंकि वेदों के अतुसार यह आयें-प्रजाति थी, इसलिए इसका नाम आय॑-प्रजाति भी 
रखा गया। यह इंडो-यूरोपियन या आयं-प्रजाति जहाँ-जहाँ भी पायी गई, सम्यता 
के उच्च-स्तर पर पायो गई। संसार में आगे बढ़ी तो यहो आयं-प्रजाति, आविष्कार 
किये तो इसी आये-प्रजाति ने, साहित्य का निर्माण हुआ तो इसी आयं-प्रजाति में, 
आज भूमंडल पर शासन कर रही है तो यही आयं-प्रजाति । इस सब के आधार पर 
प्रजातिवादियों न यह परिणास निकाला कि यह आयं-प्रजाति हो संधार की सब 
प्रजातियों में स्व श्रेष्ठ है। आयें-प्रजाति के सर्वश्रेष्ठ होने के सिद्धान्त को आयंवाद' 
(/पफथाञां57) कहा जाने रूमा । 

प्रजातिवाद के प्रारम्भ होने का पहला कारण तो भाषा-विजशान था, इसके 
प्रारम्भ होने का दूसरा कारण १८-१९वाँ सदी का साम्राज्यवाद भी या। हर देश 
दूसरे देशों को खा जाना चाहता था, अपने साम्राज्य का विस्तार करना चाहता 
था। एक तरफ़ अंप्रेज़ थे, दूसरी तरफ़ जमंत थे, तीसरी तरफ़ फ्रेंच थे। ये 
सब अपने-अपने उपनिवेद्ञ बढ़ाने में जुटे थे ताकि उन उपनिवेज्ञों से कच्चा माल ले. 
जा सके, अपने देशों के कल-कारखानों को समृद्ध कर सके । इन्हें सस्ते मजदूरों 
की भी ज़रूरत थी जिससे दासों की तरह म्‌फ्त का काम ले सके । 'प्रजातिवाद' 
ने इनके हाथ में एक ऐसा हथियार दे दिया जिसके सहारे ये अन्तरात्मा की घिक्कार 
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को अनसुना कर सकते थे। अगर उपनिवेश्ञों के रहने वाले लोग, नोप्रॉयड 
प्रजाति के बंशज या इसी तरह की अन्य प्रजातियाँ पंदाइश से ही निम्न-स्तर की 
है, तब इनसे भाड़े के टटद का काम लेना बेजा क्‍यों हो सकता है ? अगर इनको 
जानवरों की तरह खरीदा-बेचा जाय, तो भी क्या हज है। एंसा होता भी रहा । 
मीप्रो लोगों का बाकायदा शिकार किया जाता रहा। एऐ सी कम्पनियाँ बनीं जो ह नको 
पकड़ कर लाती थीं और बाज्ञार में बेचती थीं। ऐसा नहीं होता चाहिए--यह 
हल्की-सी आवाज़ जो तबीयत में उठती थी, उसे 'प्रजातिवाद' ने शान्त कर विया। 
एक तरह से अगर यह कहा जाय कि साम्राज्यवाद की प्रजातिवाद एक आवश्यक 
उपज थी तो कोई अत्यक्ति न होगी । 
३. आयंवाद' या नौडिसिज़्म' 
क्योंकि यरोप का हर मख्य देश अपने को समृद्ध बनाने के लिए प्रजाति- 
वाद' का छाभ उठाना चाहता था, कोई य क्ति ढूंढना चाहता था जिससे दूसरों पर 
अत्याचार करने के कारण अन्तरात्मा की उठती आवाज़ को चुप करान का बहाना 
मिल सके, इसलिए यूरोप के हर मख्य देश ने आयंवाद' को अपने-अपने ढंग पर 
हालना श्रू किया। आयं-बाद' (498॥97 ) को नौडिक-वाद' (२०70॥0॥) 
भी कहा जाता है। आयें लोग लम्बे -सिर' ([00॥0॥0-020॥9॥0 ) के थे और 
उत्तरी-य्रोप में रहते थे, इसलिए उत्तर में रहने के कारण इन्हें तोड़िक' नाम 
विया गया। अंग्रेज्ञी में उत्तर के लिए 'नौर्थ' तथा जमंन में 'नौड-शब्द है। 
नौड' से ही नौडिक' बना। इस दृष्टि से 'आयंवाद' तथा 'नौडिसिक़्म' का एक 
ही अर्थ है। यह नोडिसिज़्म' यूरोप के हर देश में भिन्न-भिन्न रूप धारण कर 
गया। इंग्लेण्ड में आरयों को ऐं ग्लो-संक्सन शाखा है, इसलिए इंग्लेण्ड में नोडिसिज़्म' 
का नाम ऐंग्लो-संक्सनवाद' (१720-$850गरंथा। ) हो गया; जमनोी में आयों 
की ट्यूटोनिक शाखा है, इसलिए जमंनो में 'नौडिसिज्मस' का नाम ट्यूटनवाद 
(767(0०7ंशा) हो गया; फ्रांस में आयों की गेलिक शाखा है, इसलिए फ्रांस 
में नौडिसिक््म' का नाम गंलिकवाद' ((58]॥0ंथा) ) हो गया । 
४. प्रजातिवाद के आधार पर श्रेष्ठता 
नस्ल के कारण जो शारीरिक-भेद दिखलाई देते हें, इन्हें आधार बनाकर 
भिन्न-भिन्न प्रजातियों ने अपनी श्रेष्ठता की जो घोषणा करनी शुरू की उससे 
दुनिया में एक नई लहर चल पड़ी । बसे तो यह सिद्धान्त प्रायः सभी यरोपियन 
देशों में थोड़-बहुत चला हुआ है, परन्तु पिछले दिनों मंत्रों में इसका बहुत प्रचार 
हुआ, खास कर हिटलर के नाज़ोबाद का तो यह एक मख्य सिद्धान्त हो गया। 
हिटलर का कहता था कि संसार की सब नस्‍लों में आय नस्ल के लोग, जिन्हें 
'नौडश्कि' कहा जाता है, स्व-श्रेष्ठ हें। जंसा हम अभी कह आये हूँ, नोडिक' 
अर्थात्‌ आय (०००८ ० ४ए०॥)-नसल के कई अवान्तर भेद हे--इनमे 
से ऐंग्लो-सेक्सन' (/॥80-52950), दयूटौनिक' (७॥0०ा४०) तथा 
गिलिक' (03॥0) मुख्य हूं, जो ऋमश:ः इंग्लंप्ड, जमनी तथा फ्रांस में बसते हूं। 


७० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


हिटंलर का कहना था कि इन तीनों में भी केवल ट्यूटोनिक-सस्‍्ल के लोगों में शुर्ध- 

नौडिक रुधिर है। १९३३ में हिटलर मे जमंनो में ससा प्राप्त करने के बाद सोडिक- 
बाद पर बहुत बल देना शुरू कर दिया था। १९३८ में हिटलर से संधि कर छेने 

पर मसोलिनी ने भो घोषणा कर दी थी कि इटलो में भी शुद्ध-नोडिक रुधिर के लोग 

रहते हैं। हिटलर तथा उसके अनयाधियों न यह कहना शुरू किया कि आजतक 

नौडिक-तस्ल ने ही संसार में सम्यंता को जन्म विया है, इसे बढ़ाया है। ग्रीस तथा 
रोम के लोग नौडिक-नस्ल के थे। नौडिकवाद को जमंनो में इतना बढ़ाया गया 
कि यह सिद्ध किया जाने लगा कि संसार में जो भी महापुरुष हुए है, वे सब तोडिक' 
थे। ईसा, मुहम्मद, चंगेज़ खॉ--इन सब में नौडिक रुघधिर बह रहां था। जो 

नौडिक' नहीं हूं, वे संसार को कोई चीज़ नहीं दे सकते । यहुदी-लोग नौडिक नहीं 
हैं, नीची नस्ल के हें, उनके साथ विवाह-सम्बन्ध से शुद्ध तौडिक रक्त अपवित्र हो 
जायगा, इसलिए हिटलर ने उन्हें जमंनी से निकाल बाहर किया। नोडिकवाद' 

के समर्थकों का कहना है कि आयं-जाति के बंदजों के भीतर सहख्रों महत्त्वाकांक्षाएँ 

छिपी पड़ी हें। इन महत्त्वाकांक्षाओं को, इन उमंगों को क्रियात्मक जामा पहनान के 

लिए इस नस्ल के लोग सवा प्रयत्मशील रहते हे, इसलिए ये संदा संसार को कोई- 

न-कोई नवीन वस्तु देते रहते हें। जिन प्रजातियों के हृदय में किसी प्रकार को 

आकांक्षाएं, उमंग ही नहीं, थे संसार को क्या देंगे और स्वयं क्या हासिल करेंगे ? 
अबतक नौडिक ही शासन करते रहे हे और संसार में आगे भो नौडिक ही शासन 

करेंगे। इसी भावना को लेकर हिटलर द्वितीष विश्व-युद्ध में कद पड़ा था और 

सारे संसार म॑ उसने रक्त की होली खलनी शुरू कर दी थी। प्रजातिवाद का जो 
परिणाम हो सकता है, उसका हिटलर ने एक नंगा नांच करके विखा दिया। 
नस्ल के आधार परे अपने को श्रेष्ठ मानने का सिद्धान्त अमरीका में भी कम 

नहीं है। वहाँ के नोग्नो लोगों को दासता से मकत कर दिया गया है; परन्तु उनका 
सम्य समाज से बहिष्कार है। कु-क्लक्स-क्लान ((४-९|ए४-९।७॥) नाम 
को गप्त संस्था नोग्नरो लोगों का वध तक कर देतो है। शुरू-शुरू में अमरीका में 
खीनियों को कुलो के तोर पर भर्तो करके ले जाया गया था, परन्तु उस देश में उनके 
साथ एसा दुग्यंबहार हुआ कि १८९० में उनकी जन-संख्या जो १ राख थी, 
बह अब ८० हज़ार से भी कम रह गई है। अमरोका में गन्दो-गन्दो बस्तियों में 
जोतो पड़े हूं, इन बस्तियों का नाम चाइना-टाउन' है। चोनी और जापानियों के 
साथ अमरीका में जो व्यवहार होता रहा; उसी का उपग्र-रूप 'पोला-खतरा' (४७० फ़ 
7थ।॥)--इस नाम से प्रसिद्ध हुआ। अमरीकी लोग कहने लगे कि इन नस्‍्लों 

से अमरीका को खतरा पेदा हो गया है, अतः इनके बहिष्कार के कानून बनने 

रूगे। रंग के आधार पर बनो यह जात-पाँत भारत की जात-पाँत से कम उमद्र नहीं, 

कुंछ अंक्षों में अधिक कठोर है। वबक्षिणी-आफ्रोका में काले-गोरों का जो भेद जल 

रहा हे, वह भो नस्ल के आधार पर बनो अपने को जेष्ड सानने की सोति का हो 

परिभाम है। दक्षिणो-आफ्रोका को नस्झ के आधार पर इस भेदन्नोति को 
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'एपारथीड' (8]00॥॥20) कहा जाता है। वहाँ यह भेद-भाव नीपग्रों के 
अतिरिक्त भारतीयों से भी किया जाता है। वहाँ जो सरकार बनती है वह यह भो 
घोषणा करती है कि वह इस 'एपारयोड'-नोति को जारी रखेगी, तभी उसे वोट 
मिलते हें। जहाँ अंग्रेज्ञों के मकान हूँ, वहाँ काले लोग ज्ञमोन नहीं खरीद सकते, 
मकान नहीं बना सकते। वहाँ तो मामला यहाँ तक बढ़ा है कि बीमारों के लिए जो 
रकत-दान दिया जाता है, उसके लिए भी कानून बनाया गया है कि नोग्रो रक्त 
अलग रखा जाय, और जब कोई नस किसी बीमार को दात दिये गए उस रक्त में 
से रक्त दे, तो पहले बतला दे कि यह किस प्रजाति का रक्त है। जो न यह नहीं 
बतलायेगी उसे दंड मिल सकता है। 
५. प्रजातिवाद के सिद्धान्त की आलोचना 

प्रजाति अर्थात्‌ रुधर के आधार पर अपने को श्रेष्ठ मानने का सिद्धान्त 
हिन्दुओं की जाति-व्यवस्था के अन्दर इतना उग्र नहीं है जितना संसार की अन्य 
नस्‍लों में पाया जाता है। परन्तु क्या इस सिद्धान्त में कोई सचाई है? हम 
पहले कह आये हूं कि 'प्रजातिवाद' के आधार में जो मुख्य-मुख्य बातें हूँ, उनमें शारी- 
रिक, सानसिक तथा चरित्र-सम्बन्धी भेद भनुष्य को मनष्य से पृथक करते हूं । 
इन्हों के आधार पर प्रजातिवादी कहते हें कि मन॒ष्यों की भिन्न-भिन्न प्रजातियाँ हें! 
हम यहाँ हस बात की विवेचना करेंगे कि शारीरिक, मानसिक तथ' चरिह्-सम्बन्धी 
भेद मानव-समाज में कहाँ तक प्रजातोय हूं, और अगर हें तो उनसे क्या सिद्ध होता है ? 

(क) प्रजातियों का सम्मिश्रणः (रिह्वणंकं ताशिांद्रापा8)-- 
सब से पहली बात तो यह है कि संसार में रुधिर का इतना सम्सिश्रण हुआ है कि 
कहीं, कोई भो मन"्य शुद्ध रधिर का नहीं है। मानव-दास्त्र हस दिश। में बड़ा 
काम कर सकता है। मानव-द्ास्‍्त्र का अबतक दुरुपयोग हुआ है। मानव-द्ास्‍्त्र 
के आधार पर कहा जाता रहा है कि अम्‌क प्रजाति अमुक प्रजाति से भिन्न है। 
मानव-दास्त्र ही इस क्षेत्र की अवेज्ञानिक विचार-धारा को रोक-बाम कर सकता है । 
मानव-शास्त्र के जितने भी सापने के प्रकार हें उन सब से यह सिद्ध हो चुका है कि 
बिलकुल शुद्ध रूप की कोई नस्ल इस समय धरतो पर मोजूद नहीं है। इतना हो 
नहीं, प्राचीन प्रस्तरित-मानव के जो अवशेष उपलब्ध हुए हूं, उनमें भी शुद्ध रूप 
कहीं नहीं पाया जाता। प्रो० गौरइन चाइल्ड ((00700॥ (7]0८) का कहना 
है कि इेनमारक तथा स्वोडन में पृथ्वी के नीचे दब हुए पाषाण-युग' ($/076 82०) 
के जो नोडिक-नस्ल के प्रस्तरित-कंकाल ([705885) मिले हे, उनमें भी कई 
नहलों का सम्मिश्रण है। डा० अम्मौन (५॥770॥) के मित्र रिप्ले (२।।९५) 
ने लिखा हे कि जब डा० अम्मौन को कहा गया कि बिलकुल शुद्ध नस्ल के किसी 
व्यक्ति का चित्र दिखलाये, तो वे चक्कर में पड़ गये। उन्होंने हज़ारों सिरों का 
भाप लिया था, परन्तु अगर किसो का सिर एक नस्ल का भा, तो ताक हूसरी 
गश्ल की थी, नाक एक नत्ल की थी, तो आँख किसी और नस्ल की भी । कहने 
का जभिप्राय यह है कि अगर किसी व्यक्ति को वे कित्ती एंक मत्स का समझते थे, 
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तो उससे अनेक बातें ऐसी मिल जाती थीं, जो उसमें होनी ही नहीं चाहिए थीं 
भिन्न-भिन्न नस्लों में रुधिर का सम्मिश्रण इतना अधिक हुआ है कि हम फ्रेंच-नस्ल, 
जमंन-नस्ल या अंग्रेज्-नस्ूू---इन शब्दों का प्रयोग तो कर हो नहीं सकते, शुद्ध 
कॉकेशियन, एंग्लो-संक्सन या नौडिक नस्ल का भी प्रयोग नहीं कर सकते । फ्रेंच, 
जमंन, अंग्रेज़---इनको कोमें (९०६07 ) तो कहा जा सकता है, नस्ल (7२४०८5 ) 
नहीं। एक-एक कौस में और एक-एक व्यक्ति में कई-कई नस्लें मौजद हूं। इंर्लेण्ड- 
वालों को ऐंग्लो-संक्सन कहा जाता है, परन्तु उनमें टयूटौनिक खून भौजूद है; 
जमंनी वालों को ट्यूटोनिक कहा जाता है, परन्तु उनमें भी अन्य रुधिर मिले-जुले 
हैं। जमंनी के जो भाग्य-विधाता ये, जो नस्ल के सिद्धान्त को लेकर उसे आसमान 
में बढ़ा रहे थे, उनके चेहरों-मोहरों को देखन से ही पता चल जाता है कि उनमें से 
कोई भो श॒द्ध-तोडिक अर्थात्‌ शुद्ध-आयं-तस्ल का नहीं था। 

असल बात यह है कि जब से मनष्य पंदा हुआ है, वह घ॒मक्कड़ रहा है । 
उन पहाड़ों और मंदानों के पीछे क्या छिपा है--यह जिज्ञासा उसे आगे-हो-आगे 
बकेलती रहो है। शुरू-द् रू में तो पहाड़-नदी-नाले-जंगल की 'भौगोलिक-प्‌थक्ता' 
(06०१०४/॥0०४। 450]8007) के कारण वह जिस नस्ल का था, उसी नस्ल 
का बना रहा, दूसरी नस्‍लों के साथ उसका मेल न हो सका, परन्तु ज्यों-ज्यों 
सानव-समाज संख्या में बढ़ता गया, त्पों-त्यों अन्य नस्लों के लोग भी नदी-नाले- 
समृद्र पार करके इधर-उधर जाने लगे, और जहाँ मनष्य का सनष्य से मेल हुआ 
बह उससे रल-मिल गया। अगर ऐसा न होता, तो भिन्न-भिन्न नस्लें बनो रहतीं। 
इन नस्‍्लों' (7२४0८७) के मिलने से 'कौमें' (]२४८०0॥5) न बनतीं । कोई 
कहता है, पहले तीन नस्ल थीं, कोई कहता है, पाँच थीं, परन्तु जितनो भी थीं, 
अब अनकों नस्‍लें कंसे बन गईं ? एक-दूसरे के साथ रोटी-बेटी का व्यवहार करने 
से ही तो आज इतनी नस्ल दिखलाई देती हैं, और नस्ले ही नहीं, कोई एक व्यक्ति 
भी ऐसा नहीं दिखाई देता जो किसी एक शद्ध नस्ल का हो । जब कहों शुद्ध नस्ू 
मिरूतों ही नहीं, सब जगह प्रजातियों का सम्मिश्रण दिखलाई देता है, तब नस्ल के 
कारण श्रेष्ठता के सिद्धान्त को ठोक कंसे कहा जा सकता है ? 

(ख) शॉरीरिक-लक्षणों के कारण प्रजातिवाद (िवढ०ंआ। 006 (० 
शाप्रभ्ंटवां (ए4३०९०7४7०$ )--मानव-शास्त्री शरीर के भिन्न-भिन्न अंगों को 
सापते हूं, इसके लिए उन्होंने नान। प्रकार के उपकरण बनाये हुए हैं। अंगों को 
साप कर वे कहते हू कि कॉकेशॉयड का कद लम्बा होता है, मंगोलॉयड का छोटा 
और नीग्रोंयड का नाटा होता है । सिर के बाल कॉकेशॉयड के सीधे तथा घृंघराले 
और नीप्रॉयड के ऊनी होते हें; कॉकेशॉयड की नाक ऊँची, संगोलॉयड की नोची 
और नोग्रॉयड की समतल होती है; कॉकेशॉयड के होंठ पतले, मंगोलॉयड के 
मध्यम तथा नोप्रोयड के सो्ट होते हें; कॉकेश्रॉयड का रंग गोरा, मंगोलॉय्ड का 
बौरा तथा सोग्रॉयड का कारा होता है। इसमें सन्देह नहीं कि भिन्न-भिन्न प्रजाति 
की शारीरिक रचना में भेद दिखाई देता है, परन्तु कया यह सम्भव नहीं कि शारीरिक 
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रचना फा यह भेद सूल-रूप में पर्यावरण पर आश्चवित हो। उष्ण कटिबन्ध में 
रहते-रहते मनष्य का रंग काला हो जाता हो, शीत कटिबन्ध में रहते-रहते उसका 
रंग गोरा हो जाता हो। असल में, इस सम्बन्ध में परीक्षण कर सकना कठिन है। 
इस प्रकार के शारीरिक परिवरत्त न एक-दो बंशों में तो हो नहीं जाते । पर्यावरण के 
कारण इस प्रकार के परिवत्तन बीसियों-पचासों पीढ़ियों के बाद होते हें, और तब तक 
उन परिवत्तनों को देखने वाला कोई नहीं रहता । इतना तो सभी को दीखता है कि 
रंग, शक्ल आदि में थोड़ा-बहुत परिवत्तंन हमारे देखते भी होता है, इसलिए शारी- 
रिक परिवरसंनों को देख कर यह कह देना कि भिन्न-भिन्न शकलों के लोग भिन्न- 
भिन्न प्रजातियों के ही हू, कठिन है। 

इसके अतिरिक्त मानव-शास्त्रियों के परीक्षणों से, जेसा हम अभो कह आये 
हू, यह सिद्ध हुआ है कि जिनको हम उन्नत प्रजाति का समझते हुं, उनके शारोरिक- 
लक्षण, उन्हें निम्न-स्तर का सिद्ध करते हूं, और जिन्हें हम निम्न प्रजाति का समझते 
हैं, उनके शारोरिक-लक्षण उन्हें उच्च-स्तर का सिद्ध करते हें। उदाहरणार्थ, नोग्रो 
निम्न प्रजाति के और कॉकेशियन उच्च-प्रजाति के समझे जाते हें। श्री होबेल 
(7060९) ने बन्दरों तथा मनष्यों में ११ शारोरिक-लक्षणों की पारस्परिक 
तुलना की । इस तुलना के परिणामस्वरूप वे इस नतीज्ञे पर पहुंचे कि नीग्रो और 
बन्दरों में ११ लक्षणों में से सिर्फ़ ५ लक्षणों में वे बन्दरों से मिलते थे, ६ लक्षणों में 
बन्दरों से नहीं मिलते थे, परन्तु कॉकेशियन सिर्फ़ ३ लक्षणों में बन्दरों से नहीं मिलते 
थे, बाकी ८ लक्षणों में बन्दरों से मिलते थे। नीग्रो सिफ़ ५ और कॉकेशियन ८ 
लक्षणों में बन्दरों के सदश हों और फिर भी कॉकेशियन को नीग्रो से उच्च-स्तर 
का समझा जाय--यह तभी सम्भव हे अगर शारीरिक-लक्षणों को प्रजाति-भेद में 
कोई महत्त्वपूर्ण स्थान न दिया जाय । 

अगर यह मान भी लिया जाय कि भिन्न-भिन्न प्रजातियों में शारोरिक- 
लक्षणों में ऐसा मौलिक भेद है कि उन्हें भिन्न-भिन्न प्रजातियों का ही कहा जाना 
चाहिए, इसके साथ अगर यह भी मान लिया जाय कि ये भिन्न-भिन्न शारोरिक- 
लक्षण बंश-परम्परा से हो आते हूं, इन पर पर्यावरण का प्रभाव नहीं पड़ता, तो 
भी इससे यह तो सिद्ध नहीं हो जाता कि एक तरह के शारोरिक-लक्षणों को 
प्रजाति दूसरी तरह के शारीरिक-लक्षणों की प्रजाति से श्रेष्ठ है। जैसा हम 
बार-बार कह आये हूं, प्रजाति' का आधार वंश्-परम्परा है, 'प्रजाति' एक प्राणि- 
शास्त्रीय घटना है, परन्तु प्रजाति' का असर सिफ़ शरीर की रचना तक है, इससे 
आगे नहीं। प्रजाति' शरोर का निर्माण कर सकती है, रंग गोरा, काला, पीला 
बना सकतो है, कद रूम्या, सध्यम, नाटा बना सकतो है, परन्तु मनष्य को बंद्धि और 
उसके आचार-व्यवहार का निर्माण नहीं कर सकती । काला व्यक्ति ब॒द्धि में गोरे 
से बढ़ा-चढ़ा हो सकता है, गोरा व्यक्षित काले से आचार-ध्यवहार में गिरा हुआ भो 
हो सकता है। इसलिए जो व्यक्तित नस्ल के कारण श्रेष्ठता के सिद्धान्त को मानते 
हैं, उनके सिद्धान्त की आलोचना के लिए यह देखना मावश्यक है कि क्या नस्ल भिन्न 
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होने के कारण व्यक्तियों की मानसिक-योग्यता में, उनके आचार-व्यवहार में भी 
कोई भेद पड़ जाता है ? इस सम्बन्ध में कई मनोरंजक परिणाम निकले हें जिनकी 
तरफ़ विशेष ध्यान देने की आवश्यकता है। हम यहाँ उनकी तरफ़ भी कुछ निर्देश 
करंगे। 

(ग) नस्‍्लों की खोपड़ी के घनत्व के कारण प्रजातिवाद (२६०५&7॥ 006९ 
00 06 ०802८ां(५ ए 06 #8ंटप्रा])--भाटिन (/वध॥) ने भिन्न-भिन्न 
नस्‍लों की खोपडियों का माप देख कर यह बतलाया है कि किस नस्ल को खोपड़ो 
कितनी छोटी और किसकी कितनी बड़ी है। जिस नस्ल की खोपड़ी बड़ी हो उससें 
ज्यादा दिमाग़ आने की गूंजाइश होनी चाहिए। युरोपियन-कॉकेशॉयड नस्‍्लों में 
आम तौर पर पुरुष की खोपड़ी में १,४५० और स्त्री की खोपड़ी में १,३०० घन 
सेंटीमीटर जगह पायी गई है। ऑस्ट्रेलॉयड-नस्लों में पुरुष की खोपड़ी में १,३४७ 
और स्त्री की खोपड़ी में १,१८१ घन सेंटीमीटर जगह होती है। इससे कहा जा 
सकता है कि युरोपियन-नस्‍्लों में ऑस्ट्रेलॉयड नस्‍्लों को अपेक्षा खोपड़ी में ज़्यादा 
स्थान होता है, इसलिए ज़्यादा घनत्व के कारण उनकी मानसिक-दक्ति ज्यादा होनी 
चाहिए। परन्तु अगर भिन्न-भिन्न तस्‍्लों की खोपड़ियों का गहराई से अध्ययन किया 
जाय, तो पता चलता है कि खोपड़ी के माप का मानसिक-शक्ति के साथ कोई 
पारस्परिक सम्बन्ध! ((07९8/0॥ ) नहीं है, अर्थात्‌ यह नहीं कहा जा सकता कि 
बड़ी खोपड़ी वाला बड़ें दिमारा का, और छोटो खोपड़ी वाला छोटे दिमाग़ का ही 
होता है। चीनी लोग सम्यता में बढ़े हुए है, परन्तु उनकी खोपड़ी का औसत माप 
१,४५६ और कलमक नाम की एक असमूय, जंगली, फिरंदर नस्ल की खोपड़ी का 
माप १,४६६ घन सेंटीमीटर है; जापानी उन्नत छोग हूँ, उनको खोपड़ी १,४८५ 
तथा जावा के पिछड़े हुए लोगों की खोपड़ी १,५९० घन सेंटीमीटर पायो गई है। 
इतना ही नहीं, एक ही नस्ल के लोगों में ज़मोन-आसमान का भेद होता है। 
माटिन का कथन है कि एक ही नस्ल में १,१०० से १,७०० घन सेंटीमोटर तक 
खोपड़ी के माप में भेद पाया जाता है। अगर एक हो नस्ल में खोपड़ी के माप में 
इतना भेद हो सकता है, तो कंसे कहा जा सकता है कि नीची नस्ल की खोपड़ो 
छोटो और ऊँची नस्ल को खोपड़ी बड़ी होती है। मानव-शास्त्रियों के पास सबसे 
छोटी लोपड़ी का रिकार्ड दान्ते ([287706) का है, जो इटलो का एक प्रतिभाशालों 
विद्वान था। अक्सर देखा जाता है कि बड़े सिर बाले गंवार होते हैं, अतः बड़ों 
खोपड़ी से बड़ी नस्ल सिद्ध नहों होती । 

(घ) मस्तिष्क के तोल के कारण प्रजातिवाद (रि80ं57॥ 876 6०0 
जशंशा: रण एक्षा।ता॥(७7)--कई कहते हें कि भिन्न-भिन्न नस्‍टलों में 
मस्तिष्क-तत्व का भिन्न-भिन्न तोल होता है। यह बात ऊपरलो बात का ही परिणास 
है। खोपड़ो में स्थादह जगह होगी, तो उसमें ज्यादह भारो दिमाग समा सकेगा । 
परन्तु जब ऊपर को बात ग़रूत है, तब यह बात स्वयं सरूत हो जातो है। ठौपी- 
नाई (]070४70) से सिन्न-भिज्न सस्‍लों के ११,००० दिसाणशों को तोरहा। 
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वह कहता है कि यूरोपियनों के दिसायों का आनुपातिक वज्धन पुरुषों में १,३६१ 
और स्त्रियों में १,२०० ग्राम होता है। नॉर्थ अमेरिकन नोग्रो का १,३१६, जापानियों 
का १,३६७, चोनियों का १,४२८ ग्राम निकला। मार्टिन का कथन है कि पेसचेरा- 
नस्ल पशु के निकट को-सो सनष्य को नस्ल है, परन्तु उसके दिमाऱा का वज़न 
युरोपियन-नस्ल के दिभाग़ के आस-पास है। ऐसी अवस्था में दिमाग़ के तोल के 
आधार पर क्या परिणाम निकाला जा सकता है ? 

(ड) बृद्धि-परीक्षा के कारण प्रजातिवाद (रिबवठांझा। 0प6 (० 
र/शभा8०0८-९४$ )-- बद्धि-परीक्षा' के परोक्षणों के आधार पर कहा 
जाता है कि भिन्न-भिन्न नसस्‍्लों की बद्धि में भेद है। बद्धि-परीक्षा' का क्‍या 
अर्थ है? एक तो किताबें पढ़ कर मनष्य विद्या ग्रहण करता है, दूसरे उसको 
अपनी कुछ स्वाभाविक बद्धि भी होती है। यह हो सकता है कि एक व्यक्ति बहुत 
साधारण बद्धि का हो, परन्तु ऊंचे खानदान का होने के कारण उसे पढ़न-लिखन की 
सुविधा हो, उस पर ट्यूटर लगे हुए हों, और वह पढ़-लिख जाय । यह भो हो सकता 
है कि दूसरा व्यक्ति उससे बहुत ज़्यादह ब॒द्धि रखता हो, परन्तु उसे ग़रीबी के कारण 
पढ़न-लिखन का अवसर न मिले। विद्या ((॥0४ाॉ८02०) तथा बढ़ि' 
(!राशएथा०८) में भेद है। विद्या' सोखी जाती है, पर्यावरण से 
प्राप्त को जाती है; बंद्धि सीखी नहीं जाती, 'बंश-परम्परा से मिलती हे । 
यह हो सकता है कि एक व्यक्षित विद्यावान हो, बुद्धिमान न हो; दूसरा व्यक्ति 
बद्धिमान हो, विद्यावान्‌ न हो। इस प्रकार हमन देखा कि ब॒द्धि' जन्म से 
आती है, दूसरे शब्दों में यह नस्ल की चीज़ है। आजकल नस्ल से आने वाली इस 
समानसिक-शक्ति, थर्थात्‌ बुद्धि को सापन के जो परीक्षण होते हूं, उन्हें 'बुद्धि- 
परीक्षा' के परीक्षण कहा जाता है। अगर ब॒द्धि को यह भिन्नता नस्ल के कारण 
होतो है, तो बद्धि-परोक्षा' से नोग्रो फो ब॒द्धि असरीकन से नोचो होनो चाहिए, 
बराबर तो किसो हालत में नहीं होनी चाहिए। परीक्षणों से पता चला है कि अगर 
गोरी-मसलों को बद्धि-लब्धि! (/0॥2०7०९८ (००४८7) १०० मानो 
जाय, तो चोनियों और जापानियों की ९९, मक्सिकनों की ७८, दक्षिणी-नीग्रो 
की ७५, उत्तरो-तोग्रो की ८५ और अमरोकन-हंडियमों को ७० पायी गई 
है। परन्तु बद्धि-परीक्षा' के परीक्षणों पर मनोवेज्ञानिकों में मत-भेद है। उनका 
कहना है कि बद्धि-परीक्षा' के जो परीक्षण किये जाते हें, वे बुद्धि को इतना नहां 
मापते जितना व्यक्ति को संस्कृति को मापते हैं। एक बच्चा ऊँचे खानदान में रहता 
है, घर में रेडियो लगा है, रोज के समाचार सुनता है, उसकी परिस्थिति स्वयं उसे 
दूसरे बच्चे से भिन्न बना देतो है। इस बच्चे की अगर किसी दूसरे अच्छे के साथ 
ठुलूना को जायगी. तो स्वभावतः इसे ऐसी बातों का पता होगा जिनका दूसरे को 
कुछ भी शान न होगा । सनोवेशानिकों का कहता है कि बुद्धि-लब्धि' के परीक्षण 
सफ़ बुद्धि को ही तहीं मापते, इसके साथ-साथ व्यक्ति के सांसकृतिक-पर्यावरण को 
भी माप ढालते हैं। बद्धि-लब्षि' व्यक्ति के पर्यावरण के अनुसार बदल भो सकती 


७६ (भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


है। गार्थ (027॥]) का कहना है कि अगर एक हब्शी को पहले नोची स्थिति 
के स्कूल में रखा जाय, और फिर ऊँची स्थिति के स्कूल में रख दिया जाय, तो उसकी 
बद्धि-लब्धि' (!. (.) बदल जाती है। ऐसी अवस्था में बुद्धि-परोक्षा' के 
आधार पर भी हम निःचयपूर्वक नहीं कह सकते कि भिन्न-भिन्न नस्‍लों की बुद्धि में 
भेद होता है। 


(च) प्राविधिक-विकास की भिन्नता के कारण प्रजातिवाद (॥२७०४४४) 606 
६०0 "€ला00श0३ भंवटिशा०6) ---कहा जाता है कि नौडिक-तस्ल के लोग 
विज्ञान में बहुत आगे बढ़े हुए हे । यूरोप के देशों के विज्ञान के क्षेत्र में सारी दुनिया से 
भागे होने को भी प्रजातिवाद को सिद्ध करन में प्रमाण रूप से पेश किया जाता है। 
प्रजातिवाद के समय कों का कहना है कि अगर इवेतांगों में नस्ल के कारण ही कोई 
श्रेष्ठता नहीं होती, तो दूसरी प्रजातियों के लोग सम्यता और विज्ञान की दौड़ में 
आगे क्‍यों न निकल जाते ? परन्तु यह बात ग़लूत है । कोई समय था जब ई जिप्ट के 
लोग जो आययं-प्रजाति को किसी शाखा के नहीं माने जाते, पिरंसिड बना रहे थे, जब 
जीनी जो मंगोल कहे जाते हैं, काग़ज़ और छापने की कला का आविष्कार कर रहे 
थे, ऐसा समय जब युरोप के आज के सभ्य-देश जंगली थे। कोई समय था जब 
ट्यूटौनिक-नस्ल के जमंती के आय लोग जंगली थे, आज वे सम्य हो गये। अगर 
रोमन-राज्य के समय में कोई कहता कि किसी समय यही दयूटौनिक-नस्ल के लोग 
इतनी उदच्नति कर लेंगे, तो इत बात पर कोन विध्वास करता ? युरोपियन-नस्लों 
ने जो उन्नति को है, उसे दिन ही कितने हुए हें ? एच० जी० वेल्स (]१.0. ५४०४) 
ने लिखा है कि १६वीं शताब्दी में अगर कोई मंगोल और मस्लिम-सम्यता के 
उत्कर्ष को देख कर भविष्य-वाणी करता, तो कह देता कि यूरोप की पिछड़ी 
जातियाँ कुछ देर बाद मंगोल या मुस्लिम-सभ्यता को स्वीकार कर लेंगी। परन्तु 
यह सब-कुछ न हुआ, और यूरोप ने आइचयंजनक उन्नति की। यह उच्नति नस्ल के 
कारण नहीं हुई, पर्यावरण के कारण हुई। यह समझना कि सम्यता, संस्कृति 
या विज्ञान किसी प्रजाति-विशेष की देन है, एक अञ्म है। यह भ्रम जहाँ तक 
प्रजातिवाद का सम्बन्ध हे, वहीं तक नहीं, प्रजातियाद के अतिरिक्त दूसरे क्षेत्र में 
मो यह अम फला हुआ है। यूरोप तथा एशिया के अन क वेश्ञों में आयं-प्रजाति के ही 
रोग है, परन्तु इन आयं-प्रजातियों के सम्बन्ध में भी यह कहा जाता है कि युरोप के 
आये अन्य आयों से श॒द्ध रुधिर के हें, इसलिए विजशान की खोजें वहीं पर होती 
हैं। यह भी कितना अ्रमपूर्ण विचार है। जिस समय यरोप के लोग कपड़ा पहनना 
भो नहीं जानते थे, उस समय ईजिप्ट, अरब और भारत के लोग सभ्यता के शिखर पर 
पहुँचे हुए थे। किसो समय ग्रीस तथा रोम को सभ्यता संसार पर शासन करती थी, 
आज उनका कोई नामलेवा भी नहीं रहा। हमने जो-कुछ लिखा उससे स्पष्ट है कि 
यह कहना कि क्‍योंकि य्रोप आज विशान के प्राविधिक उपकरणों का आविष्कार 
कर रहा है, या यह कहना कि क्योंकि आयं-प्रजाति के लोग ही सम्पता को विकास 
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की दिदा में प्रेरणा देते रहे हें, इसलिए अन्य प्रजातियों में इस प्रकार का कोई 
सामथ्य नहीं है, युक्ति-य॒क्त नहीं है। 

(छ) स्वभाव तथा आचार के कारण प्रजातिवाद (॥२७०ं४॥ 006 ॥0 
(शाएलशशाला, भ0 ८ा॥४३०६/)--हम प्राय: सुनते है. कि भारतीय लोग 
नस्ल से आलसी स्वभाव के होते हें, यहूदी ऋर और कंजस होते हें, मंगोल सुस्त 
और जआरोी होते हूँ, गोरी नसस्‍लें उद्यमो और परिश्रमो होती हे। जर्मनों के लिए 
कहा जाता है कि वे धोरे-धीरे प्रतिक्रिया करते हे, परन्तु एक बार उठ खड़े हों, तो 
शक्ति के भंडार हो जाते हूँ; अंग्रेज हर बात में पहल करते हैँ, गोदड़-भभकी देते 
हें, परन्तु समझोते के लिए सदा तंयार रहते हैँ, आचार के पक्के होते हें; फ्रेंच 
बड़े बातुन होते हें, मिलनसार होते हें, परन्तु अंग्रेज़ों के-से समर्थ नहीं होते । 
यह सब-कुछ ठीक है, परन्तु प्रइन यह है कि जिस व्यक्ति को हम जमंनों का, अंग्रेज्ञों 
का या अन्य किसी नस्ल का कहते हें, वह व्यक्ति किसी एक नस्ल का तो है ही नहीं । 
अंग्रेज़ तो क़ौम' (९४(०॥) का नाम है, नस्ल ([२४०८) का नहीं, इसी तरह 
जमंन भो क्रौम का नाम है। इन क़ौमों' (९७॥०॥5 ) में सब तरह की “तस्लों' 
(7२30८5) का खून रला-मिला है। एक लेखक का कहना है कि यूरोप की हर 
कौम में नौडिक'- एलपाइन' तथा 'मेडिटरेनियन'-नस्लों का रुधिर है--इसलिए 
जिस बात को हम नस्‍्लों का स्वभाव तथा आचार कहते है, वह 'नस्‍लों' (२७०८४) 
का भेद नहीं, क्रौमों (९७(॥075) का भेद है। एक प्रसिद्ध जमंत लेखक का 
कथन है कि नसस्‍्लों का इतना सम्मिश्रण हुआ है कि नौडिक-शरीर तथा अ-नौडिक- 
सन एवं अ-नौडिक-दारीर तथा नौडिक-मन युरोप में यत्र-तत्र-सबंत्र पाया जाता 
है। ऐसी हालत में हम किस नस्ल का क्‍या स्वभाव तथा क्‍या आचार कह सकते 
हैं? सिर्फ़ इतना कह सकते हूँ कि नस्ल के आधार पर खड़ी की गई श्रेष्ठता का 
सिद्धान्त, जो संसार में जगह-जगह पाया जाता हे, ग़लत है। 


६+ प्रजाति, राष्ट्र तथा देश में भेद 


प्रजातिवाद' के सम्बन्ध में जो तरह-तरह की कल्पनाएँ उठ खड़ी होती हैं, 
उनका सबसे बड़ा कारण यह है कि हम प्रजाति, राष्ट्र तथा वेश में भेद नहीं करते, 
इन तीनों को एक-दूसरे से रला-मिला देते हूँ, और जो बात प्रजाति' के विषय में 
कहनी होती हूं, उसे राष्ट्र' के या देश” के विषय में कह डालते हेँ। इन तीनों द्ाब्दों 
का प्रयोग करने से पहले हमें इन तीनों के भेद को अपने दिमाग़ में साफ़ कर लेता 
साहिए। ऐसा कर लेने से हमारे विचारों में सफ़ाई आ जायगी। 

(क) 'प्रजाति' तथा 'राष्ट्र' में मेद (शिशा०८ ०2फध्था ४०९ 
270 ९४४४०) --बंश' तथा पर्यावरण, इन दो कारणों से सनृध्य में परिवर्सन 
होता है। नस्ल के कारण श्रेष्ठता मानने वाले वंश' को महत्त्व देते ह, परन्तु 
हमने देखा कि जो बातें नस्ल के विषय में कही जाती हूँ, उनका नस्ल से कोई सम्बन्ध 
नहीं है। अंग्रेजों, जमनों, फ्रांसीसियों, हिन्दुस्तानियों को हम नस्ल समझने लूगते 


७८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


हैं। हम कहते हें अंग्रेजों की नस्ल ऐसी है, जनों की नस्ल बसी है। परन्तु असल 
बात यह है कि जन्म से नस्‍्लें' ((१४०८५) बनती हैँ, और कई नस्‍लों के मिलने से 
कौमें' (१९४(४0॥5) बनतो हें। जब कई नस्‍्लें आपस में मिलकर रहने लगती हें, 
वे अपन भिन्न-भिन्न तरह के रीति-रिवाज्ञ भूलकर एक तरह के रीति-रिवाज्, 
एक तरह के आचार-विचार बना लेतो हे, तब वे जन्म-जात भेवों को भूल जाती हूं, 
और एक 'क़ौम' का, एक राष्ट्र! का निर्माण करती हैं। नस्ल' पीछे को देखती है, 
'क्रौम' आगे को देखतो है। 'नस्‍ल' बाप-दादा को बात करती है, 'क़ौम' अगली 
पीढ़ी की बात करतो है; नस्ल भूत का गाना गाती है, क़ौस' भविष्यत्‌ के स्वप्त 
लिया करती है; तस्ल' जन्म पर ज़ोर देती है, क़ौस' जन्म को उन्नति में बाधक 
नहीं बनने देती; नस्‍्ल' एक प्राणि-शास्त्रीय (870!0९08 ) शब्द है, क़ोम' 
एक राजनंतिक (?00009!) शब्द है; 'नस्ू' बदली नहीं जा सकतो, 'क्ोम' 
बदली जा सकती है; एक “नस्ल” कई राष्ट्रों में रह सकती हूं, एक 'राष्ट्र' में कई 
नस्ल रह सकती हें। आज संसार की दिज्ञा नस्ल के घमंड को छोड़ कर मानव- 
समाज के एक हो जान को तरफ़ है। जब कई नस्‍लों से एक क़ौस, और कई क़ोमों 
से मनष्यमात्र को एक क़ौस बन जायगी, तब समाज को अनेकता से एकता पाने की 
प्रक्रिया समाप्त होगी, उससे पहले नहीं। मानव-समाज के विकास को विज्ञा नस्‍्लों 
के भेद को भूल कर क़ोमों की एकता की तरफ़ जा रही है। उपभिषद़ों में कहा है--- 
'मृत्यो: स म॒त्यु माप्नोति य इह नान व पह्ग्रति----जो संसार में माना-भेद देखता है 
वह जीवन की तरफ़ नहीं, सृत्य की तरफ जाता है। 

(ख) 'राष्ट्र' तथा 'देश' में भेद (ग्शिशा0८ 92एल्छशा 'ििश्ांगा 
870 (०0एञा५)-- राष्ट्र! ((५४४४०॥) तथा देश' ((०परा7५) में भी भेद 
है। बसे तो बोल-चाल की भाषा में दोनों शब्दों का एक ही अर्थ में प्रयोग होता है, 
परन्तु शास्त्रोय-दृष्टि से इन दोनों में भेद है। 'राष्ट्रीयता' की भावना उत्पन्न होगे 
पर ही 'राष्ट्र' बनता है, देश” के लिए 'राष्ट्रीयता' को भावना का होना लाज़मी 
नहीं है। आफ्रोका एक देश है, राष्ट्र नहीं है, इसलिए राष्ट्र नहीं है क्योंकि वहाँ 
राष्ट्रीय! को भावना पंदा नहीं हुईं। असर आक्रीक्षत रोमों श्र राष्ट्रीकता की 
भावना पेदा हो जाय, और इस भावना के परिभाभस्वरूप उनका उस देश प्र 
अधिकार हो जाय, तो वह देझ्ष सिफ़ देश ही न रहे, एक राष्ट्र हो जाय। राष्ट्र में 
रह़ट्रीयता का निवास होता है, देश में राष्ट्रीयता का निषास नहीं होता; देश भें 
जब राष्ट्रीयता आ जातो हूं, तंब यह देद्ा ही राष्ट्र बन जाता है । देश हें भिन्न- 
भिन्न नस्‍्ले रह सकती हूं, राष्ट्र भरे भी भिन्ञ-भिन्न तसलें रह सकती हूं, परन्तु जब 
कोई देदा राष्ट्र बन जाता है, तब मे भिन्न-भिन्न नस्ल अफ़ता सेद-भाव भूल कर एक 
हो जाती हें, जब तक इन नस्‍्लों सें एकता की भावना नहीं पंदा होती, त्ततक जिस 
देक्ष में ये नस्ल रहती हें, उसे हम देश” ((00709) तो कह सकते हूं, राष्ट्र 
(४४४००) नहीं कह सकते। भारत में भी जबतक हर प्रान्त का व्यपित दूसरे 
प्रानन्त के व्यक्ति के साथ पूरी-पूरी एकात्सता हीं अनभज् करेगा, अपने को मिश्र 
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प्रान्त का फहेगा, तब तक यहाँ एक दिशा को भावना पंदा हो जाते पर भो एक- 
राष्ट्र को भावना नहीं उत्पन्न होगी। प्रगति की दिज्या व्यक्ति को देश' तक सोमित 
न रखकर राष्ट्र को तरफ़ ले जान मे है। 
७. प्रजातिवाद तथा संस्कृति 
(रि्वणंक्रा कराए (एप्रॉण6) 

'प्रजातिवाद' के इस विचार का कि नौडिक-नस्ल के लोग--अंग्रेज़, जमंन, 
फ्रेंच आदि--संसार में सबसे उत्कृष्ट हें, हम पहले वर्णन कर आये हूं। प्रजाति- 
बादियों का इतना ही दावा नहीं है कि वे संसार में सब से उत्कृष्ट हूं, उनका यह भी 
दावा है कि संसार मे और कोई प्रजाति ऐसी नहीं है जिसके पास सम्यता अथवा 
संस्कृति हो। इनका कहना है कि ऊंची नस्ल ही ऊंची संस्कृति को जन्म दे सकती है, 
इसलिए यूरोप के उन श्वेत-वर्ण को प्रजातियों के ऊपर, इनके कथनानसार, एक 
विशेष बोध है, विशेष उत्तरदायित्व है, और वह उत्तरदायित्व इवेतांगों फा बोझ' 

(ज/॥।श।॥०११$ 0प्रातंआ ) कहलाता है। 5्वेतांगों के ऊपर यह बोझ है कि वे 
संसार को असभ्य जातियों को सम्यता का पाठ पढ़ायें। इन लोगों का यह विचार 
था कि संसार में सभ्यता का उदय उन्हों के साथ हुआ है, इससे पहले न सम्यता थी, 
न संस्कृति, जो-कुछ है, सभी उन्हों की देन के तौर पर संसार में आया है। इतना 
ही नहीं कि ये असम्य तथा जंगलो जातियों को सभ्यता का पाठ पढ़ाना चाहते हूं, 
ये और बहुत आगे बढ़े हुए हूं । ये भारत जसे देशों को जनता को भी सभ्यता का 
पाठ पढ़ाना चाहते हें। इनका कहना है कि चाहे जंगली हों, चाहे भारत, ईजिप्ट, 
अरब को पुरानी नस्‍्लों के लोग हों, इन सब को गोरी जातियाँ ही सभ्यता का मार्गं 
दर्शा सकती हैं । बहुत-कुछ तो इस प्रकार की मनोवत्ति का कारण गोरी जातियों को 
'सामस्राज्यवाद' की भावना थी, कुछ शायद ईमानदारो से भी समझते थे कि प्रकृति 
ने उन्हीं के लिए यह काम अभी तक अधूरा छोड़ रला है । 

मानव-शास्त्र ने प्रजातियादियों को इस स्थापना को तोड़-फोड़ दिया है। 
मानव-दास्त्र ने पुरातन-मानव के अध्ययन से यह सिद्ध कर दिया है कि प्रत्तोन- 
से-त्रानोन मानव के पास भी अषनो सम्बता थी, अपनो संस्कृति थी। जगह-जगह 
से ज़स्तीन के नीचे से शहर-के-दाहर निकरू रहे हें। भारत में मोहनओदड़ो तथा 
हड़प्पा की सम्यताएं हज्ञारों साल ईसा के पूर्व तक जातो हैं । सम्यता तभ्रा संस्कृति 
आज की देन नहीं, हज़ारों साल पहले भी सभ्यता तथा संस्कृति मौजूद थी। 
सम्यता क्या है, संस्कृति क्या है? माता-पिता अपनी सन्‍्तान को अपने अनुभव 
सामाजिक-विरासत के तौर पर देते हें । ये अनुभव वंश-परम्परा द्वारा आगे-आगे 
चलते चले जाते हूं। ये अनुभव भिन्न-भिन्न सम॒दायों में भिन्न-भिन्न प्रकार के होते 
हैँं। इसमे सन्देह नहीं कि आज के समुदायों के अनुभव अपने ढंग के हे, ओर ये 
आज की सन्‍्तति को वंद्ञ-परम्परा से मिल रहे हैं। हज़ारों, लाखों साल पहले का 
जो मानव-समाज था, वह भो अपन अनुभवों को वंद्-परम्परा द्वारा अपनो सन्‍्तान 
को देता रहा । जंसे आज के मानव के पास अपने पृव॑ंजों से पायो हुई सम्यता तथा 
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संस्कृति है, बसे प्रागतिहासिक-काल के मानव के पास भी अपने पूव॑जों से पायी हुई 
सम्यता तथा संस्कृति थी। प्रागंतिहासिक-काल का मानव सम्यता तथा संस्कृति से 
शून्य नहीं था, इसलिए वत्तं मान गोरी प्रजातियों का यह दावा कि वे संस्कृति-शन्य 
मानव को संस्कृति को देन उपहार में दे रहो हे, भ्रमात्मक विचार है। प्राचीन- 
मानव के पास भी अपनो सम्यता थो, संस्कृति थी, साहित्य था, भाषा थी, अपने 
विद्ववास थे, अपना धर्मं था, अपना संगीत, अपने ढंग की शिक्षा और अपने ढंग की 
सामाजिक तथा राजन तिक रचना थी। हमें यह साननता पड़ेगा कि प्राचीन-से- 
प्राचीन मानव के पास भी अपनो सभ्यता तथा संस्कृति थी, भले ही उसका विकास 
उस तरह न हुआ हो जिस तरह आज के मानव की सभ्यता तथा संस्कृति का विकास 
हो रहा है। क्योंकि प्राचोन मानव को सभ्यता का विकास भौतिक-विकास नहीं था, 
वह कल-कारखान नहीं बनाता था, इसलिए यह नहीं कहा जा सकता कि वह निम्न- 
स्‍तर का हो था। आज का मानव अण-बम ओर हाईड्रोजन-बस बनाकर अगर 
अपने को प्राचोन-मानव से श्रेष्ठ समझने लगा है, तो यह उसके अहंकार के सिवाय 
ओर कुछ नहीं है। विनाशकारों आज का मानव उस मानव से श्रेष्ठ कंसे कहा जा 
सकता है, जिसने संसार की रक्षा करके उसे यहाँ तक पहुँचा दिया, जहाँ हम 
आज के मानव के सामने नष्ट होने के लिए खड़े हे? 

सानव-दास्त्र ने अब तक के अध्ययन से जो परिणाम निकाले हूं, उनसे यह 
स्पष्ट हो गया है कि नस्ल का संस्कृति से कोई सम्बन्ध नहीं है। पहली बात तो यह 
कि हर-एक नस्ल के पास कोई-न-कोई संस्कृति है, हम अपने दृष्टि-कोण से उसे 
नोचा कह सकते हूं, परन्तु हमारा दृष्टि-कोण ग्रत भी हो सकता है, एक-देशीय 
भी हो सकता है। दूसरी बात यह कि नस्ल के आधार पर संस्कृति की व्याख्या 
नहीं हो सकती, नस्ल के आधार पर यह नहीं कहा जा सकता कि अम॒क नस्ल 
ऊँची सम्यता को ही पेदा करेगी, अमुक नस्ल नीची सम्यता को हो पैदा करेगी। 
आज जिन इवेतांगों को नस्ल को. ऊँची सम्यता का सरताज कहा जाता है, वे 
कभी नंगी फिरती थीं, जंगलों में फल-मूल चुगा करती थीं । उस समय आज को 
अवनत सम्यता की नस्ल सम्यता के उच्च शिखर पर थौं।| अगर नस्ल का 
सम्यता तया संस्कृति से गहरा सम्बन्ध होता, तो इवेतांग नस्‍्लों को दूसरी नस्‍्लों के 
मुकाबिले में संस्कृति के नीचे पाये पर कभी होना ही नहीं चाहिए या । 


ढे 


भारत की आदिवासी जन-जातियाँ 


(7० 4ष प्राशपह:७) 


भारत की जनता में भिन्न-भिन्न नस्लें हें, यह तो हम देख चके। नस्‍्लों के 
रूप में वर्गोकरण करने के अलावा भारत की जनता का एक दूसरी तरह से भी 
वर्गोकरण किया जाता है। एक वर्ग में तो 'उन्नत वर्ग! ([707/270 ०]४७5८७$) के 
लोग हू जो सामाजिक तथा आर्थिक दृष्टि से हमारे समाज में प्रतिष्ठित तथा सम्पन्न 
हे, दूसरे वर्ग में 'निम्न-वर्ग' (40[८एथात ०5565) के लोग हूँ । उच्नत- 
बर्ग के लोगों की समस्याओं के विषय में हमें कुछ नहीं कहना, निम्न-वर्ग को 
समस्याओं का प्रइन समाज का म्‌ खुय प्रइन है। निम्न-वर्ग को दो भागों में बाँटा जा 
सकता है। एक तो ऐसा निम्न-वर्ग है जिसे जन्म के कारण उमन्नत-वर्ग का बनने में 
कोई प्रतिबन्ध नहीं है। वह तो काम नहीं करता, इसलिए अपने किये से निम्न-वर्गं 
का बना हुआ है, काम करे तो वह उन्नत-वर्ग में शामिल हो सकता है। इस वर्ग की 
समस्याओं के विषय में भी हमें यहाँ कुछ नहीं कहना । दूसरा निम्न-बर्ग ऐसा है जो 
अपने किये से नहीं, परन्तु जन्म के कारण निम्न वर्ग का है। जन्म के कारण 
निम्न-वर्ग का होने को वजह से समाज में भी उसे शिक्षा तथा समाज की अन्य 
सुविधाओं से बंचित रहना पड़ता है। भारत की इस क्षेत्र की मुख्य समस्या, जन्म 
के कारण जिन्हें निम्न-बर्ग फा कहा जाता हूं, उन्हीं लोगों की है। जन्म के कारण 
निम्न कहे जान वाले लोगों में भी भारत में दो श्रेणियां हें--एक वह श्रेणी है जिसे 
अछत' (एग्रा०प्रण4॥0065) कहा जाता है। इस श्रेणी के लोग शहरों में ही, 
उच्च कहे जान वाले लोगों के साथ, उन्हीं के मोहल्लों में रहते हूं, परन्तु इनके 
साथ व्यवहार ठीक तरह का नहीं होता। इन्हें लोग छूने से परहेज करते हें, इन्हें 
मंदिरों में नहीं जाने देते। इन्हें महात्मा गांधी न 'हरिजन' का नाम दिया था । 
अछतपन की समस्या को हल करने के लिए स्वतंत्र-भारत ने कानूनन अछतपन को 
रह कर दिया है और अस्पृश्यता निरोधक अधिनियम-१९५५ (एफाणाला4- 
जाए 0०0०० 40०0--955) के अनुतार इस करलंक को भारत से मिटा 
दिया है। परन्तु कानून बना देने मात्र से तो समस्या हल नहीं हो जातो, अस्पू- 
इयता की समस्याएं अभी पर्याप्त मात्रा में बनी हुई हैं, परन्तु इनकी समस्याओं के 
विषय में भी हमें यहां कुछ नहीं कहना । इनके विथय में हम अलग अध्याय में चर्चा 
करेंगे। जन्म के कारण निम्न कहे जाने वालों की एक दूसरी अेणो है जिसे 'बन्य- 
६ 
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जाति! या जन-जाति' (77768) कहा जाता है। इस श्रेणी के लिए अनेक 
शब्दों का प्रयोग होता है। इन्हें रिजले, लंसो, ठक्कर बापा आदि ने आदि-वासी' 
(/७0ग2॥9/5) कहा है, क्योंकि इनके अनुसार ये इस देश के शुरू-श्रू के रहने 
वाले हूं ; इन्हें बन्य-जाति' या 'बन-बासो (770728( 0८।॥८४६) भी कहा जाता है, 
क्योंकि ये देश के अन्य व्यक्तियों के साथ उनके गली-मोहल्लों में न रह कर जंगलों, 
पहाड़ों या बस्तियों से बाहर रहते हे; इन्हें आदिम-जाति' (07706 (0८5 ) 
भी कहा जाता है, क्योंकि सभ्यता की दष्टि से ये प्रारम्भिक-अवस्था में हे --नंगे, 
जंगलों में शिकार करते हुए, ब॒क्षों के नीचे या झोंपड़ियां बना कर रहने के कारण ये 
“आदिम-जाति' कहलाते हूँ। भारतीय-संविधान में इन्हें अनुसूचित जन-जातियाँ 
($०००००० ४70८5) कहा गया है क्योंकि संविधान के अनुसार इनको 
सूची बना दी गई है। डा० घ॒र्य इन्हें (पिछड़े हुए हिन्दू (830(फ़ा0 ॥008) 
कहते हूं क्योंकि वे इन्हें हिन्दुओं से पृथक कोई जन-जाति न मानकर इन्हें हिन्दुओं के 
निम्न-स्तर के लोग मानते हूं । हम यहाँ 'अस्पृइय' या अन्य किसी निम्न वर्ग के 
विषय में न लिख कर भारत की आदि-वासी “जन-जातियों' अर्थात्‌ बन्य-जातियों 
(77068) के विषय में लिखेंगे, क्योंकि जन-जातियों' का सम्बन्ध नस्ल से है, 
और नस्ल की समस्या को लेकर ही हम यहाँ लिख रहे हे । नस्ल की दृष्टि से भारत 
की जन-जातियों का महत्त्व इसलिए है, क्योंकि उनके रहन-सहन, रीति-रिवाज़, 
कायदे-कान्‌न को देख कर हम यह जान सकते है कि आदि-काल के भारत के निवासी 
किस ढंग से रहते-सह॒ते थे, क्या उनके रीति-रिवाज्ञ और कायदे-कानून थे । जन- 
जातियाँ मानो वत्तंमान प्रजातियों का ही भूत-काल का जीवित चित्र हमारे सामने 
लाकर रख देती हू । 


९. जन-जाति को परिभाषा 

जन-जाति,, वन्य-जाति,, आदि-वासी', वन-वासो' या आदिभ-जाति' 
“--इन सब शब्दों का एक ही अर्थ है। जन-जाति' शब्द की भिन्न-भिन्न लेखकों 
ने भिन्न-भिन्न व्याख्याएं की हे जिनमें से कुछ निम्न हे :--- 

[क] जेकब्स तथा सटे की व्यास्या--“एक ऐसा ग्रामोण समुदाय या 
ग्रामोण सम्‌ दायों का एक ऐसा सम्‌ ह जिसकी समान भूमि हो, समान भाषा हो, 
समान सांस्कृतिक विरासत हो, और जिस समुदाय के व्यक्तियों का जीवन आर्थिक- 
दृष्टि से एक-दूसरे के साथ ओत-प्रोत हो-- जन-जाति' कहलाता है ।' 


कि] “6 एएशडष ० जशातइएर एणाणप्रगा65 जांटी डाधा& 8 
एणा॥0ा शत, क्रा8प४288 3॥0 या, कात॑ 6 ००णणां?क्राप 
प्रॉशिज0फथा 38 जीएशा 450 66॥डाशा9०0 8 (7767"-...242008 द्व्व $/27. 
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[ख] नोट्स एण्ड क्वेरीज़ ऑन एन्धोपौलोजी की व्याल्या--एक ऐसा 
सम्‌दाय जो किसो विशष भू-स्थान का स्वामी हो, जो राजनंतिक तथा सामाजिक 
दृष्टि से श्रंखला-बद्ध स्वायत्त-शासन चला रहा हो, उसे 'जन-जाति' कहते हूं ।'' 

[ग] रिचार्ड की व्याख्या--“समूहों की श्यूंखछा परिसाण में जब बढ़ती 
जाती है तब उसका अन्त राष्ट्र में होता है। समूह को यह किक बद्धि प्रायः 
आदिम-जातिथों में पायी जाती हे--इन आदिम-जातियों को हम 'जन-जाति' 
कहते है । जन-जाति' एक एसे सम ह का नाम है जो जाथिक-दरिट से जारध-सिर्भर 
होता हु, समान भाषा बोलता है ओर जब कस ब्राहर के शाप्र का साखना करना 
होता है, तब इस समूह के सब लोग मिल कर एक हो जाते हूं ।'' 


[प्र] मजूमदार की व्याख्या--जन-जाति परिवारों या परिवार-समू हों 
के समृदाय का नाम है। इत परिवारों या परिवार-सम्‌हों का एक सामान्य 
नाम होता है। ये एक ही भ्‌-भाग में निवास करते हे, एक ही भाषा बोलते है तथा 
विवाह-उद्योग-धंधों में एक ही प्रकार की बातों को निषिद्ध मानते हूँ । एक-दूसरे के 
साथ व्यवहार के सम्बन्ध में भो इन्होंने अपने पुरान अनुभव के आधार पर कुछ 
निश्चित नियम बना लिये होते हें ।' 

[क] इम्पीरियल गर्जटीयर की व्याध्या-- जन-जाति परिवारों के एक 


[ख)] “# फट 39 96 66६66 8५ 8 छएगा[एककीए 0 »०८त्ती।५ 
००ाशहा। था। क्रप्राणाठप्रा०0प5 हएा]0फ779 9०2फ्शाए 0० छब्ागग? 8 9- 
ट्ोत्ा' (शापा0ा५. +-+०65 द्रव (2;शप९४ 07 40/77०70/7१'. 

ग] “& इ६&65 ०ाी प्राण्फराए5$, शाबवव0ीप वीलासबाए ॥॥ 
ड22९, 0पतर365 गा [6 हॉद्वा९, शाला 5 0004$079|9 09४॥0 0782 
(6 ९०४6४ ९ थी फाग्रा।ए९, 0७० 6 पाठ टणाइॉंबत।9 पच९त (छा 
8 ह#पं9९,. 3५9 38 ॥596 श८९ प्रष्रवीक॥ गोल्या 2॥. एएणाणाएगवशीफ५ ॥00- 
ए0)460॥/ शा०फ्र रण 79९० ऋ्रछवांधाहर वीर इ$्चा॥2 विश्ण्न82  क्रा। 
पधंधा ९ 40 66070 धला52५९६5 ब282॥50 0प्रांडंत65. 7 

-िशांटाव्वाबर के 29457 (काश 48॥०7०/०३): 

[बि] “#& ॥096 5 43 ढणाह्लाता णाी विशा€8 0 छ्ा०पु४ 0 
शिय्रा[65 एशक।।ए 8 0णायिरा वक्षातर, वराधा065 ० जता 0००0०१ 
(6 इ॥९ (0009, ४9९४४ 0९ $३॥॥6 20328 20 005677९ टशा्ाा 
(80008 ॥8ए4वाए प्रधा328०, ए700ए58४ं०णा 0 ००एपथा0णा 370 ॥4ए८ 
१6ए९८॥09००0 ६ ९-45५5९४५९० $५५९८ा॥ ए 78टाएछाण्ला।ए 0 ग्रापए्षा५ 
णएी ०णाहभरां05. ---744॥;07744/'. 

[ड] “& (956 8 3 गीललींगा 0 शिपार5, जाएा। शैबएट 8 
००धाता वद्या।2 0 8 ०णा07 वांक्षेट्ल थाद॑ रगांसी 0०0:फ१५, 07 
[7063$ 40 ०००७५, 8 ९०0्रा70 श््रातए कराते सांटा ॥8ए6 फैलशा, 
॥ पाल 76 ॥0. शात08॥7॥005. +-एशांधा॑ (42९९९. 
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ऐसे सम्‌ दाय का नाम है जिसका एक समान नाम हो, समान बोली हो, जो एक समान 
भू-भाग में रहते हों या उस भू-भाग को अपना मानते हों, और जो अपनी जन- 
जाति के भीतर हो विवाह करते हों ।'' 


जन-जाति' की हमने जो परिभाषाएँ दो हूं, इनके अतिरिक्त डा० रिवर्स 
(रिंए28) ने भी इसकी व्याख्या की है, जिसके अनुसार 'जन-जाति' एक ऐसा 
सरल-सा सम्‌ ह है जिसके सदस्य एक बोली बोलते हों, और जो युद्ध आदि के समय 
सम्मिलित रूप से कार्य करते हों । रिवर्स का कहना है कि अन्य व्याख्याकारों ने 
इस सम्‌ ह का एक सामान्य भू-भाग में रहना आवश्यक बतलाया है, परन्तु प्रायः 
अनेक जन-जातियाँ फिरंदर-जोवन व्यतीत करती हें, इसलिए 'जन-जाति' की 
व्याख्या में सामान्य-भू-भाग का होना आवश्यक नहीं है। इस बात को भ्री परी 
(९७7५) ने आलोचना करते हुए लिखा है कि कोई भी 'जन-जाति' कितना ही 
फिरंदर जीवन क्‍यों न व्यतीत करतो हो, फिर भी उसका किसी-न-किसी भू-भाग 
से सम्बन्ध होता ही है। फिरंदर जातियाँ संसार के एक सिरे से दूसरे सिरे तक 
नहीं फिरा करतीं, इसमें सन्देह नहीं कि वे फिरती हे, परन्तु एक निश्चित भू-भाग में 
ही फिरतो हूँ। रिवर्स का कहना है कि जन-जातियाँ शत्रु के साथ युद्ध के समय एक 
हो जाती हू --इसलिए रिवस ने इस बात को जन-जातियों का निश्चित लक्षण कहा 
है, परन्तु इस बात की आलोचना करते हुए रंडक्लिफ़-बआउन (२००४८!॥6- 
870५श7) का कहना है कि दूसरों से लड़ने की बात तो दूर रही, ऑस्ट्रेलियन जन- 
जातियां आपस में ही लड़ा करतो हूं --एऐसी हालत में इस लक्षण को जन-जातियों 
का आवश्यक लक्षण कंसे कहा जा सकता है ? 


जो-कुछ हो, यह तो स्पष्ट है कि 'जन-जाति” की परिभाषा के सम्बन्ध में 
विद्वानों में मतभेद है, परन्तु अधिकतर विद्वानों की राय यही है कि जन-जाति' 
का किसी विशेष भू-भाग से सम्बन्ध होता ही है। भारत की जन-जातियों का तो 
विशेष-विशेष भू-भागों से सम्बन्ध हें “-इसमें कोई सन्देह नहीं। सन्‍्याल चाहे असम 
में क्यों न काम करते हों, वे सदा अपने को बिहार या बंगाल के अपने निश्चित स्थान 
का वासी कहते रहेंगे। एक निश्चित भू-भाग का होने से 'जन-जाति' के प्रत्येक 
व्यक्ति में अपने समृदाय के प्रति निष्ठा तथा सामुदायिक-भावना बनी रहतो है। 
निश्चित भू-भाग के अतिरिक्त जन-जातियों में दूसरी बात यह पायी जातो है कि 
वे एक-समान बोली का व्यवहार करते हूं। असम के बग़ीचों में काम करते हुए 
सन्‍्याली जन-जाति के लोग वहाँ की बोली सीख जायेंगे, परन्तु आपस में अपनी 
जन-जाति' की बोलो में ही बातचीत करंगे। तोसरोी बात 'जन-जाति' में यह 
पायी जातो हे कि वे अन्तविवाही' (87008877008 ) होते है, जन-जाति से 
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बाहर विवाह-सम्बन्ध नहीं करते। ये 'जन-जाति' से बाहर विवाह नहीं करते-- 
इसका यह अर्थ नहीं है कि 'जन-जाति' के भीतर ये जिससे चाहें विवाह कर सकते हे । 
भीतर भी अपने गोत्र! ((]ध॥) में ये विवाह नहीं करते । एक 'जन-जाति' 
(7706) कई गोत्रों ((05) से मिलकर बनतो है । विवाह आदि के 
सम्बन्ध में इनके विधि-निषेघ बने होते हे, अपनी जन-जाति में विवाह करना 'विधि' 
का उदाहरण है, अपनी जन-जाति के गोत्र में विवाह न करना निषेध' का उदाहरण 
है। जन-जाति का क्योंकि अपना संगठन होता है, इसलिए इसकी शासन- 
व्यवस्था भी अपनी होती है। इस शासन-ध्यवस्था में प्रत्येक जन-जाति का अपना 
जातीय-म॒खिया' (77702 ०॥र्८ ) होता है। यह पद आन्‌वंशिक तौर पर 
चलता है। इस म्‌खिया को अपने कार्य में सहायता देन के लिए बड़े-बढ़ों की एक 
परिषद्‌-सी भो होती हे, जिसकी सलाह से मखिया काम करता है। 


२. जन-जातियों की संख्या 


भारतोय-संविधान के अनुसार राष्ट्रपति ने एक आदेश प्रसारित किया था 
जिसे अनसूचित जन-जाति आदेद्य, १९५०-५१ (80००१॥९१ 779९5 (४०७ 
950-5] ) कहा जाता है । इस आदेश में १९५१ की जन-गणना के अनुसार 
जो जन-जातियाँ गिनाई गई थोीं उन्हें 'जन-जाति' घोषित किया गया था ताकि 
उन पर कल्याण-योजनाएं चालू की जा सकें। जन-जातियों के अनेक नेताओं का 
कथन था कि १९५१ को जन-गणना के अनुसार जिन्हें जन-जाति घोषित किया 
गया है, उनसे अतिरिक्त भी अनेक जन-जातियाँ हूँ, जिन्हें इस सूची में गिना जाना 
चाहिए और उन पर कल्याण-योजनाएँं रूगनी चाहिएँ । इस आन्दोलन के 
फलस्वरूप भारतोय-संविधान में ही लिख दिया गया था कि इस यर्ग की ययाय॑ 
स्थिति का पता लगाने के लिए एक आयोग की रचना की जायगी। परिणामतः 
२९ जनवरी १९५३ को राष्ट्रपति ने एक आयोग बनाने की आज्ञा प्रसारित की 
जिसके अध्यक्ष श्री काका कालेलकर थे । इस आयोग की रिपोर्ट के आधार पर 
१९५०-५१ के राष्ट्रपति के आदेश का संशोधन किया गया और अनुसूचित जन- 
जातियों की संख्या में वद्धि की गई ताकि समाज-कल्याण की योजनाओं से 
जन-जाति का कोई भी भाग बचा न रहे। राष्ट्रपति के इस आदेश को 
संशोधित अनुसूचित जन-जाति आवेश, १९५६ (5८060766 ॒ज००४ 0067 
956) कहा जाता है। १९५०-५१ तथा १९५६ के राष्ट्रपति के आदेश के 
अनुसार अनुसूचित जन-जाति के व्यक्तियों की संख्या में जो वृद्धि हुई वह शिड्यूल्ड 
कास्ट कमिश्नर की १९५६-५७ को रिपोर्ट के एपे डिक्स ।] के अनुसार निम्न 
प्रकार थी :-- 


कु 
थाए 
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राष्ट्रपति के १९५६ के आदेश के अनुसार जन-जातियों के व्यक्तियों की 
संख्या १,९१,४७, ०५४ से २,२५, ११,८५४ तथा भारत की जन-संख्या का ५,३० 
प्रतिशत से ६.२३ प्रतिशत हो गई है। इस दृष्टि से जन-जाति की जन-संख्या 
में राष्ट्रपति के १९५६ के इस आदेश से ३३,६४,८०० व्यक्ति बढ़ गये हें। 
मुख्य तोर पर यह वृद्धि राजस्थान, मध्य-प्रदेश, आन्ध्र-प्रदेश तथा पश्चिमी बंगाल 
में हुई है जो निम्न प्रकार है :-- 


प्रदेश जन-जाति की जन-संख्या में १९५१ की अपेक्षा वृद्धि 
राजस्थान १४,२५,३५४ 
मध्य-प्रदेश ९,८४,४६ १ 
आन्ध्र-प्रदेश ३,८३,२४० 
पश्चिमी बंगाल १,७९,८८१ 


१९५०-५१ के राष्ट्रपति के आदेश के अनुसार जन-जातियों की संख्या २१२ 
थी जो १९५६ के आदेद के अनुसार २९२ हो गई। इनमे से ३९ जन-जातियों की 
जन-संख्या १ लाख से भी अधिक है। गोंड, संथाल तथा भील जन-जातियों की 
जन-संख्या अन्य सब अनसूचित जन-जातियों की संख्या का एक-तिहाई है। 

३. भारत की जन-जातियों के भू-भाग 
(66०ड्ञाभ्फगपंट्नरो 40९बांगा ण परातंशा 770९४) 

(क) भारत की जन-जातियों का भौगोलिक वर्गीकरण--भारत के विभा- 
जन से पूर्व भारत का उत्तर-पश्चिमी सोमा-प्रांत जन-जातियों के निवास-स्थान 
के लिए प्रसिद्ध था। इन जन-जातियों को कबीला कहा जाता है । जिस समय 
को हम चर्चा कर रहे हे, उस समय ये कबोले मौके-ब-मौके हिन्दुस्तान पर छापे 
मारा करते थें। इन कबीलों के सरदारों को छापे मारन से रोकने के लिए सरकार 
कुछ पे शन के रूप में दिया करती थी। जब से हिन्दुस्तान के दो हिस्से हो गये, तब 
से सीमा-प्रांत का यह हिस्सा पाकिस्तान में चला गया । अब उसी उत्तर-पद्चिचमी 
सीमा के कबायली लोग पखतुनिस्तान की माँग कर रहे हे, और पाकिस्तान का आयें- 
दिन नाक में दम किये रहते हे । जन-जातियों के लोग अपने को दूसरों से अलग नस्ल 
का समझते हूँ, इसलिए अपने लिए अलग देश की माँग करते हूँ । अपने वेद में भी 
तो नागा जन-जाति के लोग स्वतन्त्र नागा-प्रवेश की माँग कर रहे हैँ। छोटा 
नागपुर की जन-जातियाँ अपना स्वतंत्र राज्य कायम करना चाहतो हैं। अब 
क्योंकि पाकिस्तान अपन देह का हिस्सा नहीं रहा, इसलिए हम उसर-पश्चिमी 
सीमा-प्रांत की जन-जातियों की चर्चा यहाँ नहीं करेंगे । 

भारत में जिन-जिन स्थानों में जन-जातियाँ बसी हुई हैँ, उनको ध्यान में 
रखते हुए जन-जातियों के भू-भाग को तोन बड़े-बड़े क्षेत्रों में बांटा जा सकता है--- 
पूर्वोत्तर-क्षेत्र, मध्य-क्षेत्र तथा दक्षिणी-क्षेत्र । 

() पूर्वोत्तर-क्षेत्र--पुर्वोत्तर-क्षेत्र में शिमला, लेह, लुशाई पहाड़ियाँ तथा 
मिद्रमी का इलाक़ा आ जाता है। काइमोर का पूर्वी हिस्सा, पूर्वो पंजाब, हिसालल 


८८ भारत की जन-जा तियाँ तथा संस्थाएँ 


प्रदेश, उत्तर प्रवेश का उत्तरी भाग तथा असम और सिक्किम इस क्षेत्र के अन्तर्गत 
हे। इस क्षेत्र में गरड्, लिम्नू, लेपचा, आका, डफला, अबर-मोरी, सिध्मी, 
राभा, कचारो, गारो, खासी, नागा, कूकी, चकसा आदि जन-जातियाँ आ जाती हैं। 


(८ «नो 





नेफ़ा की मिश्मी जन-जाति की कन्या 


(॥) मध्य-क्षेत्र--सध्य-क्षेत्र में बंगाल, बिहार, दक्षिणी उत्तर-प्रदेश, 
वक्षिणी राजस्थान, मध्य-भारत, उत्तरी बस्बई, मध्य-प्रदेश तथा उड़ोसा का 
इलाका आ जाता है। उत्तरी राजस्थान, दक्षिणी बम्बई, तथा बस्तर इस क्षेत्र के 
प्रांतवर्तो भाग में आते है। तीनों क्षेत्रों में यह क्षेत्र सबसे बड़ा है और इसको 
आबादी अन्य दोनों क्षेत्रों से ज्यादा है। इस क्षेत्र में सध्य-प्रदेश के मोंढ, राजस्थान 
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के भोल, छोटा नागपुर के सनन्‍्याल, उरांव और मण्डा, सिहभूम और मानभूम के 
'हो', उड़ीसा के कान्ध और खरिया, गंजाम जिले के सावरा, गदब और बोन्दा आ 
जाते हें। इनके अतिरिक्त भृंज, भूमिज, बिरहोर, भुंदयाँ, ज्वांग तथा सावरा 
जन-जातियाँ भी मध्य-क्षेत्र के अन्तगंत हें । 

(7) दक्षिणी-क्षेत्र--वक्षिणी-क्षेत्र में हैदराबाद, मेसुर, कुर्गं, ट्रावन्कोर- 
कोचीन, आन्ध्र-प्रदेश तथा मद्रास आ जाते हेँं। मद्रास के तट का सम्बन्ध निको- 
बार तथा अंडमान टापू के साथ होता हुआ यह सारा क्षेत्र दक्षिणी-क्षेत्र कहा जा 
सकता है। इस क्षेत्र में हैदराबाद के चेंचू , नीलगिरी के टोडा, वायनाड के पनियन, 
द्रावन्‍्कोर-कोचीन के कादर, कणीकर तथा कुरोवन प्रम्ल जन-जातियाँ हूं । 
निकोबार तथा अंडमान छोटे टाप्‌ हे, परन्तु इनकी जन-जातियाँ अंडमानो, जारवा, 
निकोबारी, सेंटोनली, ओंग तथा शोंपन संल्या में थोड़ी हे, परन्तु मानव-शास्त्र के 
अध्ययन के लिए महत्त्वपूर्ण हें। अभी तक अंडमान तथा निकोबार की इन जातियों 
की गणना जन-जातियों में नहीं थी, परन्तु १९५५ के पिछड़ी जातियों के आयोग' 
(50९म्रक्मा6 (७४४७४ (0ग्रागांड$ड0ा ) की रिपोर्ट के अनुसार इनकी जन- 
जातियों में गणना की सिफ़ारिश की गई है। 

(ख) भारत की जन-जातियों की संस्कृति पर भौगोलिक-प्रभाव--किसी 
जन-जाति की संस्कृति का आधार क्‍या है--इस विषय में दो विचार पाये 
जाते हें। एक विचार तो यह है कि प्रत्येक जन-जाति की संस्कृति उसकी नस्ल 
या वंद्ञ-परम्परा के ऊपर आश्िित है। हम पहले देख आये हे कि नस्ल पर किसी 
बात का आश्चित होना आज की विकसित विचार-घारा में ठोक नहों माना 
जाता। दूसरा विचार यह है कि प्रत्येक जन-जाति की संस्कृति, आर्थिक-व्यवस्था, 
धमं-कर्म--सभी-कुछ उसके भौगोलिक-पर्यावरण पर आश्िित हूँ । वत्तमान- 
युग में इसी बात को ठीक माना जाता है। मानव-श्ास्त्रियों ने भारत को भिन्न- 
भिन्न जन-जातियों का जो सर्वेक्षण किया है उससे वे इसो परिणाम पर पहुंचे हू 
कि जन-जातियों को भौगोलिक-स्थिति का, उनके प्राकृतिक-पर्यावरण का उनकी 
संस्थाओं, अर्थ-व्यवस्थाओं, उनके मानसिक-विकास, उनके रहन-सहन पर प्रभाव 
पड़ता है। जिस प्रकार के भौगोलिक-पर्यावरण में वे रहतो हे उसी के अनु रूप, 
उसी से मेल खाता हुआ उनके जीवन का विकास हो जाता है। इसके कुछ उदा- 
हरण हम यहां दे रहे हैं :--- 

(४) खरिया जन-जाति--पह जन-जाति मय्रभंज, सिहभूम तथा भान- 
भूम की पहाड़ियों में बसी हुई है। पहाड़ी इलाका होने के कारण इनके प्रदेश में 
खेती नहीं हो सकतो, जंगलों तथा पहाड़ों में फल-म्‌ ल-कन्द होते हे। इस भौगोलिक- 
परिस्थिति का यह परिणाम है कि खरिया लोग खेती नहीं करते, जंगलों तथा पहाड़ों 
में फल-म्‌ल चुगते हे, पशु-पक्षियों का शिकार करते हूं, शहद इकट्ठा कर लाते हूँ, 
या जंगल से ऐसी वस्तुएं बटोर लाते हे जिन्हें ये बाजारों में बेच सके । जिन प्रदेशों 
में ये लोग रहते हें, उनमें बाँस अधिक पाया जाता है, लोहे की कच्ची धातुभो 
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मिलती है। बाँस अधिक होने के कारण ये लोग बांस के उपकरण बनाते हे, उसकी 
टोकरियाँ तथा बैठने-उठने का सामान बनाते हे; कच्चा लोहा अधिक पाय जाने 
के कारण लोहे के बत्तंन आदि बनाते हे । इनकी बस्तियों का आकार भो भोगो- 
लिक-पर्यावरण के अनुसार बदलता जाता है। पहाड़ी खरिया लोग पाँच-सात 
परिवारों का सम ह बनाकर रहते हें, सो गज़् के आस-पास की भूमि में छोटा-सा 
समूह बना कर रहते हूं, अबड़-खाबड़ पहाड़ो भूमि होने के कारण अधिक विस्तृत 
भूमि में ये लोग रह ही नहीं सकते, परन्तु इनसे अधिक उन्नत खरिया, जिन्हें ढेलको 
खरिया कहा जाता है, बे विस्तृत क्षेत्रों में गाँवों में रहते हूं, उनके सम्‌ ह में अधिक 
परिवार होते है, तराई में रहने के कारण उनके पास निवास-योग्य भूमि अधिक 
होती है, वे अपने गाँवों में निकुंज, न त्य-शाला तथा इमशान-भूमि आदि सब-कुछ 
बनाते हूं । खरिया जन-जाति का जीवन उनके पर्यावरण का परिणाम है। 

(४) कूकी जन-जाति--असम में कर्णफूली तथा कोलादीन नदियों 
के बीच में क्को जन-जाति का निवास है। जिन जंगलों में ये लोग रहते हे उनमें 
जगह-जगह बाँस दिखाई देते हूं । इस भौगोलिक-पर्यावरण का यह परिणाम है 
कि इनके जीवन में बाँस का बहुत अधिक महत्त्व है। बाँस के जंगलों में ये लोग 
देवता का निवास मानते हूँ, उन्हें पवित्र समझते हें। बाँस ही इनकी संस्कृति 
का आधार-स्तम्भ है। ये लोग अपनी रोजमर्रा की आवश्यकताओं को बाँस 
से पूरा करते हें, यहाँ तक कि खाने में भी ये लोग चावलों के साथ बाँस की कोंपलों 
को उबाल कर खाते हें। इस जन-जाति का व्यवसाय अधिकतर बाँस पर आश्रित 
है। ये लोग बाँस की टोकरियाँ, चटाइयाँ, जाल, खड्डी, हुक्के की नली--सब 
बाँस को बनाते हें। 

(४) कोरवा जन-जाति--उत्तर-प्रदेश के मिर्जापुर जिले के दृधी परगन 
में कोरवा जन-जाति का निवास है। यहाँ की जल-वाय सूलो है, भूमि पथरीलो 
है, पानो कहीं देखने को मुश्किल से मिलता है। ऐसी भूमि तथा ऐसी जल-वाय 
में कृषि कसे को जा सकतो है। इस भौगोलिक-पर्यावरण का यह प्रभाव है कि 
इन लोगों की आ्थिक-व्यवस्था, इनकी संस्कृति, इनका रहन-सहन, इनका सब-कुछ 
इस सूखी परिस्थिति से प्रभावित हो गया है। ये लोग खेती न करके जंगल से 
फल-म्‌ ल-कन्द बठोर लाते या खोद लाते हें। कठोर प्रकृति में रहने के कारण 
इनका जीवन भी कठोर तथा संघर्ष॑मय हो गया है। पेट भरने के लिए ये लोग दिन- 
रात परिश्रम करते हें। क्योंकि इनका तथा इनकी तरह अन्य जन-जातियों का 
निवास पहाड़ों, जंगलों तथा घाटियों में है इसलिए ये लोग सम्यता के सम्पर्क में 
नहीं आते, और सम्यता के सम्पर्क में न आन के कारण इनमें किसो प्रकार का 
सामाजिक-विफास नहों होने पाता, ये बंसे-के-वंसे दकियानसी बन हुए हूं । 

४ भारत की जन-जातियाँ 

'भारतीय-संविधान' के अनुच्छेद ३४२, खंड १ में लिखा है---“राष्ट्रपति 

सार्वजनिक सूचना द्वारा जन-जातियों, जन-जाति समुदायों, या जन-जाति समुदाय 
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के भीतरी समूहों की घोषणा करेंगे। इस सूचना में जो जन-जातियाँ, जन-जाति- 
समुदाय या जन-जातियों के भीतरी सम्‌ ह परिगणित किये जायेंगे, वे सब अन- 
सूचित जन-जाति' (500607०0 ]702५) कहछायेंगे।'* 

संविधान के उक्त अनुच्छेद के अनुसार राष्ट्रपति ने अनुसूचित जन-जाति 
आदेश १९५०-५१ ($८06त06१ पक 070७ 950-5] ) प्रसारित 
किया जिसके अनुसार १४ राज्यों तथा ६ संघ-संरक्षित-राज्यों में अनुसूचित जन- 
जाति के लोगों की संख्या १,.९१,४७,०५४ लाख थी। १९५१ की जन-गणना के 
अनुसार भारत की जनसंख्या ३६,११,५१,६६९ है। इस हिसाब से भारत की 
कुल जन-संख्या में अनुसूचित जन-जाति के लोगों का अनुपात १९५१ की जन- 
गणना के अनुसार ५.३० प्रतिशत था। 

परन्तु क्योंकि पिछड़ी हुई जातियों तथा जन-जातियों का परिगणन 
इसलिए किया गया था ताकि इनकी सामाजिक, आर्थिक, शिक्षा, एवं स्वास्थ्य 
सम्बन्धी दद्या में सुधार किया जाय, इनके ऊपर इनकी दशा सुधारने के लिए रुपया 
खर्च किया जाय, इसलिए अनेक पिछड़े वर्गों ने जिनका उक्त गणना में नाम नहीं था, 
कहना शुरू किया कि उन्हें भी इन अनुसूचित जातियों तथा जन-जातियों में गिना 
जाना चाहिए। 

भारतोय-सं विधान में इस बात की पहले ही कल्पना कर लो गई थी। 
संविधान के अनच्छेद ३४० में लिखा है-- राष्ट्रपति अपनी आज्ञा से पिछड़े वर्गं 
के लोगों की सामाजिक तथा शिक्षा-सम्बन्धी होन-दशाओं का पता लगाने के लिए 
एक आयोग की रचना कर सकेंगे, जिसकी रिपोर्ट पालियामेंट के सम्मुख रखी 
जायगो । * 

संविधान के उक्त अनुच्छेद के अनुसार २९ जनवरी १९५३ को राष्ट्रपति 
ने एक आयोग बनाये जाने की आज्ञा प्रसारित की जिसके अध्यक्ष श्री काका 


[, 342 (]) '्रढ शल्डांतशआ ॥439, 09 एफ ग0ाठा।0॥, $छ९एफि 
(76 5865 07 794 ए०एगाधधपाा।[।ह&5 णा. फछु्का5 छा 9. शा०प७5 शातिा। 
(5985 ० परफियाों 0265 जतांणा शक 0 ॥6 एप्राए0565 0 
कां$ड (जणाऑपा[0ता 56 06४7९०0 40 068 $2०66प60 7770658. 

+-+(काऊउाद्राता ता प4ौंव, 

2. 340 () “पफाह छल्शंतिशा। गाबए एए ठ9ठका ॥एएणा( 8 एणाएएं$- 
800 ९०॥858४7॥8 ए 5प्रणा 95075 3$ ॥6 ध्र785 # 60 ९652८ 
(6 ०णाता(॥णा5$ णी 8००॥॥४ 80 ९७४०७॥०णा॥)५४ ७३०/फ्र्धातव॑ 05525 
शांत 6 शतगातगए ए पता थात पड तविएप्रीा855 प्रावद्ा जाांदा 
(6ए |80007 870 60 ॥॥(6 ॥600रधशात॑075$ 35 0 ॥86 8०09५ ॥4 
80770 ४8४९ घ्वांएशा एप एग्राजा ०ा कार $ 6 0 स्‍शाठररढ इएढा 
कगवला।॥65$ 270 00 गाए पीशा ०णावांत0......कात॑ 8 णत०७ 
ब?छगा।प्राए 5प्रणा एग्रागरइशंगा अं 0ी7९ 6 ए920060प7/6 (0 ४६ 
$+0]09)९20 ७५ 06 (णायर$आ0,. ! +-(.0087४797॥ ०  उतव्रींव, 


९२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


कालेलकर थे। इस कमीशन ने ३१ मार्च, १९५५ को अपनी रिपोर्ट राष्ट्रपति के 
सम्मूख उपस्थित की। इस रिपोर्ट के आधार पर १९५०-५१ की अनुसूचित 
जातियों को संख्या में संशोधन किया गया और पालियामेंट ने संशोधित अनुसूचित 
जन-जाति आदेश-१९५६ (82॥९00०6 प०९४ 0000--5शाकशातशला 
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8०६. 956) स्वीकार किया। इस नवीन संशोधन के अनुसार अब अनुसूचित 
जन-जातियों' के व्यक्तियों की संख्या २,२५,११,८५४ हो गई है, और भारत की 
सम्पूर्ण जन-संख्या के अनुपात में जन-जाति के लोगों की संख्या ५.३० प्रतिद्ञत की 
जगह ६-२३ प्रतिशत हो गई है।' 

काका कालेलकर के पिछड़ी जातियों के आयोग (892९(फक्षा0 
(85568 ("णागञञांडआंणा ) ने अन सूचित जातियों! ($00०00॥00. (७5८४) 
तथा अनुसूचित जन-जातियों' (500607०0 ॥70०5)--इन दोनों की 
सूची तेयार की है, परन्तु क्योंकि जंसा हम पहले लिख चुके हें, मानव-शास्त्र में 
हमारा क्षेत्र जन-जातियों तक ही सीमित हें, इसलिए उक्त कमीशन की। रिपोर्ट में 
भिन्न-भिन्न प्रान्तों में जो अनु सूचित जन-जातियाँ' दी गई हूँ, जिनमें से कुछ १९५०- 
५१ के आदेश में गिनाई गई हे और कुछ की सिफ़ारिश कमीशन ने को है, उनकी 
सूचो हम नोचे दे रहे हे :-- 

(१) अजमेर--भील, भील मौणा। 

(२) अंडमान तथा निकोबार---अंडमानी, जारवा, निकोबारो, सेंटोनेलो, 
ओंग, शोंपन । 

(३) आन्प्र--बगेट, चेंचु, गांडब, जटपा, कुम्मेर, कोटिय, बेतो, ओरिय, 
बातिक, घूल्ला या दलिय, होल्वा, पेक पुटिया, सरोना, सिधोपको होल्वा, कोंड दोर, 
कोंड कापु, कोंड रेड्डी, कोय, वेसाय, कार्ड, दोंगिर कोंड, कुट्टिय कोढु, तिकिरिय 
कोड़, योनिट कोड या गोड राज या राश कोय, लिगधारी कोय, कोट्ट कोय, कटटु- 
नागकन, कोढु, दोसयि कोढ़, डोंग्र कोढ, कुट्टिय कोढ़, तिकिरिय कोढ़, येनिट कोढु, 
समुनदोर, नुकदोर, मुखदौर, पोज, रेड्िदौर, सवर कापु, सवर मालिय, सवर खटु, 
सवर, (यरुकुला, यनादि, सुगालो, लंबाड़ी, वाल्मीकि--ये आयोग को सिफ़ारिश 
के अनुसार) । 

(४) असम--डिमासा (कचारी ), गारो, हाजंग, खासी और जयन्तीया, 
कुकि-जनजातियाँ जिनकी अवान्तर जन-जातियाँ ३५ के रूगभग हूं, लखेर, लक्षाई 
(मेज़ो ), मिकिर, तागा, सिन्‍्टेंग, आबर, आका, आपाटनी, डफला, गालंग, खामटि, 
मिछमि, नागा, सिफो, सम्या, शरडकपेन, बड़ी-बड़ोकचारी, देउरी, होजाई, कचारी, 
लालंग, मेच, मिरि, राभा, (चकमा, म्हार, मान, पावो तथा अन्य ४७ जन-जातियां 
आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार ) । 

(५) भोपाल--भील, गोंड, कौर, कोरक, मोगिया, पारधी, सहरिया 
या सोइया या सौर, (भसिलाला, कोल--ये आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार ) । 

(६) बिहार--असुर, बंगा, बढुदी, बेदिया, बिश्चिज्ञा, बिरहोर, बिरजिआ, 
चेरो, चिक बराइक, गोंड, गोराइत, हो, करमाली, खरिआ, खरवार, खोंड, किसान, 
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कोड, कोरवा, लोहार, माहलो, मार पहरिया, मृण्डा, उराँव, परहैया, सन्थाल, 
सोरिया पहाड़िया, सावर, भूमिज (अगडिया, बनजारा, भूइहर, धनवर, कावर, 
कुमारभाग पहाड़िया, पहिरा, प्रधान, तमरिया, थारू तथा इनके अलावा २२ अन्य 
जन-जातियाँ आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार ) । 

(७) बम्बई--बर्डा, बावचा, भील (भगालिया, भीलगरासिया, धोलो 
भोल, डँगरी भील, इंगरी गरासिया, मेवासी भील, रावलू भील, तड़वी भील), 
चोधरा, धाणका, धोड़िया, दुबला, गामित या गासटा, गोंड, काथोड़ी या कातकरी, 
कोंकणा, कोली ढोर, कोली महादेव, मावच्ी, नायकड़ा या नायक, पारध॑ (अड़वी- 
जिचर, फाँसे पारथी ), पटटलिया, पोसलछा, पादरा, राथवा, ठाकुर, बलवाई, वारली, 
बसावा, (चौधरी, कोंकणा, कुकणा, कोकणी, कोकणी कुणबी, कुणबी, तड़वी, 
तलाबविया--थे आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(८) कुगं--कौोरम, कुडिय, कुरूवा, मराठा, मेडा, यरवा । 

(९) दिल्‍ली--इस प्रदेश में कोई जन-जाति नहीं। 

(१०) हिमाचल प्रदेश--तिब्बतन, (गद्दी, गूज्जर, जाड, लम्बा, खम्पा, 
कनोरा या कन्नर, छाहौला, पंगवाल--आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(११) हैदराबाद--अन्ध, नील, चेंचु या चेंचुवार, गोंड (नायकपोड, 
राज गोंड ), 7हाड़ी रेड्डी, कोलम (म॒न्नूर वाल ), कोया (राज कोया, भिने कोया), 
प्रधान, थोटी, (बडेर या बेडा, घिसाड़ी या लोहार, कोली, लम्बाडा या बंजारा या 
लमाण या लमाणी या माथुरा बनजारा, यनादी, यरूकला---थे आयोग को सिफ़ारिश 
के अनूसार ) । 

(१२) कच्छ--भील, कोली, पारधी, वाघरी, धोडिया। 

(१३) मद्रास--अरन्दन, बगत, भोत्तदास-बोडो भोकत्तद या मरिया 
भोत्तद और सनो भोत्तद, भूमिआ, भूरि भूमिया और बोडो भूमिआ, चेंचु, गडब- 
बोड गड़ब या सेरल्लम गड़ब या फ्रंजी गड़ब या जोडिया गडब या ओलारो गड़ब या 
पंगी गडब और प्रंग गड़ब, गोंडो-मोदया गोंड और राजो गोंड, गौड़स-बातो, 
भीरिश्या दुधोकौरिया, हातो, जतको, जोरिया, कोसल्य गौडस-बोसोथोरिया 
गौडस, चित्ति गौडस, डंगायथ गौडस, डोड्ड कमरिया, डोडु_ कमरो, लदिय गौडस, 
पुल्लोसोरिय गौडस, मगध गौडस-बरनिया गौड़, बदों सगध, डोंगय्थ गौड़, लड़य 
गौड़, पोन्न मगध, सन सगध, होल्वा, जदपस, जतपस, कम्मार, कत्तुनायकन, खत्तिस- 
खत्ती, कोमराओ, लोहार, कोड, कोम्मार, कोंड धोरास, कोंड कपुस, कोंड 
रिट्टिस, कौंध्स-दसय कौंध्स, डोंगरिया कौंध्स, कुट्टिय कौंध्स, टिकिरिया कौंध्स, 
ये निटी कौंप्स, कोटा, कोटिया-बरतिका, बेन्यो उरिया, धूलिया दूलिया, होल्वा पेको, 
पुतिय, सनरोना, सिद्धों पेको, कोया या गौड़ (राज या राश कोया, लिगधारी कोया, 
कोट्ू | कोया), कुडिय, कुरुमसनस, मन्न धोरा, मौन, मुख धोर-न्‌क धोरा, म॒रिया, 
पेगरपु, पलासी, पनियन, पोरजस-बोडो बोन्दा, दारुव, डिड॒आ, जोरिया, सुँडिली, 
पेंगु, पाइदी, सलिया, रेहड्डि घोरास, सवरस कपु सवरस, शोलग, टोडा, (कनियन, 
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मलियालो, मराटो, मलथकुडी, येरुकुलास, बड़गा, येनादीस, काडर, आदियान, 
कुरोचन्स, पल्लियान, सुगलो, काड, कुरंगन--ग्रं आयोग की सिफ़ारिश के 
अनुसार ) । 

(१४) मध्य-भारत--गोंड, कोकुं, सहरिया, भील, (बरेला, खारदं, 
मनकर, निहाल, पाटलिया, तड़वी--ये आयोग को सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(१५) मध्य-प्रदेश--आंध, बंगा, भेना, भारिया-भूसिया या भइंआर- 
भूमिया, भतरा, भील, भूंजिया, बिश्ववार, बिरहुल या विरहोर, धनवार, गदाबा या 
गदबा, गोंड (माडिया, सारिया, सडिया, मस॒रिया), हलवा, कसार, कवर था कंवर, 
खरिया, कोंध या खोंड या काँध, कोल, कोलम, कोरक्‌, कोरवा, मझ्नवार, मुंडा, 
नगेसिया या नगासिया, निहाल, उरांव, परधान, पारधी, परजा , साओंता या सोंता, 
संबर या संवरा, (धवन, दोनलछा, झोरिया, खेरवार, कोइतन, पनका, भिल्लाल, 
भील-कोटी ल, भोल-तड़वी, नायकर, नायकड़ा-भील, पांडो, कोया, मन्नेवार, डोरला, 
माना, बायसन हान॑माडिया, धाणका, बहेलिया, चिता पारधी, लंगोली पारधी, 
फाँस पारधी, शिकारो टाकनकर आदि आयोग को सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(१६) मणिपुर--कुकी, लशाई, नागा, (एमोल, अनल, अंगामो, 
चीरु, चौथ, गंगते, ह्यार, काबु, कचा नागा, खोइराओ, कोइरेंग, कोम, कुकी, रूम- 
गंग, लशाई, मराम, मरिग, माओ, नागा, पंती, पुरुम, रलते, सेमा, सुकते, तंगख॒ल, 
थाडोउ, वेफई--ये आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(१७) मेसुर--हसलारु, इरुलिगा, जेनु कुरुतआ, कड॒ कुरुबा, मालेरु, 
सोलीगरु। बेलारी जिले में वह सारी-की-सारी लिस्ट आ जाती हूँ जो मद्रास में 
अरनन्दन से शुरू करके टोडा तक हम ऊपर दे आये हें। उस सारी लिस्ट को 
दोबारा देना बेकार है। (गौडल, मलेकुडी--ये दो जन-जातियाँ आयोग ने 
अपनी सिक़ारिश से और बढ़ाई हूँ ) । 

(१८) उड़ीशा--बागता, बेंगा, बनजारा या बनजारी, बांयूड़ी, भुदया, 
या भूयाँ, बिश्लल, बिक्षिया या बिश्चोआ, बिरहोर, बन्दोप रजा, चेचु, दल, गादबा, 
घारा, गंड, गोरेत या कोरेत, हो, जटापु, जआँग, कावार, खरिआ या खरिओं, 
करवार, कोन्ध या कंध या नगुली कंथ या सीथ कंध, किसान, कोल्ह कोल, लोहार, 
कोल्ह, कोली, कोन्द दोरा, कोरा, कोरुआ, कोया, कुलीस, माहालो, सांकिडी, 
माकिरडिआ, मिरधा, मू्‌ंडा (मुंडा लौहार और मुँडा माहालो ), मुंडारी, ओरंग, 
परजा, सांताल, सौरा, यारुआ, (भूमिआ, भूमिज, भूृंजिआ, देसुआ भूमिज के 
अतिरिक्त २१ और जन-जातियाँ आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार उड़ीसा की 
जन-जातियों में परिगणित की गई हूँ ।) 

(१९) पेप्सु--इस प्रदेश में कोई जन-जाति परिगणना में नहीं हूं । 

(२०) पंजाब का कांगड़ा जिला--तिब्बतन, (गद्धी, जाड़ या कनौर-- 
ये आयोग को सिफ़ारिश के अनु सार ) । 

(२१) राजस्थान--भील, (भील, भोलमीणा, डमोर या डमरिया, 
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गरासिया, सेहरिया या सहरिया तथा अलवर, भरतपुर, बूंदी, उदयपुर में मीणा--- 
आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार ) । 

(२२) सौराष्ट्र--आडोडिया, डफ़ेर, घंटीया, मीयाणा, सिंधी, वेड़वा 
वाधरी, (चारण, पढार, रबारी या भरवाड़, सिन्धी--आयोग की सिफ़ारिश के 
अनुसार ) । 

(२३) ट्रावन्कोर-फोचीन--हिल पुलयथन, कादर, कणीकरन, कोच वेलन, 
मलंअरेयन, मलंपंडारम, मल वेडन्‌, मलयन, मलअरियर, मन्नान,मृतुवान, पल्‍्लेयन, 
पल्लियर, उल्लाडन, उरालो, विषवन, (कन्निकर, एरवल्लन, इदलन, मलकुरवन--- 
आयोग को सिफ़ारिश के अनुसार ) । 

(२४) त्रिपुरा--लुशाई, मग, कुकी, चकमा, गारु, चेमल, हलम, 
खासिया, भूटिया, म॒ण्डा (कौर), ओरंग, लेपचा, सन्‍्ताल, भोल, त्रिपुरा, जमातिया, 
नोएटिया, रायंग, (बालते, बनखल, बेलालहुत, छाल्या, फन, हजन्गो, जगतेई, 
खरेंग, खेपहोंग, कुंतेई, लेईफ़ंग, लेनतेई, मिद्धेल, नमते, पाइतु, रंगचान, रगलोले, 
थनग्लय, उचई--ये आयोग को सिफ़ारिश के अनुसार) । 

(२५) उत्तर-प्रदेश--आयोग ने भील (भोपा), भोक्‍्सा, भूईया, भूटिया 
(खानपा, मार्छा, तोलछा, जाड), बोरा, चेरू, गोंड (ध्रिया, नायक, ओज्षा), 
जौनभारी, खारवार, कोल, कोरवा (कोकु ), राजी (बनमानस) तथा थारू-- 
इनको उत्तर-प्रदेश की जन-जातियों में गिने जाने की सिफारिश को है। 

(२६) विन्ध्य-प्रदेश--आगरिया, बेगा, बेदिया, भील, भूमिया, बयार, 
गोंड, कमार, खरवार, माझी, मवासी, पनिका, पाव, सोंड, (भरिया, कन्दर, कोल, 
पलिहा, पथारो, सबर--आयोग की सिफ़ारिश के अनुसार)। 

(२७) पश्चिमी बंगाल--भूटिया, लेपचा, मेच, मरू, मुंडा, उराऊंं, 
सनन्‍्ताल (भूमिज, चकमा, गारू, हाजंग, हो, खादिया, कोड़ा, कुकि, लोधा, लेड़िया, 
लक्षाई मघ, माहली, मालपहाड़िया, नगिसिया, राभा, शरपा, टोटो--ये आयोग 
की सिफ़ारिश के अनुसार ) ।* 

जन-जातियों का जो परिगणन हमने दिया है इसमें सफ़ेद टाइप में जो 
जन-जातियाँ दी गई हूं, वे महत्त्वपूर्ण हें क्योंकि उनमें से अनेकों के सम्बन्ध में अनेक 
लेखकों ने अपने संस्मरण लिखे हैँ। इन महत्त्वपूर्ण जन-जातियों में से कुछ के 
ऊपर हम थोड़ा-योड़ा प्रकाश डालेंग ताकि इनके जीवन की थोड़ी-बहुत झ्लाँकी 
सिल सके । ह 

५. भारत को कुछ मुख्य-मुख्य जन-जातियाँ 

(१) असम के तागा--तागा का अर्थ आसामी भाषा में पहाड़ है। 
संस्कृत में नग का अर्थ पहाड़ है-- न गचछति इति नगः--जो चलता-फिरता नहीं । 
नर! से नागा शब्द बना है। गवनंमेंट ऑफ़ इण्डिया एक्ट-१९३५ के अनुसार 
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भारत में कुछ क्षेत्र ऐसे थे जिन्हें बाह्या-प्रदेश' (:50॥7060 87०४5) कहा गया 
था। बाह्म-प्रदेश इन्हें इसलिए कहा गया था क्योंकि इनका ज्ञासन विधान-सभा 
के आधीन न होकर सीधा राज्यपाल के आधीन रखा गया था। असम की नागा 
पहाड़ियों के प्रदेश इसी प्रकार के 'बाह्म-प्रदेश' थे और इन्हें 'नागा-पहाड़ो-प्रदेश' 
(स्‍५०४४० रा! ॥)570) कहा गया। इसी प्रकार असम की उत्तर-पूर्वो 
सीमाओं को जहाँ नागा जन-जातियों का निवास था नागा जन-जाति-प्रदेश' 
(९४९७ ]708! 9/०४5) कहा गया था और ये प्रदेश शासन-व्यवस्था में 
सोध भारत-सरकार के आधीन थे। नागा-पहाड़ी-प्रदेश' तथा 'नागा-जन-जाति 
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प्रदेश --दोनों में नागा लोगों का निवास है। इनकी अनेक उप-जातियाँ हूं, जो 
अंगामी, सेमा, लहोटा, कोनयक, रंगमा, आओ--इन नामों से प्रसिद्ध हें। ये 
लोग 'मंगोल-नस्ल' (07200) के हूँ और तिब्बतो-बमंन भाषा बोलते हूं। 
नागा जन-जातियों की अवान्तर जातियों की भाषा में इतना भारी भेव है कि आपस 
में ये लोग अपनी भाषा में बात नहीं कर सकते। इनके लिए इन्हें असमी या 
हिन्दी में बोलना पड़ता है। इनको जितनों उप-जातियाँ हे उतनी ही इनकी 
बोलियाँ हें। इनकी उप-जन-जातियों को भाषा में इतना भेद है कि भिन्न-भिन्न 


बगों के नागा एक-दूसरे की बात नहीं समझ सकते। डा० हटन (प्णञाणा) 


९८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


ने सात नागाओं का मनोरंजक किस्सा लिखा है। एक सन्ध्या-काल ये सातों 
नागा अपने भिन्न-भिन्न गाँवों से आ रहे थे, सड़क के एक किनारे आकर बेठ गये । 
सातों भिन्न-भिन्न वर्गों के थे, कोई किसी को बात नहीं समझ सकता था। ये एक- 
दूसरे से पूछने लगे कि चावल के साथ खाने को दूसरे के पास क्‍या है ? हर-एक ने 
नया ही नाम लिया। किसी ने कहा आतुशेह, किसी ने ग्वोसिशि म्‌ गिह्ी, किसी से 
अमूसा, किसी ने अखेत्रे नाम लिया। जब कोई किसो को बात न समझा, तो 
सब ने अपनी चीज़ को खोल कर दिखलाया। सब के पास लाल-मिर्च थी। अलग- 
अलग भाषा के अतिरिक्त प्रत्येक उप-जाति का अपना भू-क्षेत्र निश्चित है और 
उसमे वे दूसरी नागा उप-ज़ाति को नहीं आने देते। इनमें कई सिर के एक तरफ़, 
कई सिर के पीछे चोटी रखते हे। इन उप-जातियों का आपस में सदा दन्द्र-युद्ध 
चला करता है, एक ही उप-जाति में भी एक गाँव का दूसरे गाँव से झगड़ा रहता 
है। शत्रता की भावना पिता से पुत्र और पुत्र से पौत्र तक चलतो हे। इनम से 
कई लोग तो अपने गांव की सीमा से बाहर भी नहों गये। इनमें शत्रु का सिर काट 
लाने (०80 ॥77078 ) की अद्भुत प्रथा है। जो व्यक्ति शत्रु का सिर काट लाते 
हैँ, उन्हीं को अपने शरीर को अलंकृत करने का अधिकार होता है। इनमें से 
सेमा तथा कोनयक उपजातियाँ तो सिर का शिकार करने के लिए प्रसिद्ध हें। 
नागाओं में अंगामी नागाओं की संख्या सब से अधिक ,है और ये लोग कोहीसा को 
पहाड़ियों के आस-पास रहते हेँ। अंग्रामी नागा युद्ध-प्रेमी होते हें और नागाओं की 
दूसरी उप-जातियाँ इनसे भयभीत रहती हूँ। इन अंगामी नागाओं में शिक्षा का 
भी कुछ प्रचार हो चला है और इन्हों के विद्रोह के कारण 'नागा नेशनल कौंसिल' का 
निर्माण किया गया है। इन शिक्षित नागाओं का नेता ज्ञफ़ो फ़िज्ञो है जो नागाओं 
के एक स्वतंत्र प्रदेश को माँग कर रहा है। ब्रिटिश शासनकाल में जो अफ़सर 
नागाओं के प्रदेशों में शासन कर रहे थे वे नागाओं के सम्पर्क में आने के बाद मानव- 
शास्त्र में रुचि लेने लगे। उनकी धीरे-धीरे यह सम्मति बन गई कि नागा-प्रदेशों 
को भारत से अलग रखना चाहिए क्योंकि समय संसार के सम्पर्क में आने के बाद इन 
लोगों की अपनो संस्कृति नष्ट-प्राय हो जाती है। ये लोग काठ के या काँच तथा 
कौड़ियों के बने आभूषण बड़े चाव से पहनते हूँ, पेड़ के पत्तों से शरोर को ढकते हूं। 
एक ही प्राम में गोत्र-सम्बन्ध द्वारा सभी नागा आपस में रिश्तेदारी में बंधे होते हैं । 
कृषि करने का नागाओं का हो नहां, प्रायः सभी पहाड़ों पर रहने वाली आदिस- 
जातियों का ढंग ऐसा रहा है जिससे ज़मीन का नकसान ज़्यादा होता है। पहले ये 
पहाड़ी के वृक्ष या बॉस काट डालते हूँ, इस प्रकार साफ़ किये जंगल में आग लूगा 
देते हें, और बीज को राख में बखेर देते हे। पहले साल-दो-साल अच्छी उपज होती 
हैँ, बाद को ज़मोन की उपजाऊ शक्ति नष्ट हो जातो हैँ, वक्षों के न रहने से बरसात 
में ज्षमीन का बहुत-सा हिस्सा बह जाता है। एक जगह खेती करने के बाद फिर 
वे दूसरी जगह चुन लेते हे, और इस प्रकार साल-वो-साल में जगह बदलते रहते हैं । 
खेतो को इस प्रकार बदल-बदऊलू कर करन को असम तथा त्रिपुरा में 'झूम', मध्य- 
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प्रदेश में बेवार', दाहिया' या पेंडा' , आस्ध्र में पोड़ु, उत्तरी उड़ो]सा में राम 

'दहि', कोमन' या बिग! एवं अंग्रेज़्ो में 'कृषि-स्थान-परिवरत्तन' या स्थान-परिवर्तों- 
कृषि! (80॥0078 ०एएश/०॥) कहते हें। खेती का यह ढंग ज़मीन को खराब 
कर देता है, इसलिए अब कोशिश की जा रहो है कि ये जन-जातियाँ खेती करने के 
नवीन उपायों को सीखें । 

(२) असम के खासी--खासी रोग 'मातृ-सत्ताक (]४४(7- 
4८०02! ) हूं, अर्थात्‌ इनमें पिता की प्रधानता के स्थान में परिवार में माता की 
प्रधानता होती है। इनके समाज के चार विभाग हुं--शाहो खानदान जिसे 
'की सीएम' कहते हें, पुरोहित खानदान जिसे की लिगोह' कहते हें, मन्त्रियों का 
खानदान तथा सामान्य खानदान--इस प्रकार इनमें चार खानदान या गोत्र 
((!8॥ ) माने जाते हें। इन चारों की सामाजिक-स्थिति एक-दूसरे के बाद आतो 
है। शाहो के बाद पुरोहित, पुरोहित के बाद मंत्री और मंत्री के बाद सामान्य लोग 
समझ जाते है । इस सामाजिक-भे द के होते हुए भी विवाह-बन्धन में कोई प्रतिबन्ध 
नहीं हे। किसी खानदान का व्यक्ति किसी भी खानदान में शादो-व्याह कर 
सकता है। खासी लोग जेनतिया तथा खासी पहाड़ियों एवं शिलांग में रहते हें 
पहाड़ी ढलावों को ये लोग इस प्रकार काटते हैँ कि वे समतल हो जाते हूँ । एक 
समतल ढलाव दूसरे से नीचा होता हे, और इस प्रकार पानी ऊपर से नीचे हर 
ढलाव को सींचता चला जाता है। इस प्रकार मील-मील तक ये ढलावों को सोच 
लेते हुं। हाल में खासियों के इलाके में आल की खेती शुरू की गई है जिससे उनकी 
आश्िक-व्यवस्था को बहुत लाभ पहुँचा है। इस प्रदेश में वर्षा बहुत होती है, ४०० 
इंच तक हो जाती है। यहाँ खेती करने का अपना ढंग है जिसे झूम' कहते हैं । 
नागाओं का वर्णन करते हुए हम खेती की इस प्रथा का उल्लेख कर आये हैं। जंगल 
'को जला कर उसकी राख में ये लोग बीज बसे देते हें। पहुले दो-तीन साल अच्छो 
खेती होती है, बाद को ज़मीन की उ्वंरा-दक्ति कम होने पर उस जगह को छोड़ कर 
बूसरी जगह खेती करने लगते हें। खाली पड़ी यह जमीन वर्षा में कट कर बहने 
लगती है जिससे ज़मीन को बहुत नकसान पहुँचता है। इस दोष को दूर करने के लिए 
अनेक उपाय हमारी सरकार बरत रहो है। गृह-निर्माण में रूकड़ी, पत्थर, बाँस, 
सलेट, पत्ते आदि काम में लाये जाते हूं । पहले मकान की दीवार चारों तरफ़ से पत्थर 
की बनाने तथा मकान में कीलों का उपयोग करने के प्रति इस जन-जाति के लोगों 
में 'वजित-भावना' (73000 ) सोजूद थी, परन्तु अब शर्ः:-दर्त: यह भावना 
हंटती जा रही है। खासियों में सब से छोटी लड़की को स्थिति बहुत महत्त्वपूर्ण 
है, क्योंकि परिवार को सम्पत्ति की वही रक्षक समझी जातो है, धामिक संस्कार 
भी वही करतो है। इस प्रकार उत्तराधिकार में सम्पत्ति सबसे छोटी लड़की को 
मिलती है, और वह एक प्रकार से सारे परिवार की ट्स्टो समझी जाती है। 
खासी लोग मृत-व्यक्सि का दाह-संस्कार करते हें, परन्सु जो हेज़ा, चेचक आदि 
संकामक रोगों से मरते हूं, उन्हें ज्षमोन में गाड़ विया जाता है। खासियों को बहुत 
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बड़ी संख्या ने ईसाई धर्म स्वीकार कर लिया है और विजातियों के सम्पर्क के साथ- 
साथ उसकी कई नई-नई समस्याएं भी उठ खड़ी हुई ह। 

(३) नीलगिरि के टोडा--दक्षिण-भारत के उठकमंड पव॑त को यात्रा 
के लिए जो लोग गये हूं, उन्होंने वहाँ के किसी टोडा-गाँव को देखा हो, तो उन्हें 
विचित्र प्रकार का अनु भव हुआ होगा । टोडा लोगों का शरीर सुद॒ढ़ तथा गठा हुआ 
होता है, रोमन नाक, तेजस्वी आँखें, चमकते हुए दाँत और घने बाल उनके शरीर 
की शोभा को बढ़ाते हैं। ये लोग बाल कटवाते या मुंडवाते नहीं, पुरुषों को शानदार 
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टोडा जन-जाति की स्त्री 


वाढ़ी-मृंछ लहराया करतो हू, और स्त्रियाँ लम्बे-लग्बे बालों को बट कर जटाओं के 
रुप में उन्हें लटका लेती हूँ। टोडाओं को वेश-भूषा भी अपने हंग को निराली होती 
है। लम्बे सफ़ेद कपड़े के दोनों किनारों को बेल-बूटों से काढ़ कर वे पहनते हूँ। इस 
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कपड़े को वे शरीर से लपेट-सा लेते हूं। स्त्रियों तथा पुरुषों के पहनावे में कोई 
भेद नहीं होता। स्त्रियां शरोर को गोदा लेती हे, पीतल तथा चाँदी के आभूषण 
पहनतो हे। 

नीलगिरि पत्व॑त के सुन्दर वनों में टोडा लोगों के गाँव होते हें। इन गाँवों 
में ३-४ ही घर होते हैं । इन गाँवों को वे म्‌ंड कहते हैे। इस मुंड में इनके छप्पर 
पड़े होते हें। इनका व्यवसाय पश्‌-पालन है। ये खूब दूध पीते और घी खाते हूं। 
स्त्रियां बालों में भी घी मलती हैं। किसो समय नीलगिरि का सारा प्रदेश इनका 
था, परन्तु अब तो इन्हें भोजन के भो लाले पड़ रहे है। 

टोडा लोगों में एक अद्भुत प्रथा है जिसके अनुसार एक स्त्री के अनंक 
पति होते हें। इस प्रथा को 'बहुभत्‌ ता' (?0]927079) कहते हे। यह प्रथा 
देहरादून के जौनसारी लोगों में भी पायी जाती है। कुछ साल पहले टोडा लोगों 
में आतशक तथा सुज्ञाक ऐसा फंलने लगा कि यह आशंका हो चली थी कि ६०० 
के लगभग संख्या को यह टोडा जन-जाति कहीं खत्म ही न हो जाय। १९५१ में 
मद्रास सरकार के प्रयत्नों से ये बोमारियाँ काबू में आयी और तब से इस जन-जातसि 
की रक्षा की व्यवस्था सोची जाने लगी। फिर भी वत्तं मान सम्यता का टोडा लोगों 
पर प्रभाव पड़ रहा है, और जेसे अन्य जन-जातियाँ अपनी संस्कृति को छोड़ती जा 
रही हैं, बसे टोडाओं का अस्तित्व भो ढलूता चला जा रहा है। 

(४) उत्तर-प्रदेश के भील--उत्तर-प्रदेश, मध्य-प्रदेश, भोपाल, बस्बई, 
हैदराबाद आदि अनेक स्थानों में भील फंले हुए हे। इनका मुख्य व्यवसाय कृषि 
है, परन्तु शिकारी होने के कारण तीर-कमान साधने में भी ये कुशल-हस्स 
हैं। श्री रामचन्द्र जो ने भोलनो के दिये बेर खाये थे--ऐसा कथानक प्रसिद्ध है। 
द्रोणाचायं से एक भोल एकलअ्य तीरंदाज्ञी सीखना चाहता था, और उसने उनकी 
म्‌ृति सामने रख क्र विद्या का इतना अभ्यास कर लिया था कि उसके छोड़ हुए 
तीर निशान को बींध कर वापस लौट आते थे--एंसी बातें भो प्रसिद्ध हें। भोलों 
का कद नाटा, रूखे बाल, लाल आँखें और उभरे हुए जबड़े होते हैं। इनके यहाँ विवाह 
की एक विचित्र प्रया प्रचलित है। जो यूवक अद्भूत साहस का परिचय देता है 
वह जिस लड़की से चाहे उससे विवाह कर सकता है। होली के त्योहार के समय 
एक बॉस गाड़ कर उसके या किसी वक्ष के ऊपर नारियल या गुड़ टाँग दिया जाता 
है। इस बांस या वक्ष के चारों तरफ़ स्त्रियों का और स्त्रियों के चारों तरफ़ पुरों 
का घेरा रूग जाता है। युवक लोग इन दोनों घेरों को चोर कर बाँस या वृक्ष पर 
टंगे नारियल या गुड़ को पान का यत्न करते हूँ। घेरे को पार करते समय स्त्रियाँ 
युवक के कपड़े फाड़ देती हें, उसे झाड़ से मारती हूँ, उसे नोचती हें, घेरे को 
तोड़ने नहीं देतीं। जो भी युवक चाहे इस बाँस या वृक्ष के चारों तरफ़ नाच-कूद 
सकता है। जो यूवक इस घेरे को पार करके नारियल या गुड़ खाने के लिए पहुँच 
जाता है, वह इस घेरे वालो जिस-किसी लड़की से भो विवाह कर सकता है ओर 
उसी समय उसे पकड़ कर घर ले जा सकता है। आदिम-जातियों में इस बात का 
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सदा डर बसा रहता है कि कोई बाहर का व्यक्ति उनके दायरे में प्रवेश न कर 
ले, इसलिए वे अपनी जन-जाति में ही विवाह करती हूँ, और इसी लिए आदिम- 
जातियाँ 'अन्तविवाही' ([200847005 ) पायी जाती हें। भोल भी अन्तविवाही 
इईं, फिर भी हिन्दुओं में प्रविष्ट होने के लिए इन्होंने अनेक स्थानों में अन्त्विवाही 
प्रथा को तोड़ कर हिन्दुओं को निम्न-जातियों में शादी-ब्याह किया है। मुसलमान 
शासकों के विरुद्ध भोलों ने अपने राजाओं का साथ दिया था--इस दृष्टि से भी इस 
जन-जाति का भारत के इतिहास में काफ़ी महत्त्व है। 

(५) बिहार के सनन्‍्थाल--भारत की जन-जातियों में सन्‍्धाल लोगों को 
संख्या २० से ३० लाख तक है। बहुत ज्यादा जन-संख्या वाली जन-जातियों में 
इनकी गणना है। अधिकतर ये बिहार में पाये जाते हूं, परन्तु अब दूसरे प्रदेक्षों 
में भो फंलने लगे हें। उत्तरी बंगाल में कृषिकार के रूप में, असम के चाय- 
बग़्ीचों में कुलियों के रूप में, जूट तथा कपड़ों को सिलों में मजदूरों के रूप में ये 
काम करते हूं । इनके दो वर्ग पाये जाते हे । एक वर्ग तो सम्यता के सम्पर्क में आता 
जा रहा है, जो खेती, कुलो, मज़दूर के रूप में काम करन लगा है, दूसरा वर्ग 
सभ्यता के सम्पर्क में नहीं आया। इस वर्ग के लोग जंगलों में रहते हे, अगर 
इकले में कहीं शहरों का कोई व्यक्ति उन्‍हें मिल जाय, तो वे भाग खड़े होते हूं, 
पेड़ों पर चढ़ जाते हैँ, कीड़े-मकौड़ खाते हैँ, नग्नप्राय रहते हें। ऑस्ट्रिक-परिवार 
की एक उप-भाषा है जो एशिया में बोली जाती है। एशिया में बोली जाने के 
कारण इसे ऑस्ट्रो-एशियाई भाषा कहते हें। इस भाषा-परिवार की अनेक भाषाओं 
में एक मण्डा भाषा है। नागा लोग ऑस्ट्रिक-परिवार की ऑस्ट्रो-एशियाटिक 
इस म्‌ फ्ड। भाषा को बो लतेह । अब धोरे-घीरे ये बहु-भाषी बनते चले जा रहे 
हैँं। सनन्‍्यालों के समाज का संगठन 'टोटम' (0077) के आधार पर बना हुआ 
है। टोटम' कोई ऐसा पद, वक्ष या अन्य कोई प्राकृतिक वस्तु होती हू, जो किसी 
उप-जन-जाति का प्रतोक होता है। जिनका एक टोटम' होता है, वे आपस में 
विवाह नहीं करते। सामाजिक-संगठन की दृष्टिट से प्रत्येक गाँव का एक मुखिया 
होता है जो अपनी बिरादरी पर शासन करता है। बड़े गाँव में पंचायत की-सी 
व्यवस्था होतो है। ये लोग अधिकतर खेती और शिकार से पेट भरते हैं। जंगलों 
को साफ़ करने में सन्‍याल सिद्ध-हस्त होते हें। 

(६) कोचीन के कादर---कादर“-दाब्द का अर्थ ही है--जंगल के वासी  । 
ये लोग शहरों के आस-पास न रहकर घने जंगलों में रहते हैँ, सम्भवतः आदिम 
जन-जातियों में ये सबसे प्राजीन हें। नस्ल को दृष्टि से इन्हें किसी शुद्ध नस्ल 
का नहों कहा जा सकता। स्वभाव के सरेम्य होते हें, युद्ध के लिए उतावले नहीं 
रहते। जंगल में प्रायः फिरंदर जीवन व्यतीत करते हूँ, कहीं-कहीं बाँसों की 
झोंपड़ियाँ बना कर भी रहते हें, १५-२० शॉपड़ियों का एक गाँव होता है। 
ये लोग जंगली कन्द-मूल खोद कर अपना निर्वाह करते रहे हूं, परन्तु मांस-मछली 
के भी शौकीन हैं। जीवित या मृत रीछ या जंगली सांड का मांस नहीं छते। शहद 
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का इन्हें बहुत शौक है और शहद इकटठा करने की मोसम का ये जी खोल कर 
आनन्द उठाते ह। विवाह युवावस्था में करते हूँ। इनमें अन्तविवाह'॑ बहुत 
कम होता है, बहिविवाह' की प्रथा अधिक प्रचलित है। भाई-बहिन के बच्चों में 
शादी हो सकती हूं। बहुभायंता' (?20]792/79५) तथा बहुमत ता' (?०0५ए- 
8479 ) से ये लोग अपरिचित हें। ये लोग एक-पत्नीव्रत' (१070720॥9) का 
पालन करने वाले हूं। जंगल से शहद, मोम, इलायची आदि छोटी-मोटी चीज़ें 
एकत्र कर लाते हूं। हाथी पकड़ने की कला में सिद्ध-हस्त होते हें। सरकार की 
तरफ़ से इन्हें जंगली-ज्ञमीनों में खती करने को प्रो छूट है, उस पर कोई लगान 
नहीं लिया जाता, परन्तु जंगली जानवरों के भय के कारण ये जंगलों में खेतो नहीं 
करते। उनका रुयाल है कि बड़े पेमान पर खेती करना समय को नष्ट करना है। 
अपनी झोंपड़ो के आस-पास केले आदि के पेड़ लगा लेते हूं, और जो सब्जियाँ 
रोज़-मर्रा के काम आती हूं, उन्हें बो लेते हें। अब सभ्यता के सम्पर्क में आन से 
उनमें आतशक आदि बीमारियाँ घर करन लगी हें, और इनकी नस्ल का छास 
होन लगा है। 

(७) हैदराबाद के चेंचु--हैदराबाद के घन पहाड़ी प्रदेशों में जहाँ जंगली 
जानवरों की बहुतायत हे, चेंच जन-जाति के लोग रहते हें। जिसे हम गाँव' 
कहते हूं, उसे ये 'पेंटा' कहते हें । इस प्रकार के इनके ५३ पेंटा गत जन-गणना में 
बसे हुए थे, जिनमें से एक-एक में १२-१५ झोंपड़ियाँ थीं। कुछ वर्ग-मील के घेरे 
में ये बेरियाँ, कन्द-मूल और शहद एकत्रित' करते हुए घमते-फिरते हूं। इनके पास 
यद्ध के अस्त्र-ास्त्र नहीं होते, तीर-कमान ही इनका एकमात्र अस्त्र है। ये बड़े 
ईमानदार, दयाल़ तथा आतिथ्य करन वाले होते ह। कृषि से ये सर्वधा अनभिनज्ञ 
हैं। अगर किसी चेंचु से कृषि के विषय में पूछा जाय, तो यही कहेगा कि वह खेती 
की कोई बात नहीं जानतः। पशु-पालन से वे अभिज्ञ हें। बकरियाँ ओर मुगियाँ 
पालते हूँ, कुत्ते पालन का उन्हें शौक है। कन्द-मूल और जंगल के बेर खाकर 
वे पेट भर लेते हू। महुए का आटा भी बना लेते हूं, और इसका पेय भी बना 
लेते हें। पशुओं का मांस भी ये लोग खाते हें। यह जन-जाति पाँच टोटमों' 
(70(०॥) में विभकत है। एक टोटम' बाला दूसरे टोटम' वाले के साथ विवाह 
नहीं कर सकता, विवाह अपनी जन-जाति में तो होता हो हूँ, परन्तु अपने 'टोटम' 
में नहीं होता। इसके अतिरिक्त विवाह ममेरे तथा फुफरे भाई-बहिन में हो हो 
सकता है, अन्य किसी में नहीं। कुछ चेंचु अपन मुर्दों का दाह-संस्कार करते हैं, 
कुछ उन्हें जमीन में गाड़ देते हें। 


६. भारत की जरायमपेशा जन-जातियाँ 


वैसे तो जन-जातियों की संख्या बहुत बड़ी है, सब पर लिखने के लिए 
एक अलग पुस्तक की आवश्यकता है, तो भी हमने असम के नागा तथा खासी, 
नीऊगिरि केटोडा, उत्तर-प्रदेश के भोल, बिहार के सनन्‍्याल, कोचीन के कादर 


१०४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


तथा हैदराबाद के चेंच--इनके विषय में कुछ लिखा है ताकि इन जन-जातियों के 
रहन-सहन, रीति-रिवाज्ञ के विषय में कुछ परिचय हो जाय । 

इन जन-जातियों के अतिरिक्त भारत में कुछ ऐसी जन-जातियाँ हें जो 
जरायम-पेशा ((पागां7 (7025$) गिनो जाती हें। हम जिन जन-जातियों 
का वर्णन कर आये हें वे जरायम-पेशा नहीं हें, परन्तु जन-जातियों के सम्बन्ध में 
जानकारी प्राप्त करते हुए हमें जरायम-पेशा जन-जातियों से भी परिचय प्राप्त 
कर लेना चाहिए। 

भारत में कई जन-जातियाँ ऐसी रही हूँ जिनका पेशा चोरी, डकंती, लट- 
सार करना रहा है। एंसी अपराधों जातियों को तीन भागों में बांटा जा सकता 
है--- (क) वे जन-जातियांँ जो शुरू-श्रू में अपराधी थों, परन्तु जो अब कहाँ बस 
गई हैँ और ईमानदारी से आजीविका का उपार्जन करतो हैं। इनमे से कुछ हिस्सा 
या कुछ व्यक्ति अभी तक किसी-न-किसी अपराध हारा ही आजीविका का निर्वाह 
करते हें; (ख) एसी जन-जातियाँ जिनका निवास एक निश्चित स्थान पर है, जो 
जाहिरा तोर पर कोई धंघा भी करती हूं, परन्तु जिनका काम अपने निवास- 
स्थान से कहीं दूर जाकर चोरी-डाका डालना है। (ग) ऐसी जन-जातियाँ जो 
खानाबदोश हू, कहीं टिक कर नहीं बंठतीं; और जब कभो जहाँ-कहाँ मौका मिलता 
है, वहीं चोरो-डकंती-सेंघ लगाकर अपना काम चलातो हें। 

अब से २५ साल पहले अपराधों जन-जातियों की जन-संख्या ४० लाख 
के रूगभग थी। हर प्रान्त में इनकी काफ़ी तादाद है। भिन्न-भिन्न प्रान्तों में 
भिन्न-भिन्न नामों को अपराधों जन-जातियाँ हें। उदाहरणा्-- 


(१) उत्तर-प्रदेश की अपराधी जन-जातियाँ--गूजर, बहेलिया, 
बधिक, पासो, दुसाध, मलल्‍्लाह, नट, डोम, बनजारा, हब ड़ा, कंजर, भांतू, बावरिया, 
बेड़िया, साँसिया, करवाल, ऑंधिया---ये उत्तर-प्रदेश को अपराधो जन-जातियाँ 
है। पासो खेती करते हें, पर लूट-पाट से भी नहीं चुकते। बेडिया जाली सिफ्के 
बनाते और राह चलतों को धर दबाते हूँ। कंजर अक्सर शिकारी जीवन व्यतोत 
करते हे, चटाई-पत्तल-दोने बनाते हे, और मौका पड़ने पर राहज्ञनी से नहीं 
चुकते। नट अपनी स्त्रियों से वेश्याबृत्ति कराते हें। बनजारे पशु-पालन करते, 
पश्ञ चराते तथा मौके-ब-मौके दूसरे के पश्‌ उड़ा राते हें। इसी प्रकार अन्य जन- 
जातियों के लोग किसी-न-किसी अपराध द्वारा जीवन-यापन करते हे । जिन 
अपराधी जन-जातियों को जीवन-यापन का कोई ईमानदारी का धंधा मिल जाता 
है, वे अपराध करना छोड़ कर बस जाना पसन्द करती हे, नहीं तो अपन पेशे में 
रमी रहतो हे । 

(२) पंजाब की प्रपराधी जन-जातियाँ--बहेलिया, मौना, हरनिस, 
गुरमंग, दुसना, चुबरा, रावल, बावरिया, धभौंवर तथा बंगाली--ये पंजाब को 
अपराधी जन-जातियां हु । 
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(३) मध्य-प्रदेश की अपराधी जन-जातियाँ--बधिक, बेदर, बेरिया, 
यदिया, भामता, गोपाल, जादुआ, कंजर, खंगर, कोल्हासो, कोली, कोरक्‌, कोरवा, 
साल, माँग गरौरी, मीना, नहर, नट, पासी, सनौरिया, साँसोया, एरुकला--- 
ये मध्य-प्रदेश की अपराधी जन-जातियाँ हूं । 

(४) मद्रास-प्रान्‍्त की भ्रपराधी जन-जातियाँ--आदि-द्राबिड़, डोस, 
कल्‍्लन, चेंच, कोरआर, एरुकुलर, बोरो, बोया, बातुजा, भाद्‌, तुरक, चपरबन्द, 
बंडसो, खोगर, कत्थरवन्धु, कौरव---ये मद्रास-प्रांत को अपराधी जन-जातियां हूँ 

(५) बम्बई-प्रान्‍्त की अपराधी जन-जातियाँ--ककाड़ी, घंटो चोर, 
हरिण शिकारी, मगरंदिस, लमहड़ी, कंजरभाट, छप्परबंद, बोस्तर, कतब्‌, बेरद, 
हर, घरल, बहर, लाभानी, रामोशी, समान, भमता, फाँसो, पर्षो, कंजर, बघरो, 
नट--पे बम्बई-प्रान्त की अपराधो जन-जातियां हें । 

(६) राजपूताना की भ्रपराधी जन-जातियाँ--बनरिया, साँसी, मोना, 
कंजर, बागड़ो, भोल, बदक, बहेलिया, अहेरिया, बेरिया, भाद्‌, नट--पे राजपुताना 
को अपराधी जन-जातियां हें। 


७. भारत की कुछ मुख्य-म्र्य जरायमपेशा जन-जातियाँ 


भिन्न-भिन्न प्रान्‍्तों में जिन अपराधी जन-जातियों का हमने परिगणन 
किया है, उसका यह अभिप्राय नहीं कि वे दूसरे प्रान्तों में नहीं होतीं। एक हो 
अपराधी जन-जाति भिन्न-भिन्न प्रान्तों में भी पायी जातो है। इनमें से कुछ अपराधी 
जन-जातियों पर हम यहाँ प्रकाश डालेंगे :-- 

(१) नट--नद जन-जाति के लोग उत्तर-प्रदेश तथा राजपूताना में 
पाये जाते हे। ये नाचते, गाते, खेल-तमाशा तथा मदारों के खेल दिखाते फिरते 
हैं। इनकी स्त्रियाँ नंतिकता की दृष्टि से उच्च-स्तर का पालन नहीं करतों। 
ये लोग अपनी स्त्रियों से धंधा कराते हें, वेशयावृत्ति के लिए ये प्रसिद्ध हें। मिर्जापुर 
की तरफ़ इनकी संख्या अधिक पायी जाती है। वहाँ इनके कई विभाग पाये जाते हैं 
जिनमें से सब का अलग-अलरूग 'टोटम' (]0(07)) होता है। इनका सामाजिक 
संगठन अत्यन्त जटिल है। मर्वूमशुमारी में अनेक नटों ने अपने को हिन्दू लिखवाया 
है, यद्यपि इनमें कई मुस्लिम भी पाये जाते हेँ। मध्य-प्रदेश, बम्बई तथा बंगाल 
तक ये पाये जाते हूं, यद्यपि अधिक संख्या इनको उत्तर-प्रदेश तथा राजपृताना 
में है। असाध्य रोगों तथा नामर्दों को भो ये दवा बेचते फिरते हे । नट कुत्तों को 
पालते तथा उनसे जानवरों का शिकार करते हें। रस्सों पर नाचन तथा मदारियों 
के अन्य खेल करने में ये निपुण होते हें। यह नहीं कि ये लोग सदा चोरी-डकंती 
से ही जीवन का निर्वाह करते हों, आजीविका के लिए य खेल-तमाज्ञा करते हें, 
परन्तु मोका पड़न पर चोरों आदि करने से भी नहीं चकते। 

(२) कंजर--पें लोग उत्तरी-भारत में जहाँ-तहाँ फंले हुए हें। ये लोग 
भाठों की तरह गा-बजाकर आजोविका का निर्वाह करते हे, परन्तु अब इन्होंने 
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अन्य व्यवसायों को भी अपनाना शरू कर दिया है। बहुत-से कंजर भीख माँग कर 
पेट पालते हे, इनकी स्त्रियाँ भी हाथ में कटोरा लेकर दूसरे गाँवों को निकल जातो 
हैँ और सन्ध्या तक जितने पेसे बटोर सकती हें, बटोर रातो हे। मौके-बे-मौके 
चोरो करने का भी ये धंधा करते हे । 

कंजरों में विवाह के लिए कन्या का म॒ल्‍्य देना पड़ता है। इसका शायद 
यह कारण हो कि इनमें लड़कियाँ कम हूं। जहाँ-जहाँ लड़कियाँ ज़्यादा होती हे, 
वहाँ कन्या के लिए मल्य देने की प्रथा में भी कमी पायी जाती है। कुछ मूल्य 
विवाह के पहले और बचा हुआ विवाह के पीछे देने का रिवाज़ है। नटों की तरह 
इनमें स्त्रियों की नतिकता का स्तर नोचा नहीं है। सतीत्व पर विशेष बल दिया 
जाता है, और अगर यह प्रमाणित हो जाय कि कोई स्त्री व्यभिचारिणी है, तो 
उसे कठोर दंड दिया जाता है। पंचायत दं ड-व्यवस्था करती है। कंजरों में पंचायत 
का बहुत ज़ोर है। 

अन्य जन-जातियों की तरह इनमे भी पशुओं, वक्षों तथा प्राकृतिक-पदार्थों 
के नामों के ऊपर अपने गोत्र का नाम रखने की प्रथा है। 

(३) भाँतु--पह जन-जाति जगह-जगह फिरतों रहतो है, किसो एक 
जगह टिक कर नहीं बठती। इनका संगठन बड़ा जबदंस्त है। इनकी पंचायत 
अपनी सम्पूर्ण जन-जाति के संगठन को ही नहीं करती, साथ ही छोटे बच्चों को 
चोरी करने आदि की शिक्षा देने की व्यवस्था भी करती है। ये छोग अपने को महा- 
राणा प्रताप के वंशज कहते हैँ । इनका कहना है कि महाराणा की हार के कारण 
वे सदियों से जगह-जगह भटकते फिरते हें, कहीं टिक कर नहीं रहते । 

(४) बढहेलिया--ये उत्तर-प्रदेश, पंजाब तथा राजपुताना में पाये जाते 
हैं। इनका जीवन शिकारी होता है। इनमें पंचायत-पद्धति का बड़ा ज़ोर है। 

(५) बधिक, बावरिया तथा बागड़ी--उत्तर-प्रदेश के बधिक, राज- 
पुताना के बागड़ी और बदक और मध्य-प्रदेश के बधिक एक ही हें। इनको बोली 
गजरातो का अपभ्रृंश है, और सम्भव है कि किसी समय ये गुजरात से अन्य स्थानों 
में फंले हों। छोटो-छोटी चोरी से डाके डालने तक ये नहीं हिचकते। शाहजहाँ- 
पुर जिले में जो बधिक एक जगह आवास-स्थान (कौलोनी) बना कर बस गये हें, 
वे अब अपराध नहीं करते । 

(६) बनजारा--मे उत्तर-प्रदेश, राजस्थान तथा मध्य-भारत में पाये 
जाते हैं। ग्रीयर्सन के कयनानसार पश्चिमी तथा दक्षिणी भारत में ये सर्वत्र 
दिखाई देते हे । ये वनों में फिरने के कारण बनजारा कहलाते हें। इनका व्यवसाय 
गाड़ियों में सामान ढोना रहा है, परन्तु जब से रेलगाड़ियाँ, बसें ओर मोटरें चली 
हैं, तब से ये बेकार हो गये हे और अपराध करना इनका पेशा हो गया है। 

(७) डोम--ये उत्तर-प्रदेश, पश्चिमी बंगाल, बिहार, उड़ीसा, सद्रास 
तथा अन्य राज्यों में पाये जाते हें। ऋक का कहना है कि ये शुरू-शुरू में द्राविड़ 
लोग थे जो सारे भारत में फंल गये। इन्हें जल्‍लाद भी कहा जाता है। इनका 
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कहना हे कि किसी समय ये राज करते थे। गोरखपुर ज़िले में डोमिनगढ़ एक 
स्थान है, जो इनके कथनानुसार किसो समय इनकी राजधानों था। साँसी और 
हबूड़ों को तरह ये फिरंदर जीवन व्यतीत करते हें और चोरी, डकंती, सेंध लूगा 
कर निर्वाह करते हू । 

इन अपराधों जन-जातियों को बसाने तथा इनको सामाजिक-अवस्था 
उन्नत करन के लिए समय-समय पर भारत-सरकार उद्योग करती रहो है। इनके 
सम्बन्ध में अबतक जो कानून बने हूं, उनकी चर्चा हमने अपनी 'समाज-कल्याण 
तथा सुरक्षा-पुस्तक में विस्तार से कर दी है । 


८. भारत को जन-जातियों का प्रजातीय उद्भव 
(रिल्वलंग 0एजांशा ण गातंत्रा ॥7065) 


हम पिछले एक अध्याय में भारतीय प्रजातियों के सम्बन्ध में लिखते हुए 
श्री रिज़ले, श्री हैइन, श्री हटून, श्री गृहा तथा श्री मज्मदार का मत दर्शा आये हें । 
सानव-शास्त्रियों के सम्मुख यह बड़ी विकट समस्या है कि भारत को जो आदि 
प्रजातियाँ है ---नोग्रिटो, प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड (निषाद), मंगोलॉयड (किरात), 
सेडिटरेनियन (द्राविड़) तथा आयं--इनमें से किस प्रजाति” (7२४०८) के 
साथ किस जन-जाति' (]7706) का सम्बन्ध जोड़ा जाय ? इसमें तो सन्देह नहीं 
कि प्रजातियों के आपस के मेल-जोल से ही जन-जातियाँ बनी हूं, परन्तु कौन-सी 
जन-जाति किस-किस प्रजाति के सम्मिश्रण से बनो है--यह एक विकट समस्या है। 
इतना कहा जा सकता है कि रिज़ले, हेडुन आदि ने पाँच-सात जिन भी आदिस- 
प्रजातियों का वर्गोकरण किया है, उन्हें मोटे तौर पर तोन में परिणत किया जा 
सकता है--द्राविड़, मंगोल तथा आये। ये तीन प्रजातियाँ हो भारत की आदिस- 
प्रजातियाँ हे, और इन तीन में से भी आयों को छोड़ कर जन-जातियों का निर्माण 
ब्राविड़ों तथा मंगोलों के द।रा ही हुआ है। 

हैइन (7794007 ) का कथन है कि आदि-व्राविड़ तथा द्राविड़ भारत के 
ही आदि-वासी हैं। मध्य-भारत में जो आदिवासी पाय जाते हूं, वे भी इसी देश के 
आवि-वासी हूं। इन आदि-वासियों में से कोई बाहर से नहीं आया, बाहर से अगर 
कोई सबसे पहले आया तो वे आय॑ ही थे। ये आय॑ २,००० ईस्बी सन्‌ से पूर्व इस 
देह में आये। इनके बाद यहां शक, पहछ्ूव, ग्रीक, हुण तथा असम में शान लोग 
आये। इस प्रकार हैड़न ने भारत की आदिवासी जन-जातियों के सम्बन्ध में कोई 
पुष्ट कल्पना हमारे सामन नहीं रखोी। उसका कहना तो यह है कि यहाँ को 
आदि-बासी जन-जातियाँ यहाँ की रहने वाली हूँ, कहों बाहर से नहीं आयों । 

बेरन इगोन वोन ईकस्टेड (उक्वाणा एि._्टणा रणा छांट:४८००६) 
का कहना है कि हिम-युग' (080॑2] 9था०0) के काल में दक्षिणों-भारत में 
प्रोटो-नीग्रॉयड' (2700-५८४/००) प्रजाति के लोग रहते थे । भारत में 
रहने के कारण इन्हें उसने इंडो-नीप्रिड' (!700-]५2770) का नाम दिया है। 
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इन इंडो-नोग्रिड-नस्ल के लोगों के बाद भारत में वेड्ा-नस्ल के लोग आये। 
आजकल सीलोन में जो वेड़ा-लोग रहते हैँ, वे उसो आदि-बेडा नस्ल के प्रतिनिधि 
हैं। 'इंडो-नोप्रिड' और “ेडु' के सम्मिश्रण से वेडिड-वर्ग (४८१०७ 87079) 
बना। यह भारत का सबसे पुराना वर्ग है, ओर ईकस्टेड के कयनानूसार यही वर्ग 
भारत का आदिवासी वर्ग है। इसके अतिरिक्त ईकस्टड न भारत की अवशिष्ट 
जनता को दो वर्गों में बांदा है, जिनका उसने नाम रखा है मेलेनिड'-वर्ग 
(४९४४० 27079) तथा इंडिड-वर्ग (770॥0 2०7७) । इस प्रकार 
भारत में आदि-प्रजातियों के तीन वर्ग बने--वेडिड'-वर्ग, मलेनिड-वर्ग तथा 
इंडिड-वर्ग। वेडिड' तथा मेलेनिड' वर्गों के सम्मिश्रण से भारत की जन-जातियों 
की उत्पत्ति हुई है--यह ईकस्टेड का कथन है। वेड्िड' तो सीलोन के ेड़ा' 
लोग हू, मंलेनिड' में 'मल'-दाब्द का अर्थ पहाड़ है, इसलिए मंलेन्टिड' का अर्थ 
पहाड़ी जातियों से है। वेहा' तथा पहाड़ी जातियों के रक्त-सम्बन्ध से भारत की 
जन-जातियाँ बनों। 

किस्टोफ़ बोन फ्यरर हैमनडोफ़ ((४900फ70 रणा हञप्राल-पत्ांगरला- 
607) का कहना है कि भारत में द्राविड़ तथा आय॑ दोनों प्रजातियाँ एक हो 
काल में २,००० से १,००० ई० पु० के समय प्रविष्ट हुईं। द्राविड़ लोग जल के 
रास्ते से भारत के पश्चिमी तट के समुद्र से प्रविष्ट हुए और वक्षिण में उन्होंने 
अपना अड्डा जमाया, आय लोगों ने उत्तर में अपना अड्डा जमाया। द्राविड़ लोग 
भारत के पश्चिमी भाग से इस देश में प्रविष्ट हुए इसका प्रमाण यह दिया जाता है 
कि भारत के पश्चिमी कोने में कलात के प्रदेश में एक द्राविड़ भाषा आज तक बोली 
जातो है जिसका नाम ब्राहुई' है। इस भाषा को बोलन वालों की संख्या १ लाख 
८४ हज़ार है। जो द्राविड़ आज केवल दक्षिणी-भारत में पाये जाते हें उनकी 
भाषा भारत के पश्चिमी-प्रदेश में क्यों है? इसका यही अर्थ हो सकता है कि ये 
लोग पश्चिमी सम्‌द्र-तट से भारत में आये होंगे, और कुछ लोग यहाँ रह गये 
होंगे, बाकी दक्षिण-भारत की तरफ़ चले गये होंगे। इस दृष्टि से अनेक सानव- 
शास्त्रियों का कहना है कि आयों की तरह द्राविड़ भी इस देश में बाहर से आये 
थे, वे इस देश के आदि-वासी नहीं हैं । वक्षिण से, पश्चिम से और उत्तर से द्राविड़ों 
तथा आरयों ने भारत के आदि-बासियों को जब खदेड़ा, तब वे मध्य-भारत के 
जंगलों तथा वहाँ की पहाड़ियों में जा छिपे। हैमनडोफ़ महोदय ईकस्टेड के साथ 
इस बात में सहमत हू कि द्राविड़ों तथा आयो से खबेड़ जाकर मध्य-भारत में शरण 
लेने वाले ये आदि-वासी मेलेनिड' थे, और ये 'सेलेनिड' ही भारत की आदि-वासी 
जन-जातियों के पूर्षज हेँ। यह हम पहले ही लिख आये हें कि 'मरू-दाब्द का अर्थ 
पहाड़ है, इसलिए मेलेनिड' का अर्थ पहाड़ी जातियों से है। 

हैडन तथा गृहा का कहना है कि भारत की प्रजातियाँ छः हें-- (१) 
नोग्रिटो, (२) प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड, (३) संगोलॉयड, (४) सेडिटरेनियन, (५) 
चोड़ी खोपड़ी वाले पदिचमी लोग तथा (६) नौडिक। इनमें से जन-जातियों की 
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उत्पत्ति नोप्रिटो, प्रोटो-आस्ट्रेलॉयड तथा मंग्रोलॉयड--इन तीन प्रजातियों के 
सम्मिश्रण से हुई है। भारत की सब से पुरानी जन-जातियों में नीग्रिटो रक्त है। 
उदाहरणाथं, कादर जन-जाति का उद्भव नोौग्रिटो से हुआ है। मध्य-भारत की 
जन-जातियों का उद्भव प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड प्रजाति से और उत्तर-पदश्चिम की 
जन-जातियों का उद्भव मंगोल प्रजाति से हुआ है। हमने भारत की जन-जातियों 
को उनके भू-भाग की दृष्टि से तीन भागों सें बाँटा था--पृ्वो त्तर-क्षेत्र, मध्य-क्षेत्र 
तथा दक्षिणी-क्षेत्र । इनमें से भारत के पृथ्वोत्तिर-क्षेत्र में जो जन-जातियाँ पायो जातो 
हैं, उनका उद्भव मंगोलॉयड नस्ल से है। भारत के मध्य-क्षेत्र में जो नस्‍लें पायी 
जाती हे, उनका उद्भव प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड नस्ल से है और भारत के दक्षिणी- 
क्षेत्र में जो नस्ल पायी जातो हैँ, उनका उद्भव नीग्रिटो नस्ल से है। उदाहरणार्थं, 
श्री गहा का कहना है कि वक्षिणो-भारत को कादर, इरुला तथा पनियन आदि 
प्रजातियों के ऊनी बाल होते हैँ, इनमें निश्चित तौर पर नीपग्रिटो अंश है; मध्य-भारत 
को जन-जातियों में प्रोटो-ऑस्ट्रेलॉयड अंश है; पूर्वोत्तर की जन-जातियों के सिर 
लम्बे न होकर चोड़े पाये जाते हें जिससे यह अनुमान लगाना उचित है कि इनमें 
मंगोल अंश है। यह हम पहले ही कह आये हू कि मजमदार भारत में नोग्निटो अंश 
होने की बात से सहमत नहीं हें । 

असल में नस्ल के विचार को सामने रखते हुए भारत को जन-जातियों का 
वर्गोकरण कर सकना एक कठिन कार्य है। यह कह देना कि तीन प्रजातियों से 
भारत की सब जन-जातियाँ पेदा हुईं, कुछ असंगत-सा जंचता है। कई जन- 
जातियों का तो उक्त तीन प्रजातियों के साथ किसो प्रकार का सम्बन्ध जोड़ा ही 
नहीं जा सकता। उदाहरणार्थ, नोलगिरि की टोडा एक एसी जन-जाति है जिसका 
किसी प्रजाति से भो सम्बन्ध जोड़ने में मानव-शास्त्री अभी तक सफल नहों हुए । 
कई जन-जातियों को जिन्हें अलग-अलग समझा जाता रहा है, अब अनेक सानव- 
शास्त्री एक ही शाखा का मानने लगे हैं। उदाहरणाथं, बेगा और भूइया को पहले 
अलग-अलग स्वतंत्र जन-जाति माना जाता था, अब इन्हें एक ही वर्ग का माना 
जाने लगा है। इन जन-जातियों के सम्बन्ध में अनुसंघान चल रहा है ओर ज्यों-ज्यों 
यह अनुसंधान आगे बढ़ेगा, त्यों-त्यों यह आशा की जानी चाहिए कि इनके उद्भव 
के विषय में हमें अधिक जानकारी प्राप्त होने रूगेगी। 


९. भारत को जन-जातोय भाषाओं का प्रजातीय उद्भव 
(दिलंशो 0जणंट्रा। ण॑ परतएत्रों 7.॥2792०७) 
हमने देखा कि भारत को जन-जातियों में से कोन-सी 'जन-जाति' 
(7770८) किस 'प्रजाति' (२०८८) से पेदा हुई--यह निश्चित तोर पर नहा 
कहा जा सकता। भिन्न-भिन्न जन-जातियों का अटकल से किसी-न-किसो प्रजाति 
से बादरायण सम्बन्ध जोड़ा जा सकता है। तो फिर क्या भिन्न-भिन्न जन-जातियों 
की भाषाओं का भिन्न-भिन्न प्रजातियों को भाषाओं से कोई सम्बन्ध जोड़ा जा सकता 
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है? कया यह कहा जा सकता है कि इन जन-जातियों को भाषाएँ अभुक प्रजाति 
की भाषा से निकली हूं ? ु 

कोन-सी जन-जातियों को भाषाएं किस प्रजाति को भाषा से निकली हुँ--- 
यह देखने का हमारा उद्देश्य क्या है? जंसे इटेलियन, फ्रेंच, स्पेनिश, ग्रीक, जमंन, 
इंग्लिश, परशियन तथा संस्कृत की समानता से हम इस परिणाम पर पहुंचे थे कि इन 
भिन्न-भिन्न भाषाओं के बोलने वाले आदि-काल में एक थे, उन्हें हमने आय- 
जाति का नाम दिया था, बेसे इन भिन्न-भिन्न जन-जातियों की भिन्न-भिन्न भाषाओं 
की समानता के आधार पर हम यह परिणाम निकाल सकेंगे कि ये जन-जातियाँ 
(770८5) किसो एक हो प्रजाति' (१३०८८) की शाखाएं हे । परन्तु ऐसा 
परिणाम निकालते हुए हमें कुछ सावधान भी रहना होगा। भिन्न-भिन्न जन- 
जातियों का अध्ययन सिद्ध करता है कि भाषा को भिन्नता के होते हुए भी दो 
जन-जातियाँ एक हो सकती हे ओर एक भाषा होते हुए भो जन-जातियाँ भिन्न 
ही सकती हूँं। उदाहरणाथं, नागा एक हो जन-जाति है, परन्तु उसमें भिन्न- 
भिन्न स्थानों में रहने के कारण भाषा की इतनी भिन्नता पायी जाती हूँ कि एक नागा 
दूसरे नागा को बात नहीं समझ पाता। इसी प्रकार छोटा नागपुर की मुण्डा तथा 
ओरांउ दो जन-जातियांँ हूं, परन्तु वे इतना साथ-साथ रहतो हें कि दोनों को एक 
ही भाषा है। असल में कोई समय था जब भाषा का भेद सनृष्य सनष्य में भेद करने 
के लिए काफ़ो था, परन्तु आज के आ्थिक-यग में भाषा-भेद को प्रगतिशील मनुष्य 
भूलता जा रहा है, ओर भाषा-भेद का स्थान सामाजिक तथा आर्थिक भेद लेते 
जा रहे हे। इसका यह मतलूब नहीं कि भाषा-भेद को आज का मानव बिलकुल 
आँखों से ओझ्नल करता जा रहा है। पंजाब में हिन्दी ओर ग्रमुली का आन्दोलन, 
मद्रास में अपनी-अपनो भाषाओं का आन्दोलन इस बात का प्रमाण है कि भावा- 
भेद के आधार पर हम मनुष्य-मनुष्य के भेद का पता रूगा सकते हें। तो फिर 
भारत को भिन्न-भिन्न जन-जातियों को भाषाओं का किस-किस प्रजाति की 
भाषा से सम्बन्ध हूँ, किस-किस से उनका उद्भव है ? जिस-जिस जन-जाति को 
भाषा का जिस-जिस प्रजाति की भाषा से सम्बन्ध होगा, वह उसी प्रजातीय-परिवार 
को समझो जायगी, दूसरे परिवार की नहीं समझो जायगी । 

भारत को मुस्य-म्‌रुय भाषाओं को चार मुल्य परिवारों में बाँटा जा 
सकता है--( १) इंडो-यरोपियन (आर्य) परिवार को भाषाएं, (२) द्राविड़ 
परिवार की भाषाएं, (३) ऑस्ट्रिक (मुंड या कोल या शबर) परिवार की भाषाएं, 
और (४) तिब्बतो-चाइनीज़ (साइनो-तिव्बतन, संगोल या किरात) परिवार 
की भावषाएं। ' 

(१) इंडो-यरोपियन या आये परिवार की भाषाएं--इस समय भारत के 
बड़े हिस्से में आयं-परिवार की भाषाएं बोली जातो हेँ। ६७.४ प्रतिशत व्यक्ति 
इस वेश में आयंभाषाओं को बोरूने वाले हें। उत्तर-भारत की प्रायः सभो भाषाएं, 
जिनमें पह्तो, कश्मोरो, पंजाबी, हिन्दी, उड़िया, असमो, बंगालो, गुजरातो, 
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मराठो, सिन्धी, लहन्दा आ जातो हूँ, आरयं-परिवार को हें। आर्य-परिवार की 
इन भाषाओं में हिन्दी का सबसे म॒रुय स्थान है क्योंकि इसे बोलने वाले १५ करोड़ 
व्यक्ति हें। इसी लिए संविधान में इसे राष्ट्रभाषा का स्थान दिया गया है। 
बोल-चाल को हिन्दो के अनंक रूप हे जिनमें खड़ी बोलो, ब्रज-भाषा, बांगरू, 
राजस्थानो, पंजाबी, बन्देली, अवधी, छत्तीसगढ़ी, बघेली, भोजपुरी, मंथिलो, 
मगही, गोरखालो, कमाऊंनी, गढ़वालो और कन्नौजी मख्य हें। भारत की 
जन-जातियों की भाषाओं का इन आयं-परिवार की भाषाओं से कोई सम्बन्ध 
नहों है । 

(२) द्वाविड़ परिवार की भाषाएँ--आयं-परिवार की भाषाओं के 
बाद भारत में बोली जाने वालो भाषाओं में दूसरा स्थान द्राविड़-भाषाओं का है 
२१.६ प्रतिशत व्यक्ति इन भाषाओं को बोलने वाले हूं। इस परिवार को मुख्य 
भाषाएं चार हं--कन्नड़, तामिल, तेलग और मलयालम। कन्नड़ कर्नाटक में, 
तामिल तामिलनाड में, तेलग आन्ध्र में और मलयालम केरल में बोलो जातो है। 
द्राविड़ परियार की भावाएँ दक्षिण-भारत में पायो जाती हूं, परन्तु एक द्राविड़ 
भाषा उत्तरी भारत के पद्िचमों कोन कलात में पायो जाती है जिसे 'ब्राहुई' 
कहते हूं। इसे बोलने वालों को संख्या १ लाख ८४ हज्ञार है। इस भाषा के उत्तर- 
भारत में पाये जाने से मानव-शास्त्रियों का यह अनुमान है कि द्राविड़ लोग भो 
आरयोँ को तरह भारत में बाहर से आये थे। 

भाषा-शास्त्रियों का कहना है कि गोंड जन-जाति जो भध्य-प्रदेश, 
हैदराबाद तथा आन्श्र में फेली हुई है उसको भाषा द्राविड़ परिवार को है। इसी 
प्रकार मध्य-प्रदेश तथा उड़ोसा में कोंध नाम को जन-जाति हे। इसकी भाषा का 
सम्बन्ध भो द्राविड़ परिवार से है। कुई, कुरूखी, मल्तो बोलियाँ मध्य-भारत के 
विविध क्षेत्रों में बोली जाती हैँ जिनका सम्बन्ध द्राविड्ध परिवार से है। उटकमंड 
के पास नोलगिरि पव॑तों में रहने वालो टोडा जन-जाति को भाषा का उदभव 
भी द्राविड़ भावा-परिवार से है। डा० मजूमदार ने ओरांओ, मालेर, खोंड, सओरा, 
परजा, कोया, पनियन, चेंचु, इृरुला, कादर, मालसर तथा सलरमन--इहन सब 
जन-जातोय भाषाओं को द्राविड़-परिवार का लिखा है। 

(३) ऑस्ट्रिक (मुंड, कोल या क्षबर) परिवार की भाषाएं--इस शाला 
को बोलियाँ विन्ध्य-मेखला तथा उसके आस-पास के प्रवेश में बोली जाती 
है। मुण्ड या कोल भाषा के बोलने वाले मुख्य तौर पर छोटा नागपूर या सन्याल 
परगन के आस-पास के जंगली प्रदेशों में रहते हं। इस परिवार की भाषा बोलते 
बालों को संख्या ४० लाख के लगभग है। जन-जातोय भाषाओं में मुण्डा, कोल, 
हो, सल्याल, खरिया, कोरवा, गदब, भमिज, कोकुं, सायरा, खासो-पें सब ऑस्ट्रिक 
परिवार, मुण्ड-परिवार या कोल-परिवार की भाषाएँ हेँ। मानव-दास्त्री म॒ण्ड- 
भाषा बोलने वाली जन-जातियों को भारत की अत्यन्त प्राचीन जन-जातिथों में 
गिनते हूं। कहते है कि हिमालय-प्रदेश के किन्नर भो म॒ण्ड-भाषा-वर्ग के हें। - 
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ऑस्ट्रिक-भाषा-परिवार के भाषा-शास्त्रियों ने दो वर्ग किये हें--ऑस्ट्रो- 
एशियाटिक' (8॥900-/380) तथा ऑस्ट्रोनेशियन' (80800680॥) । 
इतमें ऑस्ट्रो-एशियाटिक' वर्ग में कोल तथा मण्ड बोलियाँ आ जाती हु जिनका 
हमने अभी ऊपर परिंगणन किया--हो, सन्थाल, सरिया, कोरवा, गदब, भूमिज, 
कोकुं, साथरा, खासो आदि । ऑस्ट्रोनेशियन' परिवार में दृष्डोनेशिया को 
राष्ट्रभाषा, मलाया तथा माइक्रोनेशिया, मेलेनेशिया, पौलोतशिया की भाषाएँ 
आ जाती हैं। भारत की जन-जातोय-भाषाओं का सम्बन्ध ऑस्ट्रिक वर्ग की ऑस्ट्रो- 
एशियाटिक' भाषाओं से है, ऑस्ट्रोते शियन' भाषाओं से नहीं । 

(४) तिब्बतो-चीनी (मंगरोल या किरात) परिवार की भाषाएँ-- 
हिमालय की दक्षिणी ढालों, उत्तरी-पंजाब से लेकर भूटान, उत्तरी तथा पूर्षो 
बंगाल और असम में पायी जाने बाली मंगोल प्रजाति के लोग इस परिवार में गिने 
जाते हूँ। इस परिवार को भाषाओं को दो भागों में बाँटा जाता है--(क) 
तिब्बती-बर्मों तथा (ख) स्थामो-चोनों। हिमालय के क्षेत्रों, नेपाल तथा दाजि- 
लिंग के प्रदेश में जो जन-जातियाँ हें, उनको भाषा तिब्बती-बर्मो कहलाती है, 
सुदूरवर्तों असम में जो जन-जातियाँ पायी जाती हैँ, उनकी भाषा स्थामी-चीनी 
कहलातो है। श्री मजमदार के कथनानुसार असम के नागाओं को और गारो, 
कुकी, मिकिर, डफ़ला, अभोर तथा स्रासी जन-जातियों की भाषा का सम्बन्ध 
च्ोनो अर्थात्‌ मंगोल या किरात भाषा के साथ हूं, और इसलिए इन भाषाओं को 
बोलने वाली जन-जातियों का उद्भव मंगोलॉयड-नस्ल से हुआ है। 

भाषा के आधार पर भारत की जन-जातियों का वर्गोकरण हमें किसी 
निश्चित परिणाम पर नहीं पहुँचाता। जन-जातियों की इन भाषाओं का भारत की 
प्रजातियों से सम्बन्ध अवश्य प्रतीत होता है, परन्तु कौन-सी जन-जाति' को 
भाषा किस प्रजाति' को भाषा से निकली है--दूस विषय में अभी तक कोई 
निशचय नहों किया जा सका। जैसे जन-जातियों का प्रजातियों से उदभव अटकल 
का विषय है, वेसे हो जन-जातियों की भाषाओं का प्रजातियों की भाषाओं से 
उद्भव भो अटकल का हो विषय है। फिर भी जन-जातियों के सम्बन्ध में लोज करते 
हुए अन्य बातों के साथ भाषा भो हमें किसो परिणाम तक पहुँचने में सहायक अवश्य 


हो सकती है। 
१०, जन-जातियों का सांस्कृतिक-स्तर 
(एप्प ॥शशे ४ एां॥९5) 

भारतीय जन-जातियों का उनके भू-भाग, उनको नस्ल तथा उनकी भाषा 
के सम्यन्ध में हमने वर्णन किया। इस समय ये जन-जातियाँ भारत को आबादो 
का हिस्सा तो हूं, परन्तु न यहाँ के गांवों में और न यहाँ के शहरों में खपी हुई हूं। 
वे अपने को यहाँ को जनता से अलग समझतो हैं। सम्भवतः, शुरू-शुरू में जब इस 
देश में द्राविड़, आय॑ या अन्य प्रजातियों के लोग आये थे, तब से यह इंत-भाषना 
चली आ रहो है। जो-कुछ हो, जन-जातियों का भू-भागों में, नसों में, भाषाओं 
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में वर्गोकरण कर लेना पर्याप्त नहीं हे, इससे उनके पुनर्वास की किसी समस्या का 
समाधान नहीं होता, जन-जातियों के पुनर्वास की समस्या का समाधान उनकी 
सांस्कृतिक तथा आर्थिक स्थिति को ठीक-ठीक समझने से ही हो सकता है। 
जन-जातियों के पुनर्वास की समस्या क्‍या है? कई मानव-शास्त्री कहते 
हैँ कि जन-जातियों को अपनो संस्कृति में ही रहने देना चाहिए, उन्हें वत्तमान- 
सम्यता के आर्थिक लाभ पहुँचाने चाहिएँ, खेती करना, वत्तंमान-गहोद्योग आदि 
उन्हें सिखाना चाहिए, परन्तु उनकी संस्कृति को, उनके रीति-रिवाज़्, कायदे- 
कानून, प्रथाओं को बदलने का प्रयत्न नहीं करना चाहिए। इतना भर पुनर्वास 
उनके लिए काफ़ी है। हम क्यों समझें कि हमारी संस्कृति उनकी संस्कृति से 
ऊँची ही है। हम अपनी संस्कृति को बढ़ाबें, वे अपनी को। परन्तु दूसरे मानव- 
शास्त्री कहते हें कि जब हम जन-जातियों की आर्थिक-स्थिति सुधा रेंगे, तब वे हमारे 
गाँवों ओर शहरों की जनता के सम्प्क में आवेंगे ही। संस्कृति का प्रसार सम्पर्क से 
होने लगता है। हमारे सम्पक में आने पर उनकी संस्कृति बदलेगी---इसमें सन्देह 
नहीं। अगर हम उनकी; संस्कृति को जेसी वह है. वसा अक्षुण्ण बनाये रखना 
चाहते हैं, तो हमें उन्हें जंगलो हालत में ही रहने देना होगा, अगर हम उनके पुन- 
बास की योजनाएं बनायेंगे, उनके स्वास्थ्य-सुधार की योजनाएँ, उनकी आ्थिक- 
स्थिति को उन्नत करने को योजनाएं--तब यह कंसे हो सकता है कि उनको 
संस्कृति जंसो-को-तंसी बनो रहे। आर्थिक-पुनर्वास को हमारी योजनाओं से वे 
हमारे गाँवों ओर शहरों के लोगों के सम्पर्क में अवश्य आयेंगे, और इस सम्पर्क का 
परिणाम उनकी संस्कृति पर अवश्य पड़ेगा। हो सकता है, कहीं-कहों ये जन- 
जातियाँ अपनी संस्कृति को हीन समझ कर उसे तिलांजलि दे दें। इस विचार- 
घारा के लोगों का कहना है कि हमें जन-जातियों के पुनर्वास का कार्य, उनको 
आध्िक-स्थिति सुधारने की योजना---इस सब को अवद्य क्रियान्वित करना चाहिए, 
भले ही इन पुनर्वास की योजनाओं से उनकी संस्कृति बच रहे, या नष्ट हो जाय। 
सांस्क्ृतिक-स्तर को दृष्टि से श्री एलविन, श्री सजूमवार तथा अन्य लोगों ने 
जन-जातियों का वर्गोकरण किया है, जो निम्न प्रकार है :-- 

(क) एलविन का वर्गकरण--सास्‍्क्ृतिक-स्तर को दृष्टि से अनेक 
मानक-शास्त्रियों ने जन-जातियों का वर्गोकरण किया है। डा० वेरियर एलविन 
(५०गांधा ९8]७7॥॥) भारत-सरकार को जन-जातियों के सम्बन्ध में परामर्श 
देने के लिए निपुकत हैँ। उन्होंने जन-जातियों का वर्गोकरण करते हुए उन्हें चार 
भागों में बाँटा है। प्रथम वर्ग में तो उन्होंने उन जन-जातियों को गिना है, जो 
बिलकुल आदिम अवस्था में हें, जिस अवस्था में मनृष्य वेयक्तिक जीवन व्यतीत नहीं 
करता, वह समदाय में रहता है, और समुदाय का जीवन ही उसका जीवन होता है, 
जिस अवस्था में वह हल से खेती करन के स्थान में कुल्हाड़े से काम चलाता है. 
लेतो भो करता हैँ, तो कुल्हाड़े से ही ज़मीन को जोदता है। दूसरे वर्ग में उन्होंने 
उन जन-जातियों को मिना है, जो संपार से इतनी ही कटी रहतो हैँ जितनी 
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प्रथम-वर्ग की जन-जातियाँ, अपने प्राचीन रीति-रिवाज्ञों को भी उसी तरह से 
मानतो हू, परन्तु जिनमें सामूहिक-जीवन के स्थान में वेयक्तिक-जीवन का अंश बढ़ 
जाता है, जो कुल्हाड़े की इतनो दास नहीं रहतों, जो आदिम-जातियों जेसी 
सरल और ईमानदार भो नहीं रहतीं। तीसरे वर्ग में उन्होंने उन जन-जातियों को 
गिना है, जो पहली दो की तरह निरो जंगलो नहीं, जो सम्यता के सम्पर्क में आने 
लगी हूँ, जो गाँवों तथा शहरों में आती-जाती और उनके रीति-रिवाज्ञों को देखतो 
है, जिन पर इस सभ्यता का प्रभाव पड़ रहा है, जिनके रोति-रिवाज़, कायदे- 
कानून इस प्रभाव के कारण डगमगा रहे हे, जिनकी संस्कृति अगर यह कह दिया 
जाय कि नथ्ट होने जा रही हे तो भी कोई अत्यक्ति न होगी । इस प्रकार की जन- 
जातियों के व्यक्तियों को संख्या २ करोड़ से कम न होगी । चौथे वर्ग में उन्होंने उन 
जन-जातियों को गिना है जिन्होंने गाँवों तथा शहरों के साथ सांस्कृतिक-सम्पक 
भी बनाया है, और इस सम्पर्क के बावजूद उन्होंने अपनो संस्कृति को भी अक्षण्ण 
बनाये रखा है। इस चौथे वर्ग में भोल और नागा लोग हें। 
एलविन का कथन है कि जन-जातियों के पुनर्वास की समस्या को हल करते 
हुए हम इस बात को ध्यान में रखना होगा कि हम ऐ से उपायों का अवरूम्बन करें, 
जिनसे जन-जातियों के प्रथम तथा ठ्वितीय वर्ग को तृतीय-वर्ग की प्रक्रिया में से न 
ग्‌ज़रना पड़े, वे अपनी प्रथम तथा द्वितीय वर्ग की हालत से सोधे चतुर्थ-बर्ग की 
हालत में पहुँचें जिससे उनको हमारी सभ्यता के आर्थिक लाभ तो पहुँच जायें, 
परन्तु इन आर्थिक लाभों का मुआविज्ञा उन्हें अपनी संस्कृति को खोकर न चकाना 
पड़े। 
श्रीयूत मजूमदार तथा मदन को श्री एलविन के इस कथन पर आपत्ति है। 
इन्हें पहली आपत्ति तो यह है कि श्री एलविन के कथन से यह झलकता है कि जन- 
जाति के लोगों के उन लोगों के सम्पक में आने से जो जन-जाति के नहीं हे, उनका 
नतिक-स्तर गिर जाने की सम्भावना है। इसमें सन्देह नहीं कि जन-जाति के लोगों 
का नतिक-स्तर ऊँचा है, वे झूठ नहीं बोलते, एक-दूसरे के साथ ईमानदारी से 
बरतते हे। यह सब-कुछ तो ठीक है, परन्तु श्री एलबिन क्‍या समझते हे कि जन- 
जाति के ये लोग जिन शहरी या देहाती लोगों के सम्पर्क में आयेंगे, वे अवश्य निम्न- 
स्तर के होंगे। असल बात यह है कि जन-जाति के लोगों का ज़्यादातर सम्पर्क 
साहूकारों, ठेकेदारों आदि के साथ होता है जो एक रुपये का दस रुपया बनाना 
चाहते ह ओर इसी लिए जन-जाति के लोगों को ठगते ओर उनके सीधेपन का 
नाज़ायज्ञ फ़ायदा उठाते हें। श्री मजूमदार तथा मदन का कहना है कि शहरी तथ॥ 
देहाती लोगों में ऐसे लोग भी तो हें जो जन-जातियों को उन्नत होता हुआ देखना 
चाहते हें। भले हो ऐसे लोगों की संख्या कम हो, फिर भी श्री एलविन-सरीख 
लोग इन्हीं शहर। ओर देहाती लोगों में ह। तो मिलते हैं। जन-जातिथों को उनका 
भला चाहने वाले एसे लोगों के सम्पर्क से क्‍यों वंचित किया जाय ? श्री सजूमदार 
और मदन को श्री एलविन के कथन पर दूसर। आपत्ति यह है कि श्री एलविन यह 
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चाहते हे कि पहले तथा दूसरे वर्ग की जन-जातियाँ तीसरे बर्ग में न आकर सीधे 
चौथे वर्ग में लायी जायें। इसका मतलब तो यह हुआ कि श्री एलविन इस 
चौथे वर्ग को आदर्श-वर्ग समझते हूँ, वे यह नहीं चाहते कि यह चौथा वर्ग आगे बढ़े, 
वे यह चाहते हे कि इस चौथे वर्ग को जहाँ-का-तहाँ रहने दिया जाय, यह अपनी 
संस्कृति के अन्दर कोई परिवत्त न न करे, इस चौथे वर्ग की संस्कृति संसार में एक 
म्यज्ञियम के तौर पर सुरक्षित रखी जाय। क्या यह उचित है कि हम किसो भी 
जन-जाति की संस्कृति को आगे बढ़ने से या नये संस्कारों में रंगे जान से रोके ? 
सभ्यता के क्षेत्र में जेसे पछड़े रहना लाभदायक नहीं है, बसे संस्कृति के क्षेत्र में भी 
पछड़े रहने से कोई लाभ नहीं है। हम फिसी जन-जाति की संस्कृति को बचा कर 
क्या करेंगे ? हमें तो जन-जातियों की रक्षा करनो है, उनके स्वास्थ्य को बचाना 
है, उनकी आश्थिक-स्थिति को उन्नत करना है, यह सब-कुछ करते हुए अगर 
उनकी संस्कृति की रक्षा नहीं हो पाती, तो उस संस्कृति को रक्षा के लिए हमें उस 
संस्कृति को उत्पन्न करने वाले मानव से नहीं हाथ धो बंठना। मन॒ष्य रहेगा, तो 
संस्कृति अपने-आप रह जायगी, मनष्य ही न रहेगा, तो संस्कृति कहाँ रह सकेगी । 
आज तो हमारा मुख्य प्रइन जन-जातियों की रक्षा करने का हो गया है, क्योंकि 
आज को विकट परिस्थितियों में जन-जातियों की संस्कृति की रक्षा का प्रइन तो 
पीछे पंदा होता है, जन-जातियों की रक्षा का हो प्रशइत विकट रूप धारण करता 
जा रहा है। 

अगर जन-जातियों को समस्या पर निव्पक्ष-दुष्टि से विचार किया जाय, 
तो श्री एलविन तया श्री समज्मदार--दोनों के कथन में सत्यता है। यह ठीक है 
कि जन-जातियों का जीवन अपने एक खास ढंग का है। यह भी ठीक है कि वे 
अपने रहन-सहन में, रंग-ढंग में, व्यवस्था में परिवत्तन नहीं चाहतीं। जो लोग 
उनके बीच जाकर, बड़े बनकर, उन्हें यह बतलान का प्रयत्न करते हें कि जन-जाति 
के लोग हीन अवस्था में हुं->इस बात को वे लोग पसन्द नहीं करते। ऐसी हालत 
में जन-जातियों में काम करने का एक ही तरीका हो सकता है। हमारे कार्य- 
कर्त्ता अपने को बड़ा और समय समझ कर उनके बीच न जायें। पाइचात्य देशों का 
रवेय्या अबतक यही रहा कि वे सम्य हें, और जन-जातियों के लोग असम्य हें। 
इतना ही नहों, वे जन-जातियों में अपना फ़ायदा उठाने के लिए हो जाते थे। 
उन्हें सस्ती मज़दूरी करने वाले लोगों को ज़रूरत थी। जन-जातियों के लोगों को 
पकड़ कर वे उनसे काम लेते थे । इस सब की प्रतिक्रिया जन-जातियों में विद्रोह 
की भावना को उत्पन्न कर देती थी। हमें दस प्रकार इनके साथ बरतना होगा 
जिससे उनमें विद्रोह न उत्पन्न हो। स्वतंत्रता प्राप्ति के बाद से भारत-सरकार ने 
उत्तर-पूर्व के पहाड़ी क्षेत्रों की जन-जातियों के क्षेत्र पर शासन करने के लिए, 
जिसमें २५ के लगभग वहाँ की जन-जातियाँ हें, एक पृथक शासन-सृत्र को रचना 
की है जिसका नाम नेफ़ा' है। नेफ़ा-शब्द नॉर्थ-ईस्ट-फ्रंटोयर-एजेन्सो' (४०६॥- 
848 [707ंश 88०070४--८०४ ) से बना है। यह क्षेत्र तिब्बत, भूटान, 
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चोन ओर बर्मा को छुता है। इसका संचालन राष्ट्रपति द्वारा होता है। असम 
का राज्यपाल राष्ट्रपति के एजेंट के तौर पर इस प्रदेश का शासन करता है। 
कोई व्यक्ति बिना परमिट लिए इस नफ़ा क्षेत्र में प्रवेश नहीं पा सकता। इसका 
मुख्य कारण यही है कि भारत सरकार नहीं चाहतो, इन जन-जातियों पर कोई 
जबरदस्ती अपनी संस्कृति को लादन का प्रयत्न करे। ये स्वतंत्र रूप में अपनी संस्कृति 
का विकास करते रहें--यह भारत-सरकार का लक्ष्य है, परन्तु इसका यह 
भो मतलब नहीं कि इनकी आथ्थिक स्थिति को सुधारने के लिए कुछ नहीं किया 
जा रहा। भारत-सरकार को तरफ़ से इस क्षेत्र में सड़क बन रहो हैं, कृषि का 
विकास हो रहा है, पानी की व्यवस्था की जा रही हूं, शिक्षा का कार्य हो रहा 
है, यह नहीं समझा जा रहा कि वे लोग जो-कुछ हूँ, उन्हें उससे आगे बढ़ने की 
जरूरत नहीं। जन-जातियों के सम्बन्ध में सही दृष्टिकोण यहो है कि उनको 
आर्िक-व्यवस्था को सुधारने में उनकी पूरी सहायता की जाय, और साथ ही 
हम अपनो संस्कृति को उनकी संस्कृति से बहुत बड़ा समझ कर ही उनके बीच 
में न जायें। उन्होंने हमारी संस्कृति से जो-कुछ लेना होगा उसे वे अपने-आप 
ले लंगे। 

(ख) श्री मजूमदार का वर्गेकरण--भारत की जन-जातियों का सांस्क- 
तिक दृष्टि से श्री मजमदार न वर्गोकरण करते हुए उन्हें दो भागों में बाँटा है-- 
'आत्मसात्कृत' (85आ7॥786८५ ) तया अन॒कूलित' (४080|५८) । किसो जन- 
जाति की संस्कृति आत्मसात्कृत' तब कहलायेगी जब उसकी संस्कृति किसो दूसरो 
संस्कृति में समा गई हो, उसके साथ अभिन्न हो गई हो। अगर किसी जन-जाति 
को संस्कृति दूसरी जन-जाति को संस्कृति के साथ मिल कर कुछ अपना रखती हूं, 
कुछ उसका ले लेती है, अपने को उसके अनुक्ल बना लेती है, तब उसे 'अनुकूलित' 
संस्कृति कहेँंगे। आत्मसात्कृत' तथा अन॒कूलित'---संस्कृति के इन दोनों प्रकारों में 
स्थिरता नहीं हू, परिवत्तन है । 'अन॒कूलित' संस्कृति के परिवत्तन के श्री मजमदार 
ने फिर तीन भाग किये हं--संस्कृतियों का एक अनकूलन” तो एसा होता है, 
जिसमें जन-जाति की उन दोनों संस्कृतियों का जिनका अनकू्लन हो रहा है, 
आर्थिक-ढाँचा एक-समान होता है, इसे एकार्थक' ((!07772758॥0) कह सकते 
है; संस्कृतियों का दूसरा अनुकलन” ऐसा होता है जिसमें उनका आ्थिक-ढाँचा 
ही एक समान नहीं होता, परन्तु वे दोनों संस्कृतियाँ एक-दूसरे के सहारे खड़ी होतो 
हैं, एक-दूसरे से जोवन धारण करतो हूं, एक के बिना दूसरी बेकार, इस अवस्था को 
'समजीबी' (5५70000) कह सकते हें; संस्कृतियों का तीसरा अनुकलन' 
ऐसा ट्ोता है जिसमें जन-जाति की एक संस्कृति अपने को दूसरी में बिलोन कर देतो 
है, उसकी पृथक सत्ता ही नहीं रहतो, इसे संस्कृतीकरण' (/०८प्रॉएा/थां०) 
कहते हैं। भारत को जन-जातियों को मजूमवार के कथनानुसार संस्कृति की वृष्टि 
से इन तोन वर्गों में रखा जा सकता है। किसी जन-जाति की संस्कृति दूसरी संस्कृ- 
तियों के साथ एकार्थक' है, दोनों का आर्थिक ढाँचा एक ही है, किसी की संस्कृति 
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दूसरों जन-जाति की संस्कृति के साथ 'समजीबी' है, दोनों का जीवन एक-साथ 
हैं, अलग-अलग नहीं, और किसी जन-जाति की संस्कृति ने अपने को दूसरी 
संस्कृति में भिटा दिया है, अपनी स्वतंत्र-सत्ता ही नहीं रखोी। जन-जाति की 
संस्कृतिषों के इस वर्गीकरण में उन संस्कृतियों का कोई स्थान नहीं हे, जो बिलकुल 
जंगल में, एकास्त में, पहाड़ों में, दुनियाँ से किसी प्रकार का सम्बन्ध बिना रखे हुए 
हैँ, क्योंकि आजकल के यग में जब कि हर प्रकार का आना-जाना, सम्बन्ध, चारों 
तरफ़ बना हुआ है, एंसी किसी जन-जातोय संस्कृति का होना जिसे दुनियाँ की 
कोई हवा नहीं लगी, असम्भवप्राय है। 


(ग) श्री मजमदार तथा श्री मदन का वर्गीकरण--श्री सजूमदार तथा 
श्री मदन ने जो ग्रन्थ लिखा है, उसमें जन-जाति की संस्कृतियों का एक और 
वर्गीकरण दिया है। प्रथम-वर्ग में जन-जातियों की वे संस्कृतियाँ आती हे जो 
हमारी शहरी तथा देहाती संस्कृतियों से अत्यन्त-अत्यन्त दूर हें । उनके साथ हमारा 
किसी तरह का सम्पक नहीं। द्वितीय-वर्ग में जन-जातियों की वे संस्कृतियाँ हुँ जो 
हमारे शहरों तथा देहातों की संस्कृृतियों के सम्पर्क में आ रही हें। इस सम्पर्क से 
उनकी संस्कृतियों के पाँव उखड़ रहे हैँ, आये-दिन उनको इस सम्पर्क के कारण नई- 
नई समस्याएं पंदा होती रहती हूं। तृतीय-बर्ग में जन-जातियों की वे संस्कृतियाँ 
हैं, जो हमारी शहरी तथा देहाती संस्कृतियों के सम्पर्क में आने पर भी या तो अपने 
स्वरूप पर वृढ़ हें, और या उनका संस्कृतीकरण (80०००॥प७४/०॥) हो गया 
है, उनको स्थतंत्र-सत्ता नष्ट हो गई है, उन्होंने दूसरी संस्कृति को अपना लिया है। 


(घ) 'सामाजिक-कार्य की भारतीय-परिषद' (0 (/07लथिशा०८ 
णी $008 ५४०7.) का वर्गीकरण--१९५२ में 'सामाजिक-कार्य को 
भारतोय-परिषद्‌' ने एक 'जन-जातीय कल्याण-समिति' (॥798 ए/८थविा6 
(१०॥772९८) बनाई थो जिसने जन-जातियों की संस्कृति का चार भागों में 
वर्गकरण किया। वे चार विभाग थें“- (१) जन-जातोय समृदाय' (ह7704/ 
(०्गाधजपां।०5), (२) अधं-जन-जातोय सम्‌दाय ($0ागां-ए/ व! 
(ण्गप्एां।65 ), (३) संस्कृतीकृत जन-जातोय समुदाय (/40०एफ&20 
03 0०गणाणां।65) तथा (४) (पूर्ण आत्मसात्कृत जन-जातीय समृदाय/ 
(70297 88$आ॥॥]49०0 07065 ) । 


'संस्कृतोीकृत' तथा 'आत्मसात्कृत' में क्या भेद है? अपनो संस्कृति दूसरे को 
इस प्रकार देना कि दूसरा हमारे रंग में रंग जाय संस्कृतीकरण' (80०००- 
("3007 ) है, दूसरे की संस्कृति को अपने में इस प्रकार खपा लेना कि उसके 
रंग को हम अपने में समा डाले आत्मसात्करण' (/१55773॥07 ) है। संस्कृतो- 
करण' में दूसरे को बदलने का प्रइन होता है, आत्मसात्करण' में अपने बदलन का 
इतना नहीं जितना दूसरे को संस्कृति को अपने में अपनाने का प्रइन होता है। 
इन दोनों का भेद दाब्दों के हेर-फेर में छिपा हुआ है। 
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११. जन-जातियों का सभ्यता से संपर्क तथा असंपक्क 


हम ऊपर इस बात की चर्चा कर आये हे कि कई जन-जातियाँ वत्तंमान 
सम्यता के सम्पक में आ रही हूं, कई नहीं आ रहीं, सम्पक से अछतो हें। इस 
सम्पर्क तथा असम्पर्क का जन-जातियों पर क्या प्रभाव पड़ रहा है ? इस प्रभाव 
को समझने के लिए हमें इन दोनों प्रकार को जन-जातियों के उदाहरणों को देख 
लेन से स्थिति स्पष्ट हो जायगी। सम्यता के सम्पर्क में आने वालो जन-जाति का 
उदाहरण संथाल जन-जाति है, सम्यता के सम्पर्क में न आने वालो जन-जाति का 
उदाहरण नागा जन-जाति का है। इन दोनों के जीवन किस प्रकार प्रभावित 
हो रहे हें-->यह निम्त विवरण से स्पष्ट हो जायगा। 

(क) संथाल जत-जाति--संथाल जन-जाति बिहार तथा उत्तरी बंगाल म 
बसो हुई है। इसकी जन-संख्या ३० लाख के लगभग है। इस जन-जाति का कुछ 
भाग अभी तक जंगलों में रहता, फल-म्‌ल-कन्द चुगता और शिकारी जीवन व्यतीत 
कर रहा है। कुछ भाग भारत की औद्योगिक अर्थ-व्यवस्था के सम्पर्क में आ गया 
है, कल-कारखानों में काम करता है और शहरियों का-सा जीवन व्यतीत करने लगा 
है। एक ही जन-जाति के दंनिक व्यवहार में महान्‌ भेद उत्पन्न हो गया है। जो 
लोग सभ्यता के सम्पर्क में नहीं आये वे जब किसी परदेशी को आता देखते हें, 
तब अगर वे अकेले हों, तो डर कर भाग जाते हे, पेड़ों पर चढ़ जाते हें। ये 
लोग कीड़ें-मकौड़े-मेंडक खाते हूं, नंगे रहते हे--हर तरह से जंगलो हूं। इनके 
विपरीत इन्हों के दूसरे भाई संथाल जो सभ्यता के सम्पर्क में आ गये हे, कल- 
कारखानों में काम करन के कारण शहरी वातावरण से प्रभावित हो चुके हूं, वे 
कपड़े पहनते हें, आभूषणों से अपनी देह को सजाते हूं, बाज्ञारों में भोजन करते 
है, मौका आने पर अपनो तथा दूसरी मिलों के अन्य मजदूरों के साथ मिलकर 
हड़ताल भी करते हें । 

(ख) नागा जन-जाति--नागा जन-जाति असम की मणिपुर रियासत को 
घाटियों में रहती है। यह जाति सम्यता के सम्पर्क में नहीं आयी । इसमें जंगली 
अवस्था की सब बातें पायी जाती हैं। मन्‌ ष्य का सिर काट लाना इनमें बोरता का 
निशान समझा जाता है। जो जितने ज़्यादा नर-म्‌ ण्ड काट लाता है वह उतना ही 
बोर कहरूता है, जो नर-म्ण्ड नहीं ला सकता वह विवाह के योग्य भो नहीं समझा 
जाता। यह जन-जाति रक्‍त-पिपासु जन-जाति है। ये लोग प्रायः नंगे रहते हे, 
स्त्रियाँ एक कपड़े से अपना आगे का भाग ढके रहती है। पुरुष तथा स्त्रियाँ को ड़ियों 
की सालाएं पहनते हैं। इस जन-जाति के हथियार भाला और तोर-कमान हैं 
जिनके चलाने में ये बहुत सिद्ध-हस्त होते हूं। इनका प्रधान व्यवसाय जंगलों 
में फिरना, शिक्तार करना और ज्ञरूरत पड़े तो लड़ पड़ना और युद्ध करना 
है। नागा युवकों को विवाह से पहले तीर चलाना, यूड्ध करना आदि सिखाया 
जाता है । 
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१२. भारतोय जन-जातियों को समस्याएँ 
(शिकाशाड ण॑ एतशंशा 06९5) 

अभो तक हमने जन-जातियों का केवल वर्णन किया है। वे किस भू-भाग 
में रहती हें, उनका किन 'प्रजातियों' (१8०८५) के साथ सम्बन्ध हें, उनकी 
भाषाओं का किन-किन आवि-भावषाओं से उदभव हूं, उन्हें सांस्कृतिक तथा आर्थिक 
दृष्टि से किन-किन वर्गों में बांटा जा सकता है--इन बातों पर प्रकाश डाला है। 
परन्तु हमें यह भी जानना चाहिए कि अगर हम उनका पुनर्वास करना चाहते हें, 
तो उनकी स्‌ रुप-स रूप समस्याएं क्‍या हैं । यहाँ हम उन्हीं कुछ समस्याओं पर प्रकाश 
डालेंगे :-- 

(क ) स्वास्थ्य के हास के कारण संख्या के छासः की समस्या--जन- 
जातिथों की मुख्य समस्या उनकी संख्या का दिनोंदिन कम होता जाना है। जन- 
गणना रिपोर्ट से यह तो नहीं सिद्ध होता कि सभी जन-जातियाँ संख्या में कम होती 
जा रही हें, यद्यपि अनेक जन-जातिथों की संख्या कम अवदय हो रही है। भोल 
तथा गोंड तो भारत की अन्य जन-संख्या के अनपात में ही बढ़ रहे हू, परन्तु कोरवा, 
टोडा आदि जन-जातियाँ धोरे-धीरे नष्ट होतो जा रही हें । गिलबर्ट भरे 
((0390[ प्रा3४) का कहना है कि इन जन-जातियों के नब्ट होने का 
कारण मनोवंज्ञानिक है । ये जन-जातियाँ जब दूसरे लोगों को देखती हूं, उन्नति 
करते हुए, बढ़ते हुए, और उसके बाद अपने पर नज्ञर डालतो हूं, तब मानों 
उनके छक्के छट जाते हें । इसी का परिणाम जन-जातियों का कऋ्रमिक ह्ृ!स है। 
गिलबर्ट मरे को यह बात ठीक हो, न हो, परन्तु इतना अवश्य कहा जा सकता 
है कि इनके छ्ास का कारण बोमारियाँ तया बीमारियों के कारण स्वास्थ्य का 
गिर जाना है। जन-जातियाँ बीमारियों के दो कारण समझतो हूं --एक तरह 
की वे बीमारियाँ जो शारीरिक-दोष से पेदा होती हें, दूसरी तरह को वे बीमारियाँ 
जो भूत-प्रेत के कारण पंदा होती हें। शारीरिक-दोष के कारण पेदा होने बाली 
बीमारियों का तो वे जड़ी-बूटियों से इलाज करते हें, परन्तु चेक, हैज़ा, बुखार 
आदि बीमारियों का कारण वे भृत-प्रेत-चड़छ को मानती है, इस/लए इनका दवाओं 
से इलाज करने के स्थान में भगत, ओझा, भोपा से इलाज कराती हे, इसी कारण 
बीमारियों से उनमें म॒त्यु अधिक होती हे, ओर उनकी जन-संख्या का दिनोंदिन कास 
होता जा रहा है। 

जेसा हम पहले कह आये हें, इस समय तिब्बत, भूटान, चोत और बर्मा को 
छूता हुआ जो भारतीय-क्षेत्र हे, वहाँ २५ के लगभग जन-जातियाँ आबाद हें । 
यह क्षेत्र सीधा राष्ट्रपति के आधीन है। इस क्षेत्र को नार्थ-ईस्ट-फ्रंटीयर-एजन्सो' 

(57५ ) कहते हे। इस क्षेत्र में भारत-सरकार की तरफ़ से जो कार्य हो रहा है, 
उसमें इन जन-जातियों के स्वास्थ्य-सुधार की तरफ़ विशेष ध्यान दिया जा रहा 
है। इन प्रदेज्ञों में मलेरिया का भवंकर प्रकोप होता है। १९५४-५५ में 
७३,१८३ मलेरिया के रोगियों का इलाज किया गया, १९५५-५६ में इनकी संख्या 
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५९,०७० रह गईं। जंसा हम कह आये है, जन-जातियों के लोग बीमारी को भूत- 
प्रेत का फल मानते हैं, इसलिए कभी-कभी इनका औषध से इलाज करना कठिन भो 
हो जाता है। नेफ़ा के एक डाक्टर न फ़रवरी १९५७ का एक अनु भव लिखा है। 
वह लिखता है कि एक दिन वह कड़ी सर्दी में अपने इलाके का मुआइना करने निकला, 
तो एक झोंपड़ी में उसने दो औरतों को ज़मीन पर लेटे पाया । उनका जिस्म सूज 
गया था, जोड़ जकड़ गये थे। डाक्टर को देख कर ये बोलौीं--यह कष्ट हम 'बुज' 
न दिया है। बज किसी भूत का नाम है। डाक्टर क्योंकि दवा देता है, इसलिए 
ये लोग डाक्टर को देख कर कभी-कभी अपने बीमारों को छिपा लेते हें । डाक्टर 
को दवा से रोगी चंगा हों जाय तो थे उसे ओझा समझते हूं, डाक्टर नहीं। इन्हें 


व्न्य्याद माय 5 न" चह0झड 
न निकल -ड् 


आज 
। 





नेफ़ा प्रदेश में जन-जाति के लोग रेडियो सुन रहे हैं । 


अपने देश के पुरोहितों पर ज़्यादा विश्वास है। वे समझते हे कि पुरोहित देवो-देवता 
को सना कर रोग को दूर कर सकता है। भारत को जो डाक्टर-मंडलियां नेफ़ा में 
काम कर रही हें उन्हें इन पुरोहितों के साथ हिल-मिल कर काम करना पड़ता है। 
अगर ये इन पुरोहितों को मूर्ख और जाहिल कहने रूगें, तो इनका कोई इलाज ही 
न करे। एक पुरोहित ने एक डाक्टर के साथ सुलह को तो इस अवसर को सूअर की 
बलि देकर उसने मनाया। जिन लोगों के रोग के सस्बन्ध सें ऐसे विचार हों, उनके 
स्वास्थ्य का गिरना निश्चित है। 


भारत की आदिवासी जन-जातियाँ १२१ 


नफ़ा के इलाकों में कुष्ठ भी बहुत फंला हुआ है। ६ अगस्त १९५० को 
नेफ़ा-एजेन्सो ने पासीघाट में एक कुष्ठावास (,00705५ (१00079५) खोला। 
इसके बाद १९५२ में अलौंग में एक और कुष्ठावास खोला गया और १९५३ में 
तावांग में एक तोसरा कुष्ठावास अर्थात्‌ कुष्ठ रोगियों को बस्ती खोली गई। ये 
रोगी आराम से रखे. जाते हूं, जन-जातियों में जंसी झोंपड़ियाँ बनाई जातो 
हूं, बसी हो झोंपड़ियों में इन्हें रखा जाता है, अपने-आप ये खेती करते हें, अपना 
खाना आप बनाते हें। इन्हें अपना मनचाहा जीवन बिताने को पूरी सुविधा है। 
इन इलाकों में गला बढ़ जाने की, गॉयटर' की बीमारी भो बहुत अधिक है। प्रायः 
पहाड़ी इलाकों में यह बीमारी पायी जाती है। इसका मुख्य कारण पानी में 
आयोडीन की कमी होता है। नेफ़ा की तरफ़ से इन इलाकों में पानी को सुविधा 
बढ़ान का प्रयत्न हो रहा है। यह भी उद्योग हो रहा है कि इन प्रदेशों के लोग जिस 
नसक का उपयोग करें, वह आयोडीन (मश्वित हो, ताकि गला बढ़ जाने की बीमारी 
यहाँ न रहे । 

रोगों के अलावा जन-जातियों के रोति-रिवाज्ञों के कारण भी इन लोगों को 
जन-संख्या घट रही है। उदाहरणाथं, अनेक जन-जातियों में शिशु-ह॒त्या की प्रथा 
पायी जाती है। अक्सर भोजन को कमी के कारण अनेक जन-जातियाँ बच्चों का 
गला घोट देती हूँ, या उन्हें जंगली जानवरों के सामने डाल देतो हूँ । सुन्दर 
स्त्रियों का अपहरण किया जाना भो अनेक जन-जातियों की सामाजिक-प्रथा है। 
इससे बचने के लिए अनक जन-जातियाँ सुन्दर स्त्रियों को स्वयं मार डालती हूं, 
ताकि उनके कारण उन पर कोई हमला न करे। इस प्रकार स्त्रियों की कमी हो 
जाने के कारण भी कई जन-जातियों की संख्या में कमी हो रही है। कई जन- 
जातियों में कन्या का जिवाह करने के (लिए पंसा देना पड़ता है। ये लोग क॒न्याओं 
को सार डालते हूं। इन सब प्रथाओं का जन-जातियों के स्वास्थ्य तथा संख्या पर 
काफी प्रभाव पड़ता है। 

(ख) सांसारिक-संपर्क के अभाव से पेंदा होने वाली समस्याएँ--जन- 
जातियों के सामने दो हो रास्ते हूँ । या तो वे संसार के समय कहलाये जाने वाले 
लोगों के साथ सम्पक्ं स्थापित कर, या न कर। दोनों हालतों में इनको भिन्न-भिन्न 
समस्याएं जड़ी हो जातो हूँ । अगर ये दुनियाँ से अलग-अलग रहें, जेसा वे रह रहो 
हैँ, तो इनको समस्याएँ इनके भीतर से ही उठ खड़ी होती हें। उदाहरणार्, 
इनके खेती करने के ढंग पर हम पहले लिख आये हूँ। पहले ये जंगल को कट देते 
हैँ, बचे-खचे झाड़-झंकाड़ को आग लगा देते हैँ, उसकी राख पर बोज छिड़क 
देते हैं । एक-वो साल अच्छी खेतो होती हें, फिर भूमि की उ्वंरा शक्ति नष्ट हो 
जाती है। ऐसी हालत में उस जगह को छोड़ कर वे खेती के लिए दूसरी जगह बनाने 
रूगते हे । इधर वर्षा अधिक होने के कारण पहली ज़मीन, क्योंकि वहाँ से वक्ष 
कट चके होते हूं, भूमि को रोक नहीं सकते, ओर सारी ज्षमोन कट-कट कर बह 
जाती है। परिणाम यह होता है कि इन लोगों को अपने गाँव को पहलो जगह से 
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उठा कर दूसरी जगह बसाना पड़ता है, ये लोग भूखे मरने लगते हें । इन समस्याओं 
का समाधान तो यही हो सकता है कि ये जन-जातियाँ सम्य फहलाथे जाने वाले लोगों 
के सम्पर्क में आये और उनसे खेती आदि करन के उचित उपायों और साधनों को 
सोखें, परन्तु सांसारिक सम्पर्क में आने से इनमें दूसरी तरह की समस्याएं उठ खड़ो 
होती है। 

(ग) सांसारिक-संपर्क के कारण पेदा होने वाली समस्याएँ---जब ये जन- 
जातियाँ सभ्य कहे जाने वाले लोगों के सम्पर्क में आती हे तब इनमें दूसरी समस्याएँ 
उठ खड़ी होती है। इनका सम्पर्क साहुकारों, ठ केदारों से होता है, ये मज़दूरी के 
लिए चाय-बाग़ान में जाते हें। साहुकार इनका पंसा-पेसा सूंत लेते हें, ठेकेदार 
इनसे सस्ते में मज़द्री कराते हें। कई जगह तो अनेक जन-जातियों की हालत 
गलामों से बेहतर नहीं है। देहरादून के इलाके में जौनसार-बावर प्रदेश में कोल्टा 
जन-जाति के लोग हे जिनसे पुश्त-दर-पुश्त ग्रलामों का-सा बर्ताव किया जा रहा 
है। ये जन-जातियाँ सम्य-समाज से अलग रहें तब भी इनकी मुसीबत, समभ्य-समाज 
के बीच रहें तब भी इनकी मसीबत। बेगार की प्रथा का शिकार भी इन्हें सम्य- 
समाज के बीच में रहन से होना पड़ता है। इसके अतिरिक्त सभ्य लोगों के बीच में 
रहने से सभ्यता के सब रंग इन पर चढ़ने रलूगते हें। गर्मो, सुज्ञाक, वेश्यागमन, 
शराब, जुआ--ये सब सम्य-समाज के वरदान हें। जब जन-जाति के लोग सम्य- 
समाज के सम्पक में आते हैँ तब इन सब को भी उससे सीख जाते हे। मज़दूर लोग 
_ शहरों से ये सब उपहार लेकर जब घरों को जाते हे तब अपने बाल-बच्चों, स्त्रियों 
में इन सब उपहारों को बाँट देते हूं । 

(घ) जन-जातियों की सांस्कृतिक-समस्थाएँ--जन-जातियों के सांस्कृ- 
तिक-वर्गोकरण के विषय में हम पहले लिख आये हें, परन्तु इनके पुनर्वास के 
प्रदन को समझने के लिए इनको सांस्कृतिक-समस्या को समझना भी ज़रूरी है। 
इनकी सांस्कृतिक-प्तमस्या क्‍या है ? इनकी सांस्कृतिक-समस्या उन लोगों ने पंदा 
की है जो लोग जन-जाति के नहीं हें। जब अंग्रेज लोग थे, तब वे जन-जातियों के 
सम्पर्क में आये। जन-जाति के लोगों ने देखा कि ये काले और वे गोरे, वे हुँकमत 
करने वाले और ये जिन पर हुकमत की जा रही है। इसके अतिरिक्त अंग्रेज लोग 
जन-जाति के इन लोगों को घणा की द्ष्टि से भो देखते हं। इससे जन-जाति के 
अनेक लोगों में अपने प्रति हीनता को भावना उत्पन्न हो गई। इसके साथ ईसाई 
उनमें गये, हिन्दू गये, इन सब ने उनको हीनता को दृष्टि से देखा और उन्होंने भी 
इन लोगों के मकाबिले में अपने को हीन ही समझा। परिणाम यह हुआ कि जन- 
जाति के कुछ लोग अपना रहन-सहन, रीति-रिवाज़, धर्म-कर्म छोड़ कर ईसाई 
हो गये, और कई हिन्दू हो गये। कइयों को ज़बदंस्ती ईसाई बना लिया गया । 
_इंच्छा से, अनिच्छा से जो लोग ईसाई या हिन्दू हो गये, उन्होंने समझा था कि वे 
अपनी हूं।नता को समस्या को हुूरू कर रहे हें, परन्तु इस परिवत्तन के साथ उनके 
सम्मूल और समस्या उठ खड़ी हुईेैं। यह समस्या क्या थी ? उनके सभ्म ख सब से 
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बड़ी समस्या तो यह उठ खड़ी हुई कि वे न इधर के रहे, न उधर के रहे । जन- 
जाति के लोग उनको इसलिए दुतकारने लगे क्योंकि उन्होंने बाप-दादाओं के रास्ते 
को छोड़ दिया, हिन्दुओं और ईसाइयों में उन्हें लपाने को कोई तंयार न हुआ । 
इसके अतिरिक्त इन लोगों के सम्मख ओर भी कई तरह की सांस्कृतिक- 
समस्याएं खड़ी हो गईं । जन-जाति के जिन लोगों ने अपनी जन-जाति के सम्बन्धों 
को तोड़ डाला, उन्होंने अपनी भाषा को भी तिलांजल दे दी । आस-पास की दूसरी 
सम्य-जातियों को भाषाओं को उन्होंने ग्रहण कर लिया। भाषा क्‍या है, भाषा तो 
भाव का प्रतोक है। संस्कृति के जो म्‌ल्यांकन होते हूं, वे भाषा हारा ही अभिव्यक्त 
किये जाते हें। जिस संस्कृति के जो म्ल्य हूं, उन मल्यों के लिए उस-उर भाषा में 
अपने-अपने शब्द होते हें । संस्कृत में 'चातुव॑ष्य शब्द है, यह इस संस्कृति के मल्य 
को अभिव्यक्त करता है। संस्कृति का मुल्य पहले होता है, भाषा उस मल्य को 
अभिव्यक्त करन का एक साधनमात्र है। जन-जाति के जिन लोगों ने अपनी भाषा 
को भुला कर दूसरी भाषाओं को अपन। लिया, उनके जीवन में यह समस्या उठ 
खड़ी हुई कि नवीन भाषाओं के शब्द संस्कृति के जिन म्ल्‍्यों को अभिव्यक्त करते थे, 
उनसे तो जन-जाति के लोग परिचित थे नहीं, इसलिए ये नवीन भाषाएं उनके लिए 
मल्यांकनहीन हो गई । जन-जातियों के इन लोगों के अपनी संस्कृति के जो मल्य थे 
उन्हें तो ये छोड़ नहीं सके, अपनी भाषा को इन्होंने छोड़ दिया, जिस नवोन भाषा को 
इन्होंने अपनाया उस भाषा में पड़ हुए संस्कृति के मल्य इनकी संस्कृति के नहीं थे--- 
इस प्रकार इनके जोवन में सांस्कृतिक-दृष्टि से एक खाई उठ खड़ी हुई, इनके जीवन 
में एक शून्य पेदा हो गया । अयनो संस्कृति को ये लोग न छोड़ते तो इन्हें सदा हीनता 
की भावना सताती रहती, अपनी संस्कृति को छोड़ दिया तो इनका जीवन संस्कृति 
के मूल्यों से शन्‍्य हो गया--यह सांस्कृतिक-सभस्या, इच्छा से, अनिच्छा से अपनी 
संस्कृति को छोड़ने वाले जन-जाति के व्यक्ति के जीवन में हर समय बनी रहतो हें । 
मनुष्य का स्वभाव है कि जिस संस्कृति में वह पेदा होता है, जिसमें वह 
पलता है, उसी में उसे सुख मिलता है। इसमें सन्देह नहीं कि जन-जातियों के लोग 
नंगे रहते हैं, हम उन्हें नंगा रहने के लिए घिवकारते हें, वे हम से कपड़ा पहनना 
भी सीख जाते हैँ, परन्तु कपड़ा पहनना सोख कर क्या थे सुखी हो गये हू ? इतना 
पंसा तो उनके पास है नहीं कि वे कई कपड़े खरीद सके । एक कपड़ा जब तक वह 
चोथड़ा नहीं हो जाता, ये पहने रहते हूं । उसमें जएं हो जातो हूँ, बदब्‌ आन 
लगती हू, लाभ के स्थान में इससे उन्हें नुकसान हो जाता है। इससे तो बिना कपड़े के 
रहना अच्छा है । धर्म के संबंध में भो ईसाइयत या हिन्दू-घर्म को जो बातें हम 
उन्हें सिखा देते हैं, उनसे उनकी आत्मा को उतना सनन्‍्तोष नहीं होता जितना अपनी 
जन-जाति में प्रचलित धामिक भावनाओं और अपनी धार्मिक-प्रथाओं से उन्हें 
सन्‍्तोष होता है। इसमें सन्देह नहीं कि जन-जाति के लोगों के सम्मुख सांस्क्ृतिक- 
दृष्टि से एक बड़ी समस्‍या है। क्‍या वे अपने बाप-दादाओं के समय से चली आ 
रही संस्कृति में अक्षण्ण-भाव से बने रहें, नंगे रहते हूँ तो नंगे रहें, जाहू-टोने को 
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मानते हें तो उसी में विदवास करते रहें, या वे अपने को बदलें । अगर वे अपने को 
नहीं बदलते तो सम्य जातियों की तुलना में वे अपने को होन समझने लगते हें, अगर 
बदलते हैँ तो जिन विदवासों के आधार पर और जिन सांस्कृतिक-म्‌ लयों के कारण 
वे जीवन में निश्चिन्त थे, सुखी थे, उन्हें छोड़ना पड़ता है। इस सास्कृतिक-दुविधा 
के कारण संसार को सब जन-जातियाँ आज एक संकट में से गज़र रही है । 
१३. भारत की जन-जातियों का प्रशासन 
(रानी 50धापरांइाबरांणा ॥॥ पात0ं4) 

जन-जातियों के प्रशासन को दो कालों में बाँदा जा सकता है। एक काल 
तो ब्रिटिश समय का है, दूसरा स्वराज्य-प्राप्ति के बाद का है। इन दोनों कालों 
में जन-जातियों के प्रशासन को नीति में कुछ भेद रहा है । नीति के इस भेद को 
ध्यान में रखते हुए हम इन दोनों कालों के प्रशासन पर यहाँ कुछ प्रकाश डालेंगे :--- 

(क) ब्रिटिश-काल की जन-जातियों के प्रशासन की नीति--अंग्रेज्ञों का 
मुख्य उह्देइ्य अपने साञ्राज्य का विस्तार करना था। इसी उद्देश्य को पूरा करने के 
लिए उन्होंने जन-जातियों पर भो हाथ डाला। बंगाल में राजमहल पहाड़ी 
इलाकों की कुछ जन-जातियों न वहाँ के हिन्दू ज़मोंदारों के खिलाफ़ विद्रोह खड़ा 
कर दिया था, उसे दबान के लिए अंग्रेज्ञों ने अपनो शस्त्र-शक्ति का सहारा लिया, 
परन्तु कुछ देर बाद अंग्रेज्ञों ने जन-जातियों के सम्बन्ध में अपनी नीति को बदला। 
जबरदस्ती करन के स्थान में शान्ति के मार्ग का अवलम्बन उन्हें अधिक सुविधाजनक 
प्रतीत हुआ। जन-जातियों के सरदारों को शञान्त रहने के लिए पेंशनें दी जाने रूगीं। 
१७८२ में इस प्रदेश के शासक श्री ऑगस्टस क्लीवलेड की सिफ़ारिश पर राजम हल 
के पहाड़ी इलाके को साधारण-शासन से अलग कर विया गया । इस इलाके को 
व्यवस्था का भार यहां के स्थानीय-नेताओं की बनी अदालतों के सुपुर्द कर दिया 
गया। इन जन-जातियों का इनके ज़मींदारों से सम्बन्ध तोड़ दिया गया और इन्हें 
जमोंदारों की माफ़त ज़मीनें मिलने के स्थान में सीधे सरकार से ज्ञमीन दी जाने 
रूूगीं। आषारभत नोति यह थी कि इन जन-जातियों के काम-काज में न्यूनतम 
हस्तक्षेप! ([,855८2-476) की नीति का आश्रय लिया जाय जिससे वे समय- 
समय पर भड़कते न रहें। यह सब-कुछ करने के बाद भी अंग्रेजों ने जन-जातियों 
के साथ किये जाने वाले व्यवहार में दूरदशिता का परिचय नहीं दिया, क्योंकि 
जन-जातियों के कुछ वर्गों को इन्होंने अपराधी घोषित करके उन पर 'अपराधी- 
जन-जाति-कानून! ((ग्रगां00 770०७ 020 ) रूगा दिया जिसके अनुसार 
साधारण अपराधों की अपेक्षा इस जन-जाति के व्यक्ति को साधारण से अधिक 
सजा देने की व्यवस्था थी। इस प्रकार अंग्रेजों की नीति जन-जातियों के सम्बन्ध 
में कोई निश्चितत नीति नहीं रही । 

क्लोवलंड तथा उसके बाद आने वाले शासकों के प्रयत्न से १७९६ में 
बंगारू की राजमहल पहाड़ियों को रहने वाली जन-जातियों के शासन के लिए, 
जिन्हें साधारण-शासन से अलग कर दिया गया था, एक पव॑तोय-परिषद' (त॥] 
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४55 070!9 ) की स्थापना को गई, जिसका काम इस प्रदेश का शासन तथा शासन 
के नियमों का बनाना था। इस परिषद्‌ ते इन जन-जातियों के लिए जो नियम बनायें, 
उन्हें 'रंग्लेशन--' के नाम से जन-जातियों में जारी किया गया। इन नियमों 
का जन-जातियों पर कोई अच्छा प्रभाव नहीं पड़ा । शासन में भ्रष्टाचार बढ़ने 
लगा, अयोग्य व्यक्ति भरे जाने लगे। परिणाम यह हुआ कि ३०-२१ साल बाद 
१८२७ में १७९६ का रेगूलेशन-]!' रह करना पड़ा और इसके स्थान में (१८२७ 
का रेगलेशन-]' जारी कर दिया गया। इस नये रेगूलेशन के अनुसार राजमहल की 
पहाड़ियों की जन-जातियों को फिर से कुछ अंश तक साधारण-शासन के आघोन 
कर दिया गया। १८५५ तक यही हालत रही । १८५५ में सन्धाल लोगों ने विद्रोह 
कर दिया। इस विदव्रोह को दबाने के लिए जहाँ-जहाँ विद्रोह था वहाँ-वहां के 
शासकों को विशेष अधिकार दे दिये गये जिनसे वे इस प्रकार के विद्रोहों को दबा 
सके । १९१९ में गवर्नमेंट ऑफ़ इंडिया एक्ट' पास हुआ। इस एक्ट की ५२-ए (२) 
धारा के अनुसार गवरन र-जनरलू को अधिकार दे दिया गया कि जिन इलाकों को वह 
खास तौर पर पिछड़ा हुआ समझता है, उन्हें साधारण शासन में से पृथक्‌ कर के, 
उनमें, वहाँ की परिस्थिति के अनुसार एक भिन्न प्रकार की शासन-व्यवस्था को 
जारी कर सके। इस प्रकार साधारण-शासन से अलग किये गये प्रदेश दो तरह 
के थे-- आंशिक बाह्या-प्रदेश| (?408]/ ७८०९6 6४5) तथा 'स्बंथा 
बाह्या-प्रदेश/ (|४॥0॥५ ७ह००१०० 2९४5) । इन पृथक्‌ किये हुए बाह्य- 
प्रदेशों में से कुछ प्रदेशों को उस समय को विधान-सभाओं में अपने प्रतिनिधि भेजने 
का अधिकार बिलकुल नहों दिया गया, कुछ के प्रतिनिधि नामज़द करने का अधिकार 
सरकार ने अपने हाथ में रखा और कुछ को अपने प्रतिनिधि निर्वाचित करने का 
अधिकार दे दिया गया। १९३५ में गवनमेंट ऑफ़ इंडिया एक्ट' में फिर संशोधन 
हुआ। इस एक्ट के अनुसार कई विभाग सिनिस्टरों के सुपुर्द किये गये। इनमें भी 
'सबंया बाह्म-प्रदेशों' (४४।।०॥५ ८:९०४४४०८० ४7०४७ ) के विषय में तो मिनिस्टरों 
को कोई अधिकार नहीं दिये गये, परन्तु आंशिक-बाह्ा-प्रदेशों। (2809]9 
८४०पए०१८० 7695) के विषय में सिनिस्टरों को अधिकार दिये गये। वे इन 
प्रदेशों के विषय में छान-बीन कर सकते थ , इनके सम्बन्ध में कानून बना सकते थे । 
अब तक अंप्रेजों की नीति नकारात्मक नीति थी। वे इन जन-जातियों का सुधार 
नहीं करता चाहते थे, इनको दबाये रखना चाहते थे, मोका पड तो इनका शोषण 
करना चाहते थे। देशी मिनिस्टरों के हाथ में जब से सत्ता आयी, तब से शासन 
का द्‌ ष्टिकोण बदलने लगा और इन जन-जातियों के सुधार को, इनको सामाजिक 
तथा आर्थिक उन्नति की भावना ने जन्म लिया। नतीजा यह हुआ कि १९३५ के 
बाद भिन्न-भिन्न प्रान्तों में जो भारतीय मंत्रि-मंडल बने उन्होंने जन-जातियों को 
अवस्था पर विचार करने के लिए कमेटियाँ बनानो शरू कर दीं। इस प्रकार की 
कमेटियाँ बिहार, उड़ीसा, मद्रास, बस्बई आदि में बनों। ये कमेटियाँ अपना कास 
न कर पायी थीं कि द्वितीय विद्व-पद्ध छिड़ गया और कांग्रेस संत्रि-मंडल से इस्तोफ़ा 
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दे दिया। इसके बाद जन-जातियों के इतिहास में स्वतंत्रता प्राप्ति के बाद से 
दूसरा यंग शरू हुआ। 

(ख) स्वतन्त्रता प्राप्ति के बाद १९४७ से जन-जातियों के प्रशासन की 
नीति--स्वतंत्रता प्राप्ति के बाद भारत का जो संविधान” बना उसमें पिछड़ो 
जातियों तया जन-जातियों के लिए खास व्यवस्थाएं की गई थीं। संविधान' की 
भूसिका में कहा गया था कि भारत के प्रत्यंक नागरिक के साथ सामाजिक, आथिक 
तथा राजनंतिक न्याय किया जायगा, प्रत्येक को अपने स्वतंत्र विचार रखने, 
उन्हें प्रकट करने, अपने विश्वास रखने तथा धमं-कर्म को स्वतंत्रता होगी, सब को 
स्थिति समान होगी, सब को समान अवसर मिलेगा। संविधान में आधारभत 
अधिकारों का पःरेंगणन करते हुए भारत के प्रत्येक नागरिक को यह विश्वास 
दिलाया गया था कि धर्म, प्रजाति, लिग तथा जन्म के कारण किसी के साथ 
कोई भेद-भाव नहीं बर्ता जायगा। क्योंकि अंग्रेजों के समय में जन-जातियों के साथ 
अन्य लोगों से भेद का बर्तावा, धर्म, नस्ल, प्रजाति तथा जन्म के आधार पर किया 
जाता था, इततलए जन-जातियों की द्ध्टि से संविधान' की यह बात बड़े महत्त्व 
की था। 

संविधान के अनुच्छेद (5870002) २३ के अनुसार किसी व्यवित से 
ज़बरदं सती काम लेना गे र-काननी घोषित कर दिया गया। अब तक जन-जातियों से 
जबरदस्ती मज़ दूरी का काम लिया जाता था। 

संविधान के अनुच्छेद २९ के अनुसार अल्प-संख्यक जनता की संस्कृति की 
राज्य द्वारा रक्षा का आवइवासन दिया गया। जन-जातियों की अपनी संस्कृति है, 
इसलिए इस अनच्छेद के अनु सार उन्हें अपनो संस्कृति की रक्षा प्राप्त करने का 
अधिकार प्राप्त हो गया । 

संविधान के अन्‌ च्छेद ४६ में कहा गया कि राज्य जनता के दुबंलतर विभागों 
की, विशेषतया अन सूचित जातियों तथा अनुसूचित जन-जातियों की शिक्षा तथा 
आर्थिक हितों की विशेष सावधानों से उन्नति करेगा। सामाजिक अन्याय तथा 
सब प्रकार के शोषण से उनकी रक्षा करेगा । इससे भी जन-जातियों को शिक्षा, 
आधिक उन्नति तथा शोषण से बचाने का आश्वासन दिया गया । 

संविधान के अनुच्छेद १६४ के अनूसार बिहार, मध्य-प्रदेश और उड़ीसा 
में जन-जातियों के कल्याण के लिए एक अलग मंत्रालय की स्थापना की व्यवस्था 
की गई। 

संविधान के अनुच्छेद २४४ के अनू सार संविधान में दो शिड्यूल संरूग्न 
किये गये। इनमें से एक पाँचवाँ शिडप्‌ल हैँ, दूसरा छठा शिड्पूल है। पाँचवें 
शिड्पूल में यह कहा गया है कि असम को छोड़ कर अन्य राज्यों के अनुसूचित 
क्षेत्रों तथा अनुसूचित जन-जातियों (800600९0. 2685 था। (70968) 
का प्रशासन किस प्रकार होगा; छठे शिड्यूल में असम की जन-जातियों के प्रशासन 
की व्यवस्था बतलाई गई है। 
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अन चछेद २४४ के पाँचवें शिड्यूल में कहा गया है कि जिन-जिन राज्यों में 
जन-जातियाँ हें, उनके राज्यपाल, जब उनसे कहा जायगा, तब राष्ट्रवति को अपने 
प्रदेशों की जन-जातियों के प्रशासन की (रिपोर्ट दिया करंगे, और इस रिपोर्ट पर 
राष्ट्रपति जो आदेश देंगे, उसका राज्यपाल पालन करेंगे। इस विडयल में यह 
भी कहा गया है कि जन-जा तियों वाले राज्यों में एक 'जन-जाति सलाहकार स/मति' 
(7958 20४०० (०पा०]) होगे, जिसमें २० सदस्य होंगे। इन बीस 
में से तोन-चो वाई सदस्प वे होंगे जो अत सुचित जन-जातियों के प्रतिनिधि के तौर 
पर अपन राज्य को विधान-सभा में चने जाकर आये होंगे। इस शिड्यूल में यह भो 
कहा गया है कि राज्यपाल जन-जातियों के सम्बन्ध में सामान्य काननों को लाग्‌ 
होन से रोक सकता है। राज्यपाल इन जन-जातियों के सम्बन्ध में जो कानून 
बनायेगा वह 'जन-जाति सलाहकार समिति” के परामशं से बनायेगा, परन्तु ये 
परामर्श राज्यपाल पर बाधित रूप से लाग नहों होंगे । 

अन्‌ च्छेद २४४ के छठे शिडयल में कहा गया है फि असम के जन-जातोय- 
प्रदेशों को दो भागों में बाँटा जायगा। एक तो स्वायत्त-ज्ञिले' ( 0 ७७0॥077005 
70!800055 ) होंगे, दूसरे स्वायत्त-क्षेत्रः (8प/07077005 ७॥०४$) होंगे। 
'स्वायत्त-ज़िलों' में 'जिला-समितियाँ ([05070 (70४॥०॥5 ) होंगी, स्वायत्त- 
क्षेत्रों' में क्षेत्रीय-समितियाँ ((१८९०४078 (707॥0]$) होंगी। ये समितियाँ 
भूमि, जंगल, सिचाई, खेतो, ग्राम तथा शहर कमेटियों के नियम, मुखियाओं की 
नियुक्ति, जायदाद, विरासत, विवाह तथा अन्य सामाजिक प्रथाओं के सम्बन्ध में 
कानून बनायेंगी । ये समितियाँ न्‍्याय-व्यवस्थ। का भो प्रबन्ध करेंगे । इन समितियों 
को प्रायमिक-शिक्षणालप खोलने, धन एकत्रित करने, आय-कर लगाने का भी 
अधिकार होगा। पालियामेंट या राज्यों के कानूनों को अपने क्षेत्रों नें लागू होने से 
भी ये समितियाँ रोक सकतो हूं । राज्यपाल को अधिकार होगा कि इन समितियों 
के हिसाब को जाँच कराये । अगर राज्यपाल यह अनुभव करे कि इन समितियों 
से भारत को किसी प्रकार का ख़तरा होने लगा है, तो वह इन्हें भंग भी कर सकता 
है। 

संविधान के अनुच्छेद २७५ के अनुसार जन-जातियों के कल्याण तथा 
सुशासन के लिए केन्द्रीय-सरकार द्वारा राज्य सरकारों को अनुदान देने को व्यवस्था 
भी की गई। 

संविधान के अनुच्छेद ३२५ के अनुसार यह व्यवस्था की गई कि कोई 
भी व्यक्ति धर्म, नस्ल, जाति अथवा लिग के आधार पर मत-दान के अधिकार से 
वंचित न रहेगा। 

संविधान के अत्‌ छेद ३३० और ३३२ के अनू सार अनुसूचित पिछड़ी 
जातियों तथा जन-जातियों के लिए लोक-सभा तथा राज्यों की विधान-सभाओं 
में कुछ सीटों को संविधान के लागू होन के दस सारू बाद तक के लिए सुरक्षित रखा 
गया है। 
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संविधान के अनुच्छेद ३३५ के अनुसार पिछड़ो जातियों तथा जन-जातियों 
को नौकरी के स्थानों के लिए विशेष ध्यान रखन का आइवासन दिया गया है। 

संविधान के अनच्छेद ३३८ के अनुसार अन सूचित पिछड़ी जातियों तथा 
जन-जातियों के लिए राष्ट्रपति द्वारा एक विशेष पदाधिकारी को नियुक्ति की 
व्यवस्था को गई है। इस पद पर पिछले कई वर्षों से श्रीयत्‌ श्रोकांत काम कर रहे 
है जो अनुसूचित पिछड़ी जातियों तया जन-जातियों के कमिइनर कहलाते हैँ। ये 
प्रतिवर्ष अपने काम की रिपोर्ट प्रकाशित करते हे जो पालियामेंट में पेश होती है, 
उस पर बहस भी होती है । 

संविधान के अनुच्छेद ३३९ के अनुसार राष्ट्रपति से कहा गया है कि संवि- 
धान लागू होने के दस साल तक के अनसूचितों के शासन के सम्बन्ध में एक रिपोर्ट 
तेयार करने का आदेश दें जिससे पता चल सके कि इन दस सालों के भोतर अनु- 
सूचित वर्गों ने क्या-क्या उन्नति की | 

संविधान के अनुच्छेद ३४० के अनुसार राष्ट्रपति को अधिकार दिया गया 
है कि वे पिछड़ वर्गों की वास्तविक स्थिति की जाँच के लिए एक आयोग नियक्त 
कर सके, जो इन वर्गों की उन्नति कंसे हो सकती हू--इस सम्बन्ध में सुझाव दे। 
१९५२-५३ में श्री काका कालेलकर की अध्यक्षता में ऐएंसा एक आयोग बनाया 
गया जिसने ३१ सार्च १९५५ में अपनी रिपोर्ट राष्ट्रपति को दे दी । 

संविधान के अनुच्छेद ३४२ के अनु सार राष्ट्रपति को अधिकार दिया गया 
है कि वे राज्यपालों तथा राजप्रमुखों से सठाह-मशविरा करके जन-जातियों में से 
कौन-सी अनुसूचित श्रेणी में सम्मिलित की गई हू --इसकी घोषणा कर दें। 

१४. भारत की जन-जातियों का भविष्य 

भारत को जन-जातियों का भविष्य क्‍या है ? क्‍या उन्हें भारतीय- 
समाज से अलग रखा जाना ठीक है, या उन्हें भारतीय-समाज में सिला लिया 
जाना ठोक. है ? उनकी स्थिति अब जो है सो तो है ही, परन्तु क्या इस स्थिति में 
कुछ परिवत्तंत आना चाहिए, अगर परिवत्तन आन; चाहिए तो क्या--ये सब प्रइन 
मानव-शास्त्रियों के विचार के विषय बन रहे हूँ । 

(क) डा० हट्टन के विचार--१९३१ को भारतीय जन-गणना 
के सर्वोपरि अधिकारी डा० हटटन (]70007॥) थे। उन्होंने जन-जातियों का बड़ा 
गहराई से अध्ययन किया था। उनका कहना है कि जन-जातियों का सम्य-समाज 
से बिलकुल 'एकान्तीकरण” (508007) भी ठीक नहीं, उनका सम्य- 
समाज में बिलकुल आत्मसात्करण” (/4५७॥7॥8007) भी ठीक नहीं । अपनी 
विशेषताओं के लिए उनका अलग रहना भी ठीक है, अपनी भौतिक आतव- 
इयकताओं की पूत्ति के लिए उनका सम्य-समाज से सम्पर्क बनाय रखना भो 
ठीक है। | 

(ख) डा० एलविन के विचार--डा० एलविन का कहना है कि हमें 
जन-जातियों के अतिरिक्त जो लोग हूं, उन्हें जन-जातियों के क्षेत्र से बिल्कुल अलग 
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कर देना चाहिए, जन-जातियों के जीवन में किसो प्रकार का हस्त-क्षेप नहों 
करना चाहिए। एक तरह से जन-जातियों के क्षेत्र 'राष्ट्रीय-पा्क' (]३४॥0॥3] 
79/05) का रूप धारण कर जाने चाहिएं। जंसे बड़-बड़े पार्कों में भिन्न-भिन्न 
प्रकार के ब॒क्ष-बनस्पति होते हूं, बसे ये जन-जातियों के क्षेत्र भी एक प्रकार के 
मनष्यों को विभिन्नताओं के पार्क हो जाने चाहिए। 

(ग) श्री घर्ये के विचार--बम्बई के उच्च-कोटि के समाजशास्त्रो 
भी घु्य का कहना है कि जन-जातियों की आदविम-जातियाँ या आदिवासी कहना 
ग़लत है। मूलरूप में ये सब हिन्दुओं के अंग हूं, पिछड़े हुए हिन्दू हूं ओर इनका 
कल्याण इसो में हूँ कि इन्हें हिन्दू-समाज का फिर से अंग बना लिया जाथ। 

(घ) श्री मज्मदार तथा मदन के विचार--श्री मजमदार तथा श्री मदन 
का कहना है कि जन-जातियों तथा हिन्दुओं में भेद अवश्य है, धू्य का इन्हें एक 
ही कहना अत्यूक्ति है। जन-जातियों की अपनी पृथक संस्कृति है और इसका 
हिन्दुओं, ईसाइयों या किसी अन्य संस्कृति में आत्मसात्करण' लाभप्रद नहीं होगा। 
जन-जातियों की संस्कृति में अनेक अच्छो बातें हुं ओर इनका सुरक्षित रखा जाना 
ही उचित है। सब से अच्छी नोति यह होगी कि जन-जातियों की संस्कृति का 
सम्य-समाज को संस्कृति के साथ 'नियन्त्रित आत्मसात्करण' ((१070]९0 
25$97470॥) किया जाय, अर्थात्‌ उनकी अच्छी प्रथाओं, रीति-रिवाज़ों को 
रक्षा की जाय, और ब्री बातों का निराकरण किया जाय। जन-जातियों की कुछ 
अच्छी बातें एसी हूं, जो हिन्दूलोग भी ले सकते हें। उदाहरणाथं, बड़ी आप में 
शादी करने की प्रथा प्रायः सभी जन-जातियों में पायी जाती हूँ जो हिन्दुओं के लिए 
अनुकरणीय है । 

जन-जातियों तथा भारत के हित में सब से अच्छी नीति यह है कि धीरे- 
धोरे इन्हें भारत की ग्रामोण जनता का अंग बना दिया जाय। इस समय हमारी 
जनता तीन भागों में बंटी हुई है--शहर, गाँव तथा जन-जातियाँ। शहरों से 
कुछ दूर गाँव होते हैं, और गाँवों से भो दूर जंगलों और पहाड़ों में जन-जातियाँ 
रहती हूं। शहर तथा गाँव तो एक-दूसरे को जीवन प्रदान करते रहते हूं, परन्तु 
जंगलों तथा पहाड़ों में पड़ी जन-जातियाँ सम्यता के किसी प्रकार के सम्पक में नहीं 
आतोीं, प्रकृति की दिन-रात की कठिन समस्याओं के साथ हो उन्हें जुझना पड़ता है । 
अगर हम उनकी संस्कृति को भी रक्षा करना चाहते हूं, उनके भोतिक कष्टों को 
भी दूर करना चाहते हूं, तो धीरे-धीरे अपन देश में इस प्रकार को प्रक्रिया चलनी 
चाहिए जिससे इस देश के तीन के स्थान में दो प्रदेश रह जाँय--हहर तथा गाँव, 
और जन-जातियाँ या तो आस-पास के गाँवों में समा जाँय, या स्वयं उनके अपने 
पृथक गाँव बन जाँय। गाँवों तया शहरों को पृथक्‌-पुथक्‌ संस्कृतियां तो सदा से 
रही हें, और जबतक ये दो पृथरु-पृथक क्षेत्र बने रहेंगे, तबतक इनकी पृथक- 


पृथक संस्कृतियाँ भी बनी रहेंगी। 


ब 
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(ा.4ष पररापह75& 3० परतताशार टए7एणर&, 5750085 07 
४८०0५ 0726:5क्‍85870'४) 


भारत को जन-जातियों को सांस्कृतिक-दशाओं ((प।पा& $9265 ) 
के वर्णन का अभिप्राय मुख्य तोर पर आरथिक-अवस्थाओं' (80070770 ४98०5 ) 
के वर्णन से ही है। किसो भी देश या जाति को संस्कृति का निर्माण जहाँ अन्य बातों 
से होता है, वहाँ मुख्य तौर पर आर्थिक-संगठन संस्कृति का आधार बनता है। 
विद्षतः, आदि-वासियों का जोवन क्योंकि जीवन को आधारभूत खाना-पहनना- 
रहना आदि समस्याओं के साथ ही उलझा हुआ था इसलिए उनकी संस्कृति भी 
आर्थिक-स्तर पर ही थी। अनेंस्ट ग्रोस ने लिखा है कि संस्कृति आथिक-कारकों से 
बनतो है। इस से स्पष्ट है कि जन-जातियों की सांस्क्ृतिक-दह्षाओं का वर्णन करते 
हुए हमें मुख्य तोर पर उनको आर्थिक-अवस्थाओं का ही वर्णन करना होगा। 
आर्थिक-व्यवस्था की क्‍या परिभाषा है ? 


१. अर्थ-व्यवस्था को परिभाषा 

अर्थ-व्यवस्था' का क्‍या अर्थ है? “भअर्थं-व्यवस्था' की निम्न परिभाषाएँ 
को जाती हूं: 

[क] रूथ बुनजेल की व्यासख्या--अर्थ-व्यवस्था का अर्थ है--धर-बार 
का प्रबन्ध। यह हमारे सम्पूर्ण व्यवहार का वह संगठित रूप है जिसका काम हमारे 
भौतिक-दरोर को नष्ट होने से बचाना है।' 

[खि] जेकब्स तथा स्टने की व्याख्या-- अर्थ-व्यवस्था सम्बन्धो बर्गोकरण 
का केन्द्रीय-वियार यह है कि इसमें अल्प-अचत' की अर्थ -व्यवस्था की दोर्ध-बचत' 
को अर्थ-व्यवस्थाओं के साथ तुलना की जातो है ।'' 


[कि] “82086फरांट8, ॥0॥४ क०ठए्रश्थाएणीत श्राक्षाबट०ता०ा, 45 6 
60 णश्क्ांशवा0ा ण फैथशाबरांगा' जाति 7(&०0068 40 06 ए0०0ंलाड 
ण फाएडआल्यां इप्राराश्था, >> 22, 


[खि] “(शाएगा वि्वापा8 रण 6७०गाणयंर ०॥5ञआीलट्शांणा 35 हाथ 7 
00३४5 ७०णाणांए $५४४०॥5 जांदा छ0070०6 आधी 5प्रफा०५5९५ जा 
088 पत्वं 8000ए९ ॥88986 50790825.”? >->ंध९०208 द्रव 807. 
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[ग] मजूमदार तथा मदन की व्याख्या-- मानवीय-सम्बन्धों तथा 
सानवीय-उद्योग को इस प्रकार संगठित तथा नियमित करना जिससे जीवन की 
दिन-प्रति-दिन की आवश्यकताओं को कम-से-कस परिश्रम से पुरा किया जाय, 
अर्थ-व्यवस्था' कहलाता है। बूसरे शब्दों में, अर्थ-व्यवस्था' हमारा वह संगठित 
प्रयत्न है जिसके द्वारा हम अपने परिमित-साधनों की सहायता से ज््यादा-से-ज्यादा 
इच्छाओं की पूर्ति की चेष्टा करते है ।' 

अर्थ-व्यवस्था की ऊपर जो व्याख्याएँ दी गई हूं, उनके आधार में क्‍या 
बातें है? एक बात तो यह है कि जो भी अथ्थं-व्यवस्था' हो उसे संगठित 
रूप में होना चाहिए, भले ही वह कितना हो प्रारम्भिक-संगठन हो। दूसरो बात 
यह है कि उस अथं-व्यवस्था' से हमारी आवश्यकताएं प्री होनी चाहिएं--- 
खासकर भौतिक-शरीर-सम्बन्धी आवश्यकताएं, भोजन-सम्बन्धी, जीवन की 
आधार-भृत आवश्यकताएं जिनसे शरोर को नष्ट होने से बचाया जा सके । 

इस प्रकार के आथिक-संगठन अविकसित भी हो सकते हुं, विकसित भी । 
अविकसित आध्िक-संगठनों में कमाना-खाना' (/060-07-(7०॥४पाए७- 
(0॥)--यथे दो बातें ही होती हूं, इनमें 'बचत' नहीं होती इसलिए इनमें 
'सम्पत्ति' का विचार भी नहीं होता। विकसित आर्थिक-संगठनों में 'कसाना- 
खाना।'--इन दो बातों के अलावा बचत” भी होने रूगती हूँ, बचत” होने से 
'सम्पत्ति' का विचार भी इनमें पंदा हो जाता है। बचत' और 'सम्पत्ति' कंसे 
पंदा हो जाती हें? जब ज़रूरत से,अधिक पंदा होता है, तब वह अपने काम नहां 
आता, वह बच रहता है, इस बचे हुए को ही सम्पत्ति' कहते हे, इसे अपने पास 
न रख कर इससे दूसरों वस्तुओं का अदला-बदला, लेन-देन होने लगता है। 
यह लेन-देन ही वितरण ([»57707007॥ 07 «हट272०) कहलाता है। 
इसलिए अविकसित आर्थिक-संगठन तो सिर्फ़ उत्पादन तथा उपभोग (070600- 
[07॥ क्षात॑ (0॥8ए्क्‍7ए/0०) तक सीमित होते हूं, विकसित आ्थिक-संगठन 
'उत्पादन, उपभोग तथा वितरण' (?0067८07-0णाश्यफंगा-तांश।। 0प- 
प्रै00)--हन तोनों तक बढ़ जाते हे। हम क्योंकि भारत की जन-जातियों की 
अर्थव्यवस्था पर लिख रहे हें, वह अर्थ-व्यवस्था अविकसित है, इसलिए भारतीय 
जन-जातियों कौ उस अविकसित अर्थ॑-व्यवस्था को “उत्पादन तथा उपभोग' 
(?70407०/०४-०००४प्र॥0॥0) के स्तर की अर्थ-व्यवस्था कहा जा सकता 


ग| &8600ग्रांट छएष्ड॒भांध्वांतणा ०0णाआं४$ ता विढ णर्वशाएडई 00 
णए्क्मांइद्वा०0ा ण व्णात्षा ।लब्रागा$ 206 ््रका थींगा छत (0 
ए700778 35 गर8५ए 0० ॥6 ॥60855065 ०0 68५9-0-099 ॥6 ७५ 90586 
जात (6 ७एलशावापार ० शाएगत॥थतञर॥ थींगा, व5 6 भशाशा।एं 0 50९0९ 
(९ गाबजांतपा। 5805क्‍िलांगा छ2085/6 पाठ 2489॥78 वंधगा।60 


7068॥58 0 प्रधाएरा|€060 ९११६ (९९05) था का णट्टभा$४९त ग्राभाश्थ 
+--दांप्राशदवंधा' दा 04467 
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है। इस अथं-व्यवस्था में लेन-देन, वितरण नहीं होता, इसलिए इसमें 'सम्पत्ति' 
का विचार भो नहीं दिखलाई देता। 


२. अ्थं-व्यवस्था का आधार 


किसी जन-जाति या समाज की अर्थ-व्यवस्था का आधार क्या होता है-- 
दस विषय में दो मत हे। एक विचार तो यह है कि कई जन-जातियाँ या समाज 
अपनो नस्ल या वंशानगत गणों के कारण किसी आर्थिक-व्यवस्था के लिए उपयकत 
डोतो हैं, दूसरा विचार यह है कि किसी जन-जाति या समाज को अर्थ-व्यवस्था उसके 
भोगोलिक-पर्यावरण का परिणाम होती है। इन दोनों सतों पर कुछ विचार कर 
लेना ठीक है। 

(क) नस्ल या प्रजाति पर आश्रित भ्रथें-व्यवस्था का विचार--प्रजाति- 
जादियों का कथन है कि किसी भी समाज की अर्थ॑-व्यवस्था उसकी प्रजाति अर्थात्‌ 
नस्ल पर आश्ित होती है। प्रत्येक नस्ल का मानसिक-स्तर भिन्न-भिन्न होता है 
और उसी मानसिक-स्तर के अनुकूल वह प्रजाति अपनी आश्थिक-व्यवस्था का 
निर्माण करतो है। प्रजातिवादियों की यह बात युक्ति-संगत नहीं है। हम 
'प्रजातिवाद' के अध्याय में देख आये हें कि मन॒ष्य को मानसिक-शक्तियों का आधार 
प्रजाति को नहीं कहा जा सकता। 

(ख) भौगोलिक-एर्यावरण पर आश्रित भ्रथ॑-व्यवस्था का विचार--अर्थ- 
व्यवस्था के सम्बन्ध में दूसरा विचार यह है कि सनृष्य जिस प्रकार के भोगोलिक- 
पर्यावरण में रहता है उसके अनुकूल अर्थ-व्यवस्था को उत्पन्न कर बेता है। जन- 
जातियों का भौगोलिक-पर्यावरण कया है? वे लोग जंगलों में रहते हूँ, चारों 
तरफ़ जंगलो पेड़ों तथा जंगली फलों से घिरे रहते हूं । उनको अर्थ-व्यवस्था उसी के 
अनुसार बन जाती है। वे जंगल से लकड़ी काट लाते हैं, फलों को इकट्ठा कर लाते 
हैं, जंगल के जानवरों का शिकार करते हूं । उनके अस्त्र-दस्त्र भी पहाड़ों तथा 
घाटियों में रहने के कारण पत्थरों के बने होते हे। कहने का अभिप्राय यह है कि 
जेसे पर्यावरण में वे रहते हैँ, बसी ही अर्थ-व्यवस्था का वे निर्माण कर लेते हूँ। 
पर्यावरणवादियों की यह बात युक्ति-संगत प्रतीत होती है। तभी जेसे अविकसित 
अर्थ-व्यवस्था में मनुष्य जंगल में रहने के कारण जंगली वस्तुओं से अपनी अर्थ- 
व्यवस्था का निर्माण करता है, वेसे विकसित अथ्थं-व्यवस्था में शहरों में रहने के 
कारण वह शहरो वस्तुओं से अपनी अथं-व्यवस्था का निर्माण करता है। हर हालत 
में उसको अर्थ-व्यवस्था का निर्माण उसके भौगोलिक-पर्यावरण से होता है। 

३. जन-जातियों को अर्थं-व्यवस्था के भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार 

(49९४ रण ए॒त्णाण्मांट एड्डश्रांबांणा ण॑ प्रांत ?००फ९) 

. जिन विद्ानों ने मानव के प्रागतिहासिक-काल का अध्ययन किया है उनका 
कहना है कि सन्ष्य को आर्थिक-व्यवस्था का केन्द्र सदा भोजन की तलाश रहा 
होगा। भोजन की तलाश करते हुए जेसे भोतिक-पर्यावरण सें सानव रहा होगा 
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बंसी आ्थिक-व्यवस्था उत्पन्न हो गई होगी। उदाहरणायं, प्रागंतिहासिक-काल 
में जब मानव पावाण-यूग में था, पत्थरों के उपकरणों का ही इस्तेमाल करना 
जानता था, तब कृषि तो नहीं कर सकता होगा, तब जंगल से फल-म्‌ल चुग लाता 
होगा। जेंसे-जसे पर्यावरण में वह अपने को पाता गया भोजन को पाने के लिए 
उसके अनुकूल अर्थ-व्यवस्था का वह आविष्कार करता गया। प्रागंतिहासिक- 
काल के विद्वानों के इस निष्कर्ष के आधार पर भिन्न-भिन्न विद्वानों ने आदिवासियों 
की अर्थ॑-व्यवस्थाओं का प्रतिपादन किया है जिनमें से कुछ निम्न हूं: 

(क) एडम स्मिथ द्वारा आदिवासियों की अर्थ-व्यवस्था का वर्गीकरण 
“-एडम स्मिय का कहना था कि आदिवासियों की अथं-व्यवस्था का --- आखेंटक' 
(07/४$ ), पशु-पालक' (28४074) तथा कृषक (/2707075 ) -- 
इस प्रकार तीन में वर्गोकरण किया जा सकता है। 

(ख) लिस्ट का वर्गीकरण--लिस्ट ने एडम स्मिथ के आदिवासियों की 
अथं-व्यवस्था के वर्गोकरण को और अधिक पूर्ण करने के लिए 'हस्त-कला' 
(स्र877-०्का5) तथा औद्योगिक-कार्य”' ([005774। एप्रा5प्रा(5)--इन 
दो को पहले तोन के साथ जोड़ कर उन की अर्थ-व्यवस्था का वर्गोकरण पाँच में 
विभकत कर दिया। 

(ग) हिल्डब्रेण्ड का वर्गीक रण--हिल्डब्रेण्ड ने अर्थ-व्यवस्था का वर्गोकरण 
एक और आधार पर किया। उसका कथन है कि पहले-पहल अर्थ-व्यवस्था में 
बस्तुओं का लेन-देन होता है, उस समय मुद्रा का चलन नहीं होता । यह अवस्था 
वस्तु-विनिमय (82[८7) की अर्थ-व्यवस्था होती है। उसके बाद मुव्रा' 
((07८9) का प्रयोग होने लगता है, और वस्तुओं के विनिमय के स्थान में मुद्रा 
ढारा वस्तुओं का लेना-देना होता है। म॒द्रा के बाद अर्थ -व्यवस्था के विकास में एक 
ऐसा समय आ जाता है जब बिना मुद्रा के भी लेन-देन होने लगता है--इसे 'उधार' 
((7००१॥) की अर्थ-व्यवस्था कहते हें। इस प्रकार वस्तु-विनिमय', मुद्रा 
तथा उधार' (880०, 70॥०9, ०७०० )--दन क्रमों में से अर्य॑-व्यवस्था 
का विकास होता है। 

(७) ग्रोस का वर्गीकरण--प्रोस ने अ्थ-दयवस्था का वर्गोकरण करते 
हुए कहा है कि संसार की अयं-व्यवस्थाएँ विकास के एक कर में से ग॒ज़रती हूँ। 
पहुले-पहुल आदिवासियों की अर्थ-व्यवस्था फल-मूल एकत्र करन की अयं-व्य वस्था' 
(९०॥०००॥४| ०००१०॥५ ) होती है, उसके बाद मनष्य जानवर पालने लगता 
तथा उन्हें जगह-जगह चराता फिरता है जिसे फिरन्दर अरथ॑-व्यवस्था' (१३०॥80/८ 
८००70779 ) कहते हूँ, उसके बाद वह किसी स्थान में रह कर कृषि आदि करने 
लगता है जिसे पग्राम्य अर्थ-व्यवस्था' (५४॥।82० ०००॥०77५ ) कहते हूं। ग्राम 
के बाद नगर, नगर के बाद सहानगर या राजधानियाँ बनती हूँ जिन्हें नगर- 
अरथं-व्यवस्था' ([09॥ ०००००॥५) तथा राजधानी-अथं-व्यवस्था' ((60- 
90॥9॥ ०००॥०79 ) कहते हें। इनमें से हर-एक “अर्थ-व्यवस्था' का अपना 
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रूप दूसरी अर्थ-व्यवस्था से अपने पर्यावरण के कारण भिन्न होता है और पहलो के 
बाद दूसरों विकसित होती है। 
४. अथ-व्यवस्थाओं में विकास होता हैँ या नहीं ? 

ऊपर हमने जिन भिन्न-भिन्न प्रकार की अ्थ॑-व्यवस्थाओं का वर्णन किया उनमें 
बिकास होता है, एक के बाद दूसरी आती हे, आविवासी पहले एक अर्थ-व्यवस्था 
को अपनाते हे बाव को विकसित होते-होते वे दूसरी अर्थ-व्यवस्था का निर्माण 
करते हैँ, या ये सब अर्थ-व्यवस्थाएं आदिवासियों में एक-साथ पायी जाती हें-- 
इस बात पर विद्वानों मं मत-भेव्र हे। ऊपर हमने जिन विद्वानों का वर्णन किया है, 
वे तो प्रायः अथ-व्यवस्था में क्रम के पक्षपातो हूँ, परन्तु इस सम्बन्ध में एक दूसरा पक्ष 
भी है। वह पक्ष क्‍या है ? 

डेरिर फ़ोड का कथन है कि संसार के आदि-बासियों को जितनो भी अथ॑ं- 
व्यवस्थाएं पायी जाती हें, उन्हें किसी एक ही प्रकार का नहीं कहा जा सकता। 
जो लोग फल-म्‌ल एकत्रित करते हूं वे शिकार भी करते हूं, पशु भी पालते हे, खेतो 
भी करते हूं। आदिवासियों को अर्थ॑-व्यवस्थाओं को मिलो-जुलो अ्थं-व्यवस्था 
कहा जा सकता है, किसी एक प्रकार को अर्थ॑-व्यवस्था नहीं कहा जा सकता। 
गौडंन चाइल्ड का भो यही मत है। हरस्कोविट्स का भी यही कहना है कि 
आदिवासियों में फल-मल चगना, शिकार करना, समछलो पकड़ना, खेती करना, 
पशु पालना--ये सब एक-साथ पाये जाते हैँ, इनमें से किसी का दूसरे के बाद 
विकास हुआ--यहु नहीं कहा जा सकता। 

५. आदिवासियों की अ्थं-व्यवस्था का स्वरूप 
(िन्लाएा९ एण शि्रा।र€ ॥९एाणां2४) 

बसे तो आविवासियों की अर्थ-व्यवस्था के भिन्न-भिन्न प्रकार हें, और इन 
भिन्न-भिन्न प्रकारों का हम ऊपर वर्णन कर आये हें, फिर भी इन सब भिन्न-भिन्न 
प्रकारों में कुछ एकरूपता भी पायी जाती है। इस एकरूपता से ही उनकी 
अर्थ-व्यवस्था का स्वरूप बनता है। आदिवासियों की अर्थ॑-व्यवस्था में--चाहे 
बह फल-मूल एकत्रित करने को हो, चाहे शिकारोपन, पश्‌-पारून या कृवि-सम्बन्धो 
हो--निम्न बातें एक-समान पायी जातो हे: 

(क) भौतिक-पर्यावरण से शारीरिक तथा मानसिक आवश्यकताशों को 
पूर्ण करना--इन सब अय्थं-व्यवस्थाओं का उहेश्य भोतिक-पर्यावरण के सोमित 
स्रोतों से मन ष्य की असीमित शारीरिक तथा मानसिक इच्छाओं को पूर्ण करना 
होता है। शरीर की इच्छाएँ खाना-पीना पहनना-रहना आवि हूं। अथ्थ॑-व्यवस्था 
का काम इन इच्छाओं को पूर्ण करना है। मन की इच्छाएं आनन्द-मौज-बहार हैं । 
अर्थ-व्यवस्था का काम इन इच्छाओं को भी पूर्ण करना है। ये इच्छाएं दिनोंदिन 
बढ़ती जाती हैं, इनकों कोई सीमा नहों, यद्ापि इन इच्छाओं को जिन साधनों से 
पुरा किया जा सकता है, वे सोमित हें। 
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(ख) प्रतिदिन की आवश्यकता को प्रतिदिन पूर्ण करना---आवदिवासियों की 
अर्थ-व्यवस्था में प्रौद्योगिक-साधन नहीं होते, कला-मश्ीन का तब तक आविष्कार 
नहीं हुआ होता, इसलिए प्रकृति से जो साधन प्राप्त किये जा सकते हूं, वे अत्यन्त 
अपर्याप्त तथा अपूर्ण होते हूं, कहीं-कहों तो इस अय॑-व्यवस्था में साधनों का 
अपव्यय भो होता है। बड़ी कठिनाई से जीवन को कायम रखन के साधन एकत्र 
किये जा सकते हूँ, इन साधनों से बचत' का तो कहीं सवाल ही नहीं पेदा होता । 
आजीविका का प्रइन रोज़ खड़ा होता है, और रोश ही अपन परिभ्रम से उसे हल 
करना होता है। रोज फल-हल चगना, रोज शिकार करना--यह आदिवासियों 
के लिए आवश्यक है। वे घर-बेठे चेन से अपनो 'बचत' पर जीवन-यापन नहों कर 
सकते । 

(ग) 'म॒द्रा' का प्रयोग न होना--आदिवासियों को अथ्थं-व्यवस्था' में 
मत्रा' (३४/07८9) का प्रयोग नहों होता। मुद्रा का आविष्कार तो विकसित 
समाज को देन है। आविवासियों में आपस में लेन-बेन 'स॒द्रा' (४07८५) 
द्वारा न होकर वस्तु-विनिमय' (847[८ ) द्वारा होता है। 

(घ) लाभ की भावना का न होना--आविवासियों को अर्थ-व्यवस्था 
में अपने लाभ! (20॥) का उद्देश्य नहीं होता। उनमें अधिकतर एक-दूसरे 
की सहायता करना, एक-दूसरे को लाभ पहुँचाना, मिल कर और बाँट कर किसी 
बस्तु के उपभोग की भावना पायी जाती है। 

(ड) समाजवादी प्रथं-व्यवस्था---आदिवासियों को अ्थ॑-व्यवस्था क्रो 
समाजवादी अर्थ-व्यवस्था कहा जा सकता है। थे किसी वस्तु का उत्पादन एक- 
दूसरे के सहयोग से करते हें इसलिए उनसें उस वस्तु का स्वासित्व तथा उपभोग भो 
वेयक्तिक रूप से न होकर सामूहिक रूप से होता है। 

(च) स्थिरता का होता--आविवासियों की अर्थ-व्यवस्था में, आजकल को 
तरह के विन-प्रतिदिन नवीन-नवीन आविष्कार न हो सकने के कारण, परिवर्तन 
बहुत कम होता है। आजकल तो नवीन उपकरणों तथा नवोन आविष्कारों से 
उत्पादन के साधन नथे-नये आते जाते हे, आविवासियों को अर्थं-व्यवस्था में यह 
सब नहीं हो सकता। वह एक प्रकार की स्थिर अर्थ-थ्यवस्था है। 

(छ ) प्रतिस्पर्धा तथा प्रतियोगिता का न होना--आदिवासियों की अर्थ- 
व्यवस्था में आजकल की-सी अयं-व्यवस्था के दिनभर के बाज़ार नहीं पाये जाते । 
उनमें सप्ताह में एक बार बाज्ञार भरता है या कहां-कहीं उत्सवों-त्यौहारों के समय 
बाज़ार रूगते हें और उसी समय सब लोग अपनी आवश्यकता के अनुसार वस्तुएं 
खरीद ले जाते हे। उस अर्थ-व्यवस्था में किसी व्यक्ति का किसी वस्तु पर एकाधि- 
कार नहीं होता, न ही उस अर्थ-व्यवस्था में आजकल की-सी प्रतिस्पर्धा या प्रति- 
योगिता होती है। 

(ज) उपयोगिता-परक प्रथे-व्यवस्था--आवदिवासियों की अर्थ-व्यवत्था 
में जीवन के लिए अत्यन्त उपयोगी वस्तुओं का ही उत्पादन होता है। उदाहरणाबं, 
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खाना-कपड़ा-सुरक्षा के पदार्थ ही इस अर्थ-व्यवस्था में उत्पन्न किये जाते हैं। भोग- 
विलास के पदार्थों का इस अर्थ॑ं-व्यवस्था में स्थान नहों के बराबर समझना चाहिए। 
इस दृष्टि से इसे उपभोग-परक अथ॑ं-व्यवस्था' ((0787777007 6९०००॥५ ) 
कहा जा सकता है, 'उत्पादन-परक अ्थं-व्यवस्था' (27047८0०॥ ७००॥०7५ ) 
नहीं। 

(झ) विशेषीकरण का आधार सिफ़ं स्त्री-पुरुष की भिन्नता का होना-- 
आदिवासियों की अय्ं-व्यवस्था में प्राविधिक-ज्ञान उच्नत अवस्था में नहीं होता, 
इसलिए उनमें विशवोकरण को अवस्था भी नहीं आतो। कोई बढ़ई का काम कर 
रहा है, कोई लोहार का--पह अवस्था विशेषीकरण को अवस्था है, और इसका 
विकास समाज को उच्चत अवस्था में पाया जाता है। आदिवासो-समाज में स्त्रो- 
पुरुष का कार्य-विभाजन तो होता है, कोई काम स्त्रियाँ करतो हे, कोई पुरुष, परन्तु 
बसे सब काम सभो लोग कर लेते हूं। स्त्री-पुरुष का कार्य-विभाजन इसलिए शुरू- 
शुरू के समाज में भी पाया जाता है क्योंकि दोनों की शारोरिक-प्रकृति भिन्न-भिन्न 
है। स्त्री को मासिक-धर्म होता है, वह गर्भवती होती है, बच्चा पंदा करती है, 
जीवन के बहुत-से भाग में पुरुष के समान कार्य करन में अपनी प्रकृति के कारण 
असमर्थ होती हें, इसलिए स्त्री-पुरुष के रूप में तो कार्य-विभाजन या श्रम-विभाजन 
आदिवासियों में पाया जाता है, अन्य प्रकार का अ्रम-विभाग इस अर्॑-व्यवस्था में 
नहीं पाया जाता। 


६. भारत के आदिवासियों की अर्थ-व्यवस्था का स्वरूप 
अथवा सांस्कतिक-दशाएँ 

(॥९एणाणाएंटड रण पाग्रंशा परतीछ७ ण एप्राप्रात्रों ४42०5) 

आश्थिक-अवस्थाओं से ही संस्कृति का निर्माण होता है, इसलिए आश्थिक- 
अवस्थाओं का निरूपण ओर सांस्कृतिक-दशाओं का निरूपण एक ही बात है। 
जसा हम ऊपर कह आये हें आदिवासियों की अर्थ-व्यवस्था के सम्बन्ध में निश्चित 
तोर पर यह नहीं कहा जा सकता कि कौन-सी पहलो है, कौन-सी बाद की है। 
इनकी अ्थ-व्यवस्था को 'मिश्चित-अथंव्यवस्था' (शांड०0 ९०००४९) कहा 
जा सकता है। जो लोग शिकार करके आजीविका का निर्वाह करते हे, वे खेती 
भी साथ-साथ करते हूं, पशु भी पालते हें। भारत के आदिवासियों की अर्थ- 
व्यवस्था को भी 'मिश्चित-अर्थ॑ं-व्यवस्था' कहा जा सकता है। फिर भी अगर इन 
अर्थ-व्यवस्थाओं पर अलग-अलग तौर पर विचार किया जाय, तो जिस प्रकार ये 
भारत को भिन्न-भिन्न जन-जातियों में पायी जाती हें, उसका विवरण निम्न है: 

(क) फल-मूल एकत्रित करने लथा शिकार करने की अर्थ-व्यवस्था या 
दशा (70006 2६7शााए भात0 धात2ह ७०0079 0 ४०३४०)--बहुत- 
सी जन-जातियाँ तो जंगल में रहतो हे, इसलिए स्वाभाविक तौर पर ये जंगरू 
में घूमतोी-फिरतों, फल-म्‌रू चगती हुई या शिकार करती हुई अपना निर्वाह 
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करती हे। इस श्रेणी में जो जन-जातियाँ आ जातो हूं वे हे--ट्रावनकोर-कोचीन के 
कादर तथा मलंपंडारम, उड़ीसा के बिरहौर, मद्रास के चेंच्‌ आदि। कादर जन- 
जाति के विषय में कहा जाता है कि आज-दिन तक इस जन-जाति के लोग जंगलों में 
रहते और फल-म्‌ल चग कर अपना निर्वाह करते हूं। अन्य जन-जातियों में खेतो 
को आ्थिक-व्यवस्था पायी जाती है। उनकी खेती एक खास प्रकार की होती है। 
उसे नागा लोग झूम, भूइया लोग इसे दहि' तथा कोसन' कहते हूं, मरिया लोग 
इसे पेंडा' कहते हे, खोंद लोग इसे पोड' कहते हैं, बेगा लोग इसे बेवार' कहते 
हूँ। इसका विवरण हम आगे देंगे, परन्तु इस प्रकार की कृषि-सम्बन्धी अर्थ- 
व्यवस्था भो द्रावनकोर-कोचीन की कादर जन-जाति में नहीं पायी जादी, वे सिफ़ं 
जंगलों में फल-म्‌ल एकत्रित करके ही आजोविका का निर्वाह करते हे। 

क्योंकि इन लोगों का निर्वाह जंगल के फल-म्‌ल-कन्द से ही चलता है, इस- 
लिए जंगल-सम्बन्धी कानूनों का इन लोगों की आजीविका पर बहुत बड़ा असर 
पड़ता है। जंगल के कानून बनाते समय इन जन-जातियों की आजीविका के प्रइन 
को ध्यान में रखना ज़रूरों है। 

(ख) फल-मूल तथा आदिम-कृषि करने वाली मध्य-मार्गीय अरथे-व्यवस्था 
या दशा (१॥0938५ ९००॥०॥॥५ 07 882० )--कुछ जन-जातियाँ एंसी हूं, 
जो कृषि को नवोन-पद्धतियों को नहीं जानतीं, आदिस-जातियों में जंसी-तंसी 
खेती होतो थी, उसी के अनुसार खंतो करतो हू, उतन से निर्वाह नहीं हो पाता, 
इसलिए बे इस आदिम प्रकार की खेती के साथ-साथ जंगलों में से फल-मूल भी बटोर 
लाती हैं। ये जन-जातियाँ सिर्फ़ कन्द-म्‌ल तथा सिर्फ़ कृषि पर निर्वाह करन बाली 
जन-जातियों के बीच की हें। विन्ध्य-प्रदेश को कमार, बेगा आदि जन-जातियाँ 
इसी श्रेणी को हें। जंगलात के कानूनों का प्रभाव इस श्रेणी की जन-जातियों को 
अर्थ-व्यवस्था पर भी पढ़ता है। 

(ग) कृषि से निर्वाह करने की अर्थव्यवस्था या दशा (8 8700॥प774॥ 
९००॥०॥7ए 07 8:32०)--कुछ| जन-जातियाँ ऐसी हे जिनको आजीविका का 
मुख्य साधन तो कृषि है, परन्तु गोण रूप से वे जंगल के फल-मूल भी बटोर लाती 
हैं। १९५१ को जन-गणना के अनुसार भारत के १ करोड़ ९० राख आवि- 
वासियों में से १ करोड़ ७० लाख व्यक्तियों को आजीविका का साधन कृषि है। 
कृषि करने वाली इन जन-जातियों में मुख्य-मख्य ह--ओराओं, सुण्डा, भील, 
सन्याल, मझनवार, सारवार, बंगा, कोरवा, गोंड, हो तथा असम को जन-जातियाँ । 
पूर्वोत्तर-प्रदेशों तथा मध्य-भारत की जन-जातियाँ इसो श्रेणी की हूं। इन लोगों 
की कृषि करने को पद्धति अपने ढंग की है। वह क्या है ? 

आदिवासियों की कृषि-पढ़ति को कृषि-स्थान परिवर्सन! या स्थान- 
परिवत्तो-कृषि' (808 ०॥॥एएश7०॥) कहते हें । आज तो नयी-नयी 
खादों के निकल आने से भमि को उपजाऊ शबित को बढ़ाया जा सकता है। आवि- 
बासियों के लिए यह-सब सम्भव नहों है। वे पहले एक स्थान को खेतों के लिए 
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चुनते हूं, वहाँ के जंगल-झाड़-झंकाड़ को आग लगा देते हें, जब सब राख हो जाता 
है, उस पर वर्षा पड़ लेती है, तब उसमें बीज बो देते हे। यह राख खाद का काम 
देती है। जब दो-एक बार एक ही जगह पर खेती हो चुकतों है और भूमि को 
उपजाऊ शक्ति नष्ट हो जाती है, तब वे कृषि का स्थान बदल देते हें। इस पद्धति 
को, जसा हम ऊपर लिख आये हें, शूम', दहि' या दाहिया', पेंडा', पोड', बेवार' 
आदि नामों से थुकारते हें। 

कृषि को इस व्यवस्था से भूमि का बहुत नाश होता है। आदिवासियों 
को यह समझान की ज़रूरत है कि कृषि-सम्बन्धी नवीन खादों के प्रयोग से उसो भूमि 
को वे उदरा बनाये रख सकते हैें। जिस समय भूमि का अधिक उपयोग नहों था, 
जन-संख्या कम थो, भूमि अधिक थी, उस समय यह पद्धति चल सकती थी, परन्तु 
वत्तेमान युग में आदिवासियों को इसे छोड़न के लिए प्रेरित करना होगा। 

(घ) दस्तकारी भ्रथवा उद्योगों की अर्थ-व्यवस्था या दक्षा (प्रातांटाशी, 
0 70 05079] ९००००४ 07 ४226 )--कृषि के अलावा जन-जातियों में, दस्त 
कारो को कई चोज़ें बनायी जातो हैं। वे सृत कातते, कपड़ा बनते, टोकरियाँ, बतंन, 
रस्सो, चटाई आदि बनाते हे जिनसे अपनो जन-जाति की स्थानीय आवश्यकताएँ 
पृर्ण हो जाती हें। उदाहरणायं, गोंड लोग धातु की चीजें बनाते हें, कपड़ा 
बनते हूं, बेंत के सामान और सट्टी के बतेन बनाते हें। कोरवा और अगरिया भो 
बातु को गला कर अनेक प्रकार के उपकरण बनाते हें। ये उपकरण बहुत परिष्कृत 
तो नहीं होते, परन्तु इनसे आदिवासियों का काम चल जाता है। घासी लोग मरे 
जानवरों को आंतों से ताँत बनाते हें; थारू लोग खेतो करते हें परन्तु साथ ही 
'घर के काम आने वाले बतंन, टोकरियाँ, वाद्य-यंत्र, रस्सी, चटाई आदि बनते हें। 
मद्रास में इरुला जन-जाति के लोग बाँस से चटाई, टोकरों आदि तंयार करते हूँ। 

इन जन-जातियों का कृषि के साथ-साथ कोई सहायक उद्योग करना उनको 
आय को बढ़ाता है और जब क्रषि का समय नहीं होता उस समय इन्हें काम में 
लगाये रखता है। कृषक के लिए यह बड़ी समस्या रहती हे कि जब खेती करने का 
समय नहों होता, तब बह अपने समय का कंसे उपयोग करे और अपनी आमदनो 
को कंसे बढ़ाये। ऐसा प्रतीत होता है कि इन जन-जातियों ने कृषि के साथ-साथ 
सहायक-उद्योग जारी करके इस समस्या को हल कर लिया है। आज जो हमारो 
पंच-वर्षोय-पोजनाएंँ बन रही हें उनमें भी यह प्रयत्न किया जा रहा है कि किसानों 
को कुछ ऐसे उद्योग-धंध सिखाये जायें जिनसे वे कृषि के साथ-साथ इन उद्योगों 
के द्वारा अपनी आय को बढ़ा सकें। 

(6) पशु-पालन की अथं-व्यवस्था या दहशा (श्वशं०शांध्रा 07 
००/४॥४-०7०९०॥॥8 ४9286)--पशुओं का शिकार करने की अपेक्षा पशुओं 
का पालन अधिक लाभदायक है। शिकार करने से तो पशु एक बार ही काम आता 
है, उसे पाल लेने से वह दोधे-काल तक दूध, दही, मक्खन, घी, ऊन आदि देता है, 
'इसलिए जन-जातियों में पशु -पालन की अर्थ॑-व्यवस्था तथा उसके आधार पर बनी 
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हुई संस्कृति प्रच॒र मात्रा में पायो जाती है। पशु पालने के लिए चारागाहों को 
ज़रूरत रहतो है। पशु चरागाहों की घास शोतन्न ही चर कर समाप्त कर देते हें, 
इसलिए पशु-पालक जन-जातियाँ चरागाहों का स्थान बदलती रहती हेँं। ये 
अक्सर खानाबबोश या फिरन्दर होती हूं। 

हिमाचल प्रदेश के गुजर स्वियों में अपने जानवरों को लेकर मंदातों में 
उतर आते हे, जंगलों में दिन-रात बाल-बच्चों सहित पड़े रहते हे, वहीं जानवरों 
को चराते ओर दृध बेचते हें । गर्मियों में वे लोग अपना सब सामान लेकर चस्बा 
को पहाड़ियों पर चढ़ जाते हें। उत्तर-प्रदेश के भोटिया पशु-पालन तथा कृषि--- 
दोनों व्यवसाय करते हे। नोलगिरि के टोडा भ्ेंसों को पालते हे, दूष-रहो के साथ 
अन्य वस्तुओं का विनिमय कर अपना निर्वाह करते हें। टोडा जन-जाति की 
संस्कृति का आधार भैंस है। ठीक एसे जैसे हिन्दुओं की संस्कृति का आधार गो है। 
'उनके सामाजिक तथा धासिक विधि-विधान भी भेंस के इदें-गिद हो घमते हें। 

(च) भौद्योगिक-्षेत्रों में मज़द्री की अर्थ-ब्यवस्था या दशा (47003- 
पंध |800प7/ ९००7०79 0 ४32०८)--जब से देश में उद्योग प्रारम्भ 
हुए हैं, मशीने लगी हे, तब से जन-जातियों को अर्थं-व्यवस्था में एक अन्य तस्व ने 
प्रवेश किया है। या तो उद्योग उन इलाकों में प्रारम्भ हुए हे जहाँ जन-जातियाँ 
पहले से निवास करती थीं, या ओऔद्यागिक-क्षेत्रों में जन-जातियों के लोग आजी- 
बिका के लिए चले जाते हूं। इस प्रकार मज़दूरी कर के वे अर्थपार्जन करने 
रूगे हें। बिहार, उड़ीसा तथा मध्य-प्रदेश से आविवासी छोग असम की पहाड़ियों 
में चाय-बाग़ान में काम करने जाते हें। जेसा हमने अभी कहा, अनेक उद्योग भी 
आदिवासियों के इलाकों में लगे हे। बंगाल, बिहार तथा मध्य-प्रदेश के अनेक 
'स्थान जहाँ आवियासी रहते हे अनेक उद्योगों के लिए अत्यन्त उपयकत पाये गये हे। 
परिणाम यह हुआ है कि वहां कल-कारखान खड़े कर दिये गये हे और आविवासियों 
को अपने घर के पास ही काम करते का सौका मिल गया है। इस प्रकार इस 
नवीन अर्थ-ध्यवस्था ने उनके जीवन में प्रवेश किया है। इससे वे कतसान सम्प- 
समाज के सम्पर्क में आ रहे हुं और इस सम्पर्क से उनकी सामाजिक तथा सांस्कृतिक 
धारणाएं भो पहले की अपेक्षा बदलतो जा रही तथा दूसरों को संस्कृतियों से 
प्रभावित हो रही हूं । 


७. कुछ जन-जातियों को अथं-व्यवस्था का विवरण 


आदिवासियों, अर्थात्‌ जन-जातियों की अर्थ-ध्यवस्था को ठीक-ठीक समझने 
के लिए कुछ जन-जातियों की अर्थ॑ं-व्यवस्था का विवरण देना असंगत न होगा । 
इससे उनकी अर्थ-व्यवस्था तथा संस्कृति का कुछ-कुछ लित्र सामने आ जायगा, 
इसलिए हम कुछ जन-जातियों के सम्बन्ध में यहाँ उनका विवरण दे रहे हू: 

(क) कमार--इस जन-जाति के लोग सध्य-प्रदेश के रायपुर जिले के 
आस-पास रहते हे। इन लोगों का निवास जंगलों, पहाड़ों, झरनों तया सोतों के 
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बीच में है। इनके प्रदेश में साल, टीक, बाँस तथा अन्य उपयोगी लकड़ियाँ पायी 
जाती हें जिनका ये उपयोग करते हे । जंगलों में अनक प्रकार के फल, कन्द आदि 
पाये जाते ह जिन्हें एकत्रित करके ये लोग पेट भरते हे । जंगलों में चीता, भाल्‌, 
नील गाय, हिरन आदि पाये जाते हें जिनका ये लोग शिकार करते है । 

लकड़ियों में बाँस का कमार लोगों में बहुत अधिक उपयोग होता है। ये 
लोग बाँस से टोकरियाँ बनाते हु । दोकरियों के अलावा बाँस का ही मछलियाँ 
पकड़ने का एक जाल-सा बनाते हे जिसमें सछलियाँ आकर अटक जातो हे। बॉस 
के साथ-साथ जंगल को लकड़ी काट कर उसे ये पानी में बेड़ा बनाकर बहा देते हूँ 
और बड़े के साथ-साथ स्वयं भो तेरते चले आते हें । भिन्न-भिन्न नगरों में वे नदी 
के बहाव के साथ लकड़ी लाकर उसे बेच देते है । 

फल-मूल में कमार लोग कन्द, महुआ, आम, जामन तथा अनक प्रकार की 
जड़ें निकाल कर पेट भरते हें। शिकार के लिए ज्यादातर इनमें मछली का शिकार 
किया जाता हे। समछलो का शिकार इनके यहाँ अपने ढंग का निराला शिकार है। 
जिस जगह मछलियाँ अधिक होतो हूँ वहाँ पानी के बहाव के सामने लकड़ी-मट्टी 
आदि से ये लोग एक प्रकार का बाँध लगा देते हे जिससे मछलियाँ उसी हिस्से भें 
बनो रहती हूं। इस बंध पानो पर वे 'माज' बखेर देते हें। माँज' एक प्रकार का 
सछलियों को नशे में लाने का पदार्थ है। जब मछलियाँ 'माँज' के प्रयोग से नशे 
में आ जाती हूँ तो वे पानी की सतह पर तरने लगती हे। इस समय सब लोग 
तोरों से मछलियों को बॉींध देते हुं और उन्हें टोकरियों में|इकटठा करते जाते है । 
कमारों का यह जीवन है। 

(ख) कोरवा--इस जन-जाति के लोग उत्तर-प्रदेश के मिर्जापुर ज़िले 
के दुढ़ी परगन में रहते हूं। इस प्रदेश में पानी की कमो है, ज़मीन पथरोलो है, 
हल ठीक तरह चल नहीं सकता, उससे सिर्फ़ ज़मीन खरची जातो हे, जोतो नहीं 
जाती। इन सब कारणों से कोरवा लोग जंगल के फल-म्‌रू पर आश्वित रहते हूं, 
खेती करते हुं तो वह बसी खेती जिसे हम ऊपर 'कृषि-स्थान परिवत्तन' या 
'स्थान-परिवत्ती कृषि! (8#078 ८पॉप्रएश्/07) का नास दे आये हूं। 
वे जंगल में आग लगा वेते हे, झाड़ो-झंकाड़ राख हो जाता है, इस राख के बच जाते 
पर वे इसमें बोज वो देते हें। जब एक-दो फ़सल हो चकने के बंद वे समझ हछेते 
हें कि इस ज़मीन की उपजाऊ-शक्ति नष्ट हो गई, तो वे किसी दूसरी जगह खेती 
करने लगते हे। इस प्रकार खेती का स्थान बदलते रहने के कारण इनको कृषि 
संबंधी-व्यवस्था को 'कृषि-स्थान परिवर्संन' या स्थान-परिवर्त्ती-कृषि' ($॥778 
०प्रॉएभांणा) का नास दिया गया है। इससे भूमि का अत्यन्त अपव्यय होता 
है, परम्तु क्योंकि कोरवा लोग आजकल को कृषि-सम्बन्धी खाद आदि का 
उपयोग नहीं जानते, इसलिए उन्हें इसी प्रकार की खेती करनी पड़तो है। 
कोरवा लोगों को जीवन के लिए अत्यन्त संघर्ष करना पड़ता हे इसलिए ये परिञ्रमी 
होते हे, जीवन को समस्या का डट कर मुकाबिला करते हू । 
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(ग) हो--हो जन-जाति बिहार के सिधभूम तथा उसके आस-पास के 
जिलों में रहती हे। इस जाति का केन्द्रीय स्थान कोल्हन स्थान है। इस जन- 
जाति की रचना में परिवार तथा जन-जाति--ये दोनों आपस में द॒ढ़ सूत्र से 
बंधे हुए हैं। भोजन की सामग्री उत्पन्न करना केवल वेयक्तिक-परिवार का 
काम नहीं है, यह सारी-की-सारो हो जन-जाति का काम है। जब भोजन- 
सामग्रो का उत्पादन कर लिया जाता है, तब उसका वेयक्तिक-परिवारों में 
विभाजन कर विया जाता है, और तब यह परिवार को ज़िम्मेदारी हो जाती 
है कि वह सम्‌ ह द्वारा उत्पन्न को हुई भोजन-सामग्रो का अपव्यय न होने दे। 
इस जन-जाति की अथं-व्यवस्था का आधार कृषि है, परन्तु कृषि के साथ-साथ 
दिल-बहलाव के लिए मछलो पकड़ना या जंगल में शिकार खेलना भी इनमें पाया 
जाता है। यद्यपि आजकल के संघर्ष मय जीवन की छाप इनके भीतर भो पड़ने 
लगी है, तो भो अब भी हो जन-जाति का जोवन वेयक्तिक न होकर सामहिक- 
जीवन है, भोजन का उत्पादन सामूहिक तौर पर ही किया जाता है। इसका यह 
अभिप्राय नहीं कि इनको अर्थे-व्यवस्था का आधार साम्यवाद है, इसका इतना ही 
अर्थ है कि इन लोगों ने यह अनुभव किया है कि उत्पादन का कार्य वेयक्तिक 
रूप से करने को अपेक्षा साम्‌हिक रूप से करन पर अधिक अच्छा हो सकता है । 
आज जिप्त सहकारी-कृषि को बहुत ज्ञोरों से चर्चा है वह हो जन-जाति में पहले 
से पायी जाती है। 

इन लोगों में विशेषोकरण' के महत्त्व को भी समझा जाता है। भिन्न- 
भिन्न व्यक्ति अपने-अपने व्यवसायों में विशेष योग्यता सम्पन्न करते हूं। विशेषज्ञों 
को 'मुद्रा' के रूप में पैसा न देकर वस्तु-विनिमय' के रूप में जो वे चाहते हूं वह दे 
दिया जाता है। स्त्रियां मकात सजाने तथा डिज़ाइन बनाने में प्रवोण होती हें, पुरुष 
हाथ को कारोगरी में स्त्रियों से आगे बढ़े होते हें। टोकरी बनाना, रस्से बांदना 
आदि का कार्य स्त्री-पुरुष तथा अन्य सभो लोग कर लेते हूं। 

जसा हमने अभी कहा, इस जन-जाति में मुद्रा' के स्थान में 'बस्तु-विनिमय' 
द्वारा आदान-अदान होता है। ये लोग एक-दूसरे को सहायता देने के लिए कार्य 
करते हूं। अगर कितती को किसी सहायता की ज़रूरत है, तो दूसरे उसका हाथ 
बेंटाते हूं, और समय पड़ने पर इस सहायता का प्रतिफल सहायता के रुप में देते 
हैं। जब से 'मुद्रा' ने इन लोगों में प्रवेश किया है तब से इनकी अर्थ-व्यवस्था का 
हास होने लगा है। अब सहायता के लिए सहायता करने की भावना के स्थान में 
पुद्रा' के प्रवेश के कारण पेसे के लिए सहायता की भावना धीरे-धीरे आती जा 
रही है। अभो तक खेती करना, मछलो पकड़ना, शिकार खेलना आदि सब- 
कुछ सामूहिक तथा सहकारी तरोके ये ये लोग करते रहे हैं, परन्तु मुद्रा' के प्रवेश 
के कारण यह अवस्यों कबतक चलतो रहेगी--यह नहीं कहा जा सकता। 

अपनी जन-जाति के समुदाय को ये लाग 'किल्ली' कहते हैँ। बच्चे यद्यपि 
परिवार के समझे जाते हे, तो भी बच्चों को शिक्षा-रदोज्षा का लिकचय करना 
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'किल्लोी' की ज़िम्मेदारी है। अगर कोई व्यक्ति समाज की प्रथा का उल्लंघन 
करता है, तो 'किल्ली के पंच' उसे दंड देते हूं, और परिवार की ज़िम्मेदारी है कि 
उस दंड को व्यक्ति पर लागू करे। परिवार में बीमारी तो होती ही रहती है, 
परन्तु बीमारी होने पर 'किल्ली' को अधिकार है कि वह इस प्रकार की बीमारी 
के फेलने को रोकने के साधन जुटाये। 'किल्ली' की तरफ़ से सामूहिक-पूजा का 
उपक्रम किया जाता है जिसमे प्रत्येक परिवार को अपना-अपना हिस्‍सा देना होता 
है। परिवार में विवाह, मृत्यु, उत्सव होते हूं, परन्तु ये सब बंयषितक-स्तर पर 
न होकर जातीय-स्तर पर किये जाते हूं, और हन सब के करने में सारो-को-सारी 
'किल्लोी' भाग लेतो है। यह बात यहाँ तक बढ़ी हुई है कि वध के लिए जो दहेस 
दिया जाता है उसमें सारी-की-सारी किल्ली' अपना हिस्सा देती है, यह बोझ 
सिर्फ़ परियार के ऊपर नहीं पड़ता । 

हो जन-जाति का परिवार हिन्दुओं के संय बत-परिवार को तरह का होता है 
जिसमें भाई-चाचा-ताया सभी सम्मिलित रहते हें। क्‍योंकि इस जन-जाति म 
कन्या के विवाह के लिए बहुत अधिक पंसा देना पड़ता है, इसलिए कभो-क्मी 
इस संयक्‍त-परिवार में अविवाहिता कनन्‍्याएं भी शामिल रहती हे जिनका पंसे की 
कमी के कारण विवाह नहीं हो सका होता । 

८. आदिवासियों में सम्पत्ति तथा उत्तराधिकार 

(क) आदिवासियों में सम्पत्ति का विचार--सम्पत्ति' का क्‍या अर्थ है ? 
'सम्पत्ति' का अर्थ है--बचत'। जब हम अपनी आवश्यकताओं से अधिक पंदा 
कर लेते हूं, उसका उपयोग नहीं कर सकते, तब बह बच रहता है, यह बचत 
ही सम्पत्ति' कहलातो है। आदिवासियों में आवश्यकताओं से अधिक पेवा करने 
को गृंजाइश ही नहीं होती । अगर वे फल-म्‌ल एकत्र करने की आर्थिक-व्यवस्था 
में हें, तो उतन ही फल लाते हुं जितनों की ज़रूरत होती है, अधिक राय तो सड़ 
जायें; अगर वे शिकार करने की अर्थ-व्यवस्था में हुँ तो एक-दो जानवरों का शिकार 
कर लाते हूं, ढेरों-के-डर तो ले नहीं आते; अगर वे पशु-पालन की अर्थ-व्यवस्था 
में हे तो उतने जानवर रखते हे जितनों को उन्हें सरूरत होतो है। इन सब अर्थ- 
व्यवस्थाओं में म॒द्रा' का प्रयोग नहीं हो रहा होता, वस्तु-विनिसय' द्वारा काम 
खलता रहता है, अगर कुछ बचत होतो भी है तो बह अपने लिए ज़रूरी वस्तुएं 
प्राप्त करने के लिए अदरूा-बदली में समाप्त हो जाती है। विकसित अर्थ-व्यवस्था 
में, ऐसी अर्थ-व्यवस्था में जिसमें व्यक्ति आवश्यकता से अधिक जोड़ने ऊुगता है, 
जिसमें जोड़ने के कारण वेयक्तिक-स्वासित्व का भाव उत्पन्न हो जाता है--एसो 
अ्-व्यवरथा' में 'सम्पत्ति' का भाव उत्पन्न हो जाता है और 'सुद्रा' का चलन होने 
लगता है, वस्तु-विनिमय' का प्रयोग नहीं रहता। 

बतंमान अर्थों में आदिवासियों में 'सम्पत्ति' की भावना का अभाव पाया 
जाता है। वे लोग जोड़कर रखना नहीं जानते। अगर यह कहा जाय कि आवदि- 
वासियों की अर्थ-व्यवस्था समाजवादी अर्थ-व्यवस्थर हे, तो कोई अत्यूषित न होगी । 
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आजकल जिन अथों में साम्यवाद -शब्द का प्रयोग होता है, उस अर्थ से तो आदि- 
वासी परिचित नहीं हें; परन्तु यह कहा जा सकता है कि विकास की प्रक्रिया में 
सनृष्य न वेयक्तिक-स्वासित्व को अपनो सुरक्षा का साधन इतना नहों समझा 
जितना सामूहिक -स्वासित्व को समझा। उनमें जंगल सम्‌ ह की सम्पत्ति माल 
जाते हैं, नदी-तालाब जिनमें मछलियाँ पकड़ी जाती हें सम्‌ह्‌ की सम्पत्ति समझे 
जाते हूं, चरागाह समह की सम्पत्ति समझे जाते हें। ऊपर हम बिहार की हो' 
जन-जाति की चर्चा कर आये हे। उसमें कृषि भी व्यक्ति न करके सम ह-का-समह 
करता है। सब खेतों में व्यक्तियों के नहों, समृदाय के हल चलते हैं, सामहिक- 
कृषि-व्यवस्था उनमें मोजद है। 

इसका यह अर्थ नहीं कि आदिवासियों में सम्पत्ति' या बंगवितक'-स्वासित्व 
का अत्यन्त अभाव है। फल-म्‌ल एकत्र करन वाले सरल-संस्क्ृति के आदिवासियों के 
सम॒दायों में भी भाला, तोर-कमान तो अपना होता ही हूं, हाँ, उत्पादन के जो स्रोत 
हैं, जहाँ से उन्हें आजीविका के पदार्थ मिलते हं--पेड़, जंगल, नदी, तालाब--ये 
सब वस्तुएं जो आज व्यक्ति की सम्पत्ति बने हुए हें, ये आदिवासियों में समह को 
सम्पत्ति माने जाते हें। ज्यों-ज्यों मन॒ष्य विकसित होता गया, त्यों-त्यों सामहिक- 
सम्पत्ति! से बेयक्तिक-सम्पत्ति' के विचार ने जन्म लिया। जो स्थान उत्पादन के 
केन्द्र थे, उन पर समुदाय की जगह समर्थ व्यक्तियों न॑ कब्ज़ा कर लिया। 

हमने कहा कि आविवासियों में सम्पत्ति के विचार का प्रायः अभाव-सा 
पाया जाता है, फिर भी उनमें किसी-न-किसी तरह का सम्पत्ति या बेयक्तिक- 
स्वामित्व का विचार है ही। आदिवासियों के अन्दर थोड़ा-बहुत जो सम्पत्ति का 
विचार पाया जाता है उसके सम्बन्ध में एक बात ध्यान रखने की है। हमारे समाज 
में तो धन-सम्पत्ति का अर्थ हे व्यक्ति रूप से उसका उपभोग, आविवासियों में घन- 
सम्पत्ति का अर्थ निजी उपभोग न होकर सब को खिलाना-पिलाना, सम॒दाय को 
भोज कराना समझा जाता है। जो जितना सम्पत्तिशालोी होता है वह उतने हो 
बड़े-बड़े भोज करता है, उतना ही बिरादरी वालों को खिलाता-पिलाता है। 
कभो-कभी सम्पत्ति को अपने हाथ से नष्ट कर देना सम्पत्तिशाली होने का प्रमाण 
समझा जाता है। 

(ख) आदिवासियों में उत्तराधिकार का विचार--उत्तराधिकार के 
नियम पितृ-सत्ताक परिवारों के अलग होते हूँ, मातृ-सत्ताक परिवारों के अलग । 
पितृ-सत्ताक परिवारों में उत्तराधिकार लड़के को सिलता है, मात-सत्ताक परिवारों 
में लड़की को। हर हालत में उत्तराधिकार का सम्बन्ध सम्पत्ति' से है। आदि- 
वासियों में क्योंकि 'सम्पत्ति' का विचार ही नहीं हे इसलिए इनमें उत्तराधिकार 
के नियम भो बहुत थोड़े हे। समाज में सम्पत्ति का विचार जितना जटिल होगा, 
उत्तराधिकार के नियम भो उतने हो जटिल होते जायेंगे। आदिवासियों में 
सम्पत्ति का स्वामित्व समह में निहित रहता है। व्यक्ति तो जीता-मरता है, 
समह तो सवा बना रहता है, इसलिए समूह का सम्‌ ह की सम्पत्ति पर स्वामित्व भी 
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सदा बना रहता है। इस सब के बावज्‌द कुछ-कुछ वेयक्तिक-स्वासित्व तो आदि- 
वासियों में भी पाया जात। है। उस हालत में क्‍या होता है ? प्रायः देखा जाता 
है कि स्त्रियों की अपनी वस्तुएं--उनके कपड़े, गहने आवि--उत्तराधिकार 
में उनकी लड़कियों को, लड़कियाँ न हों तो कुटम्ब की अन्य स्त्रियों को मिल जातो 
हैं, पुरुषों को अपनो वस्तुएं--उनके कपड़े, अस्त्र-शस्त्र--उत्तराधिकार में उनके 
लड़कों को, लड़के न हों तो कुटुम्ब के अन्य पुरुषों को मिल जातो हैं। किसो-किसी 
जन-जाति में सब से बड़ लड़के को उत्तराधिकार के अधिकार मिलते हें, किसी- 
किसो में लड़के के स्थान में भाइयों को अधिकार मिलते हें, किसो-किसोी में सब 
लड़कों को घन-सम्पत्ति बराबर-बराबर बाँट दो जाती है। 

बागड़ा जन-जाति में बड़ा लड़का विवाह हो जाने के बाद माता-पिता से 
अलग हो जाता है, छोटा लड़का उनके साथ रहता है, और माता-पिता की मृत्यु 
के बाद यह छोटा लड़का ही उनका उत्तराधिकारी समझा जाता है। टोडा जन- 
जाति में पिता के मरने पर उसको सब भेंसें लड़कों को साँझी सम्पत्ति समझो 
जाती हूं, परन्तु अगर उनमें बेटवारा होता है, तो सब से छोटे लड़के को अन्यों को 
अपेक्षा एक भेंस अधिक दी जाती है। नागा जन-जाति में भी बड़े की जगह 
सबसे छोट लड़के को उत्तराधिकार के तौर पर पिता का मकान तथा उसकी चल 
सम्पत्ति मिलतो है। खासो जन-जाति में छोटी लड़की को सबसे अधिक भाग 
विया जाता है। जन-जातियों में उत्तराधिकार के नियम एक-से नहीं हें, परन्तु 
हमारे सम्य-समाज के नियमों की अपेक्षा उनके नियमों में विशेषता अवध्य है। 
हमारे नियमों में तो बड़े को ही सम्पत्ति के अधिकार मिलते हूँ, परन्तु उनके 
नियमों में अनेक स्थानों में सबसे छोटे को या लड़कों के स्थान में लड़कियों को 
उत्तराधिकारी साना गया है। सम्भवतः इस दुष्टि-कोण में इस बात को ध्यान में 
रखा गया है कि सुरक्षा की सबसे ज्यादा किसे ज़रूरत हे। 


६ 


रे को जे ज | 
भारत की जन-जातियाँ तथा परिवार 
(04 पराह5 48० ४4५)॥.,9) 

१. परिवार का मानव-जीवन में प्राणिश्ञास्त्रोय महत्त्व 

'परिवार' की संस्था पर विचार करन से पहले परिवार' की कुछ आधारभत 
बातों पर विचार करना आवश्यक है। परिवार' का मानव-जीवन में क्या स्थान 
है, क्या महत्त्व है, क्यों परिवार' के बिना मनुष्य नहीं रहता ? 'परिवार' को 
इन आधारभूत बातों को, परिवार' के महत्त्व को समझने के लिए हमें परिवार' 
सम्बन्धी निम्न तीन बातों की तरफ़ ध्यान देना होगा: 

(क) पअ्रति-जीवन की आधारभूत शर्ते (0070॥॥0॥5 0/ 8४7 ४५४) 
“-मनष्य अन्य प्राणियों की तरह ही एक प्राणि-शास्त्रीय-जीव है। प्राण-धारण 
करने के लिए अन्य जीवों में जो आवश्यक दातें हें, वे मनुष्य पर भी लागू होती हे। 
प्राण-धारण के लिए आवश्यक शर्तें कौन-सी हें ? साँस लेना, खाना-पीना, मल- 
त्याग, काम-भाव--पें सब बातें पश तथा मनष्य के प्राण-घारण के लिए, उसके 
जीवित रहने के लिए आवश्यक हें। इन्हीं को मनोवेज्ञानिक सहज-स्वभाव', 
“निस्र्॒ग ', प्राकृतिक-शाश्ति' (50005) कह देते हैं । सहज-स्वभाव' का 
काम भो तो प्राणी को मरने से बचाना है, उसे जीवित रखना है। सांस-लेना, 
खाना-पीना, मल-त्याग, काम-भाव--ये सब प्राणी के जीवन धारण के लिए, 
उसके अति-जीवन! ($0४४8|) के लिए आवश्यक हैं, इसलिए प्राणी साँस 
लेता है, खाता-पीता हूँ, मल त्याग करता है, काम-चेष्टा करता है। इन कामों 
को वह न करे, तो वह सध्टि में जीता न बच रहे। 

(ख) प्रति-जीवन में सन्‍्तानोत्पत्ति तथा परिवार का स्थान (२७-- 
छा0तप्रणांणा भाव जि] 8४ ०००70॥85 ० 8ण्रशप्ढव )--- अति- 
जीवन' के लिए आवश्यक शर्तें दो तरह को है। एक तो सांस लेना, खाना-पोना, 
मल-त्याग आदि--इन्हें मनृष्य इकला करता है, वेयक्तिक-रूप से करता है; दूसरी 
तरह की बतें हं-- काम-भाव' जेसो, जिन्हें मनुष्य इकला नहीं कर सकता, दूसरे के 
सहयोग से करता है। 'काम-भाव' को तृप्त करने के लिए पुरुष को स्त्री की और 
स्त्री को पुरुष को ज़रूरत है, परन्तु काम-भाव' का परिणाम सन्‍्तानोत्पत्ति' 
हो जाता है। जब तक 'काम-भाव' से सन्‍्तान न हो, तब तक तो कोई बात नहीं, 
परन्तु जब 'काम-भाव' का परिणाम सन्तानोत्पत्ति हो जाता है तब सत्र का पुरुष 
१७० 
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से यह पूछना स्वाभाविक है कि अब कया हो, इस सनन्‍्तान का पालन कौन करे ? 
आज का मानव प्रेम करने का तो बड़ा शौकोन है, परन्तु अपनी प्रेमिका को गर्भवतो 
देख कर भाग खड़े होने के दाँव-पेंच खेलने लगता है, आदि-काल का मानव एसा 
नहीं था। उसके सामने जब यह प्रइन उपस्थित हुआ, तब उसने इस समस्या का 
हल करन के लिए परिवार” को संस्था को जन्म दिया । अति-जीवन' ($फाएं- 
५४]) के लिए ज॑से साँस लेना ज़रूरी है, खाना-पीना ज़रूरों है, बसे काम-भाव 
भो ज़रूरी है। 'काम-भाव! का आवश्यक परिणाम अगर सनन्‍्तानोत्पत्ति' है, तो 
क्यों न उस ज़िम्मेदारी को निभाया जाय ? इस ज़िम्मेदारी को निभान के लिए 
मानव ने 'परिवार' की संस्था को जन्म दिया। पुरुष ने कहा--में जंगल से फल- 
कन्द बटोर कर लाऊँगा, शिकार पकड़ गा, मछली मारूंगा, तु घर बेठ कर खाना 
बनाना, बच्चे को दूध पिलाना, मुझे भी खिलाना'। स्त्री जब गर्भवती हो जाती 
थी तब उससे उतना काम नहीं हो सकता था, बच्चा होने पर महनों बच्चा हो उसे 
कोई काम-काज नहीं करने देता था--इस सब से स्त्रो-पुरुष का समझौता हो गया 
और पुरुष तथा स्त्री के काम का आपस में बंटवारा हो गया। आज भी यह बंट- 
बारा लगभग वंसे-का-वंसा चलता चला आ रहा है, स्त्री घर का काम-काज देखती 
है, पुरुष बाहर का। जब स्त्री परिवार-नियोजन के पचड़े में पड़ कर सन्‍्तान उत्पन्न 
करना बंद कर देगी, काम-वासना पूरी करेगी परन्तु बच्चे को उत्पन्न नहीं होने 
देगी, तब तो स्त्री-पुरुष का आवि-काल से चला आ रहा कार्य-क्षेत्र का विभाजन 
अपने-आप समाप्त हो जायगा, क्योंकि तंब स्त्रो को घर से बाँध रखने का कोई 
कारण नहों रह जायगा, परन्तु जिस आदि-मानव के समाज को हम चर्चा कर 
रहे है, उसमे तो सन्तानोत्पत्ति' जोवन में बाधक होने के स्थान में साधक का काम 
करतो थो। जितने हाथ होते सब कमाई के साधन थे, इसलिए उस समाज में 
सत्री-पुरुष का अपने-आप अपने-अपने कार्यक्षेत्र का बेटवारा हो गया था। 
स्त्री-पुरुष के जीवन की आधार-भूत काम-बासना को तुप्त करने के लिए 
एक-दूसरे के साथ मिल कर रहने और इससे उत्पन्न होने वाली सन्‍्तान को देख- 
रेख करने के लिए, एक-दूसरे के भोजन, खाने-पीने की चिन्ता से परिवार' का 
जन्म हुआ। इस दृष्टि से 'परेवार' मन्‌ ष्य को आधारभत प्राणिज्ञास्त्रीय-एपणा' 
(300शा०७ प्रा26) का क्रियात्मक रूप है। यह रूप आदि-काल के मानव 
से आज के यूग के आविवासी मानव तथा सम्य-मानव तक रूगातार वेसे-का-वेसा 
इस एवणा की पूति के लिए चलता चला आ रहा है। प्राणि-शास्त्र' को सब बातों 
का मूल अति-जीवन' (8प्राशंएव! ) है, परिवार! का भी मल अति-जीवन' ही 
है क्योंकि इसके बिना प्राणी इकला रह जाता है, और हकला रहने से सन्‍्तान उत्पन्न 
न कर सकने के कारण वह तया उसका वंद् नष्ट हो जाता है। 
(ग) व्यक्ति के अ्रति-जीवन' के लिए परिवार का महत्व (28०06 ०0० 
श्िओंए गा ग्राधाएं5$ आपएणंरथ)--ध्यक्ति जो-कुछ करता है, अपने स्वार्थ के 
लिए करता है, अपने जीने के लिए करता है, अपने को नष्ट होने से बचाने के 
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लिए करता है। आधारभूत सहज-स्वभाव' ([500(5) भी उसे नष्ट होने से 
बचाने के लिए ही हैं। अति-जीवन! ($प्राशंए४।) को इस खोज में काम- 
भाव को तृप्त करते-करते उसने 'परिवार' को संस्था को जन्म दे दिया। परन्तु 
सनृष्य अपन स्वार्थ के लिए अगर इकला काम करे, दूसरों के सहयोग से काम न 
करे, तो इसका अपना स्वार्थ भी पूरा नहीं होता। अपने स्वार्थ को पूरा करन के 
लिए भी उसे दूसरों के साथ मिल कर काम करना होता है, दूसरों के स्वार्थ को 
भी सिद्ध करना होता है। परिवार क्‍या है? 'परिवार' में मनृष्य अपने 
स्त्री-बच्चों का हित साधने में जुट जाता है, इसलिए स्त्री और बच्चे उसका भो 
हित साधते हूं। सिफ़ अपनी रक्षा से अपनी रक्षा नहीं होती, जब हम दूसरों की 
रक्षा भी करते हें, तब दूसरे भी मिल कर हमारी रक्षा करते हेँ। व्यक्तित तो चाहता 
ही है कि उसकी रक्षा हो, आत्म-रक्षा के लिए हो वह साँस लेता, खाता-पोता--- 
सब-कुछ करता है, परन्तु आत्म-रक्षा में ही लगे रहन से आत्म-रक्षा इतनो नहीं हो 
पाती जितनी दूसरों की रक्षा करन से आत्म-रक्षा को बल मिलता है। परिवार 
का इसी दृष्टि से महत्त्व है। परिवार मतृष्य को आधारभूत अति-जोवन' को 
आकांक्षा को पूर्ण करता है। हम समाज में भी दूसरों का साथ इसलिए देते हैं 
ताकि दूसरे भी मौके पर हमारा साथ दे। परिवार तथा समाज को आधारभत यह 
भावना सवंत्र, सब तरह के मानव-समाज में पायी जाती है। उदाहरणा४, कोचीन 
की कादर जन-जाति का कोई व्यक्त जब दूसरों के साथ (मल कर जंगल में फल- 
कन्द चुगने के लिए जाता है, तब वह सम्‌ह की भोजन की आकांक्षा को पूर्ण करने 
में सहायता देता है, परन्तु दूसरों को सहायता देन के साथ वह अपनी सहायता भी 
कर रहा होता है। हो जन-जाति के विषय में भी हम देख आये हे कि इस जन- 
जाति के सब लोग मिल कर आर्थिक तथा सामाजिक कार्य करते हूं। इस प्रकार 
एक-दूसरे की सहायता करना परिवार का ही एक दूसरा रूप है। 

हमारे कहने का अभिप्राय यह है कि हमारे 'सहज-स्वभाव! (॥970) 
दो तरह के हे--वेयक्तिक तथा सामाजिक। वेयक्तिक सहुज-स्वभाव हे-- 
खाना-पोना, मल-मृत्र-त्याग आदि; सामाजिक सहज-स्वभाव इ--काम-भाव 
आदि । वेयक्तिक सहज-स्वभाव का उद्देय अति-जीबन' ($0४५५४/) है, 
सनृष्य को नष्ट होने से बचाता है; सामाजिक सहज-स्वभाव क। भी उद्देश्य 'अति- 
जीवन' है, उसे नष्ट होने से बचाना है। वंयक्तिक सहज-स्वभाव मनृष्य इकला कर 
सकता है, सामाजिक सहज-स्वभाव इकलरा नहीं कर सकता, इसके लिए उसे दूसरों 
का सहारा लेता पड़ता है, पुरुष को स्त्री का, स्त्री को पुरुष का, समाज में एक 
व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति का। पुरुष स्त्री का सहारा लेकर जब परिवार का निर्माण 
करता है, या हम किन्हीं व्यक्तियों को मिलाकर जब एक सभा या समाज की रचना 
करते १, तब दूसरे के लिए काम करते हुए हम अपना भो काम कर रहे होते हे, 
दूसरों की सहायता करते हुए अपनी सहायता का बोज बो रहे होते हे, दूसरों को 
रक्षा में अपनी रक्षा का सूत्रपात कर रहे होते हें। इसो कारण आदि-कालू 
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से परिवार की प्रथा चली आ रही ह, क्योंकि यद्यपि इसमें मनुष्य दूसरे के 
लिए काम करता है, परन्तु दुसरे के लिए करते हुए अपन लिए भी कर जाता है। 


२. परिवार को परिभाषा 


ऊपर हमने जो बातें लिखीं वे 'परिवार' की आधारभूत बातें हें। कुछ- 
कुछ उसी आशय को लेकर परिवार की परिभावाएं की जाती हें । परिवार' को 
दो-एक परिभावाएँ हम नीचे दे रहे हे :-- 

[क] मेक आइवर की व्याल्या-- परिवार उस सम्‌ह का नाम है जिसम 
सस्‍त्री-पुरुष का यौन-सम्बन्ध पर्याप्त निश्चित हो, और इनका साथ इतनी देर तक 
रहे जिससे सन्‍्तान उत्पन्न हो जाय. और उसका पालन-पोषण भी किया जाय। 

[ख] बरजज़ तथा लॉक की व्याख्या--“परिवार व्यक्तियों के उस 
समह का नाम है जिसमें वे विवाह, रुधिर या दत्तक-सम्बन्ध से बंधे होकर, भिन्न- 
भिन्न नहीं, अपितु एक गृहस्थी का निर्माण करते हें। इस गहस्थी में वे एक-दूसरे 
पर पति-पत्नी, माता-पिता, पुत्र-पुश्री, भाई-बहन के रूप में प्रभाव डालते हु और 
एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध स्थापित करते हें। वे सब इस गहस्थी में एक सामान्य 
संस्कृति को जन्म देते हूं और उस संस्कृति को बनाये रखते हें।' 


३. परिवार की उत्पत्ति 
(0मंशां॥5 ण॑ एशथशाए? ) 


परिवार की उत्पत्ति के सम्बन्ध में मानव-शास्त्रियों ने बहुत दिमाग लड़ाया 
है। १९वीं शताब्दी में विचार के हर क्षेत्र में विकासवाद' की दृष्टि से विचार 
किया गया। परिवार पर भी विकासवाद' की दृष्टि से विचार किया गया--- 
विकासवाद को दुष्टि से विचार को 'एतिहासिक-दृष्टि' भी कहा जाता है। 
'ऐतिहासिक' इसलिए क्योंकि किन-किन एऐतिहासिक-प्रक्रियाओं में से गज़रते- 
गज़रते परिवार' वत्तं मान रूप में पहुंचा--इस क्रम पर इस दृष्टि में विचार किया 
जाता है। 

“विकासवादी--अर्थात्‌ एतिहासिक' एवं अन्य दृष्टियों से परिवार को 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में जो-जो मुख्य-मुख्य विचार हे, वे निम्न हें :--- 


कि| “वर॥ञ6 शिया 8 3 27077 6860 97 3 ४5०४-०४ ०7४वांफए 
एालएं$6 जाते शाव्रातह [0 फाएशंव6 ण 6 फा०ण्लल्बाणा क्षात प्र0व॥2- 
गाए ण जांगिणआ:.! -+-44८ा०९/., 

[खि] “॥गर6 धिणाए 8 & 2707 ० एशइणा$ प्रश60 57 (6 ॥65 
ण गराबा486, 00006 07 3007090, ००४शापए0ाए ३ धशंर|ट ॥005९800, 
[ाश'ब०॥॥8 वात ्राश-0णाययिाियंता॥ओए जात ढ4ण०ी गाल या पाला 
72596९९0ए४6 502० 706 0 वात थात ज्ञांलि, विधा 70 706 
507 का तरक्ाहा&ष, ०णाल बात डंडा 06 ल6आाए्ए 200 शक्षां॥ां।- 
[8 8 0०शाशधध।ा। €प्रपा6,” -40४082८९5४ दावे 0९८८. 
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(क) पितृसत्ताक पारेवार का विचार (?क7730॥9 ४९0०५ ) 

(ख) एकविवाही परिवार का विचार (|(070/थ॥70प5$ [7609 ) 

(ग) सिश्चित परिवार का विचार (६९० थि्५ (609) 

(घ) मातसत्ताक परिवार का विचार (४79८४ [6079 ) 

(3) विकासात्मक परिवार का विचार (2ए०ंप्रांणाआ्ष४ 60५ ) 

(च) आर्थिक परिवार का विचार (700707्रां८ट ॥009 ) 

(क) पितृसत्ताक परिवार--प्लेटो तथा अरस्तु के विचार 

(ए&परा 4२८७7, ४४/ा.५) 

इस विचार के मानने वाले कहते हूँ कि शरू-शरू में परिवार में पिता की 
प्रधानता थी। इस सिद्धान्त के पृष्ठ-पोषकों में हैनरी मेन (40॥79 १6) 
मुख्य हें। इन लोगों का कहना है कि प्राणि-जगत में नर और मादा साथ-साथ ही 
नहीं रहते, नर मादा को अपने एकाधिकार में भी रखता है। मादा दूसरे के 
पास जायें, तो नर को (ईर्ष्या! होती है। नर क्योंकि मादा से बलवान होता है, 
अतः एकाधिकार' तथा ईफए्य--इन दो भावनाओं के कारण वह मादा पर अपना 
स्वत्व जमा लेता है। नर के मादा पर स्वत्व जमाने को ही 'पित-सत्ताक-परिवार' 
कहा जाता है। इस प्रकार के परिवार में घर की अन्तिम ज़िम्मेवारी स्त्री की नहीं, 
पुरुष को होती है। सम्पत्ति पर अधिकार स्त्री का नहीं, पुरुष का होता है। 
बंद-परम्परा स्त्रो के नाम से नहीं, पुरुष के नम से चलती है। इस प्रकार के १रिवार 
में स्त्रियों की स्थिति पुरुष से हंन होती है। इस सिद्धान्त को मानने वालों का 
कहना है कि आवि-मानव के समाज में पहले-पहल इसी प्रकार के परिवारों की 
उत्पत्ति हुई। इस सिद्धान्त का प्रतिपादन पहले-पहल प्लेटो तथा अरस्तु ने किया 
परन्तु इन लोगों को किसी देश के भी आदिवासियों के परिवार का ज्ञान नहों था, 
इसलिए वे परिवार की उत्पत्ति में इसी बात पर बल देते रहे। 

वितृ-सत्ताक-परिवार' में स्त्री अपने ही रुधिर के लोगों में न रह कर अपने 
से भिन्न रुधिर के लोगों में जाकर रहने लगतो है। स्त्री अपने माता-पिता का 
घर छोड़ कर, उस घर को छोड़ कर जिसमें उसी के रुधिर के लोग रहते है, पति के 
घर, अपने से भिन्न रुधिर वाले लोगों के घर जाकर रहती है। इस प्रकार के 
परिवार को सहयोगो-परिवार' ((०गांण2 शिए॥।ए) भो कहा जाता है। 
इस प्रकार के परिवार में पिता का निवास-स्थान परिवार का केन्द्र हो जाता है, 
इसलिए स्थान को दृष्टि से यह परवार पित-स्थानी' (28877!0८9] ) कहलाता 
है। इसमें बंश-परम्परा पिता के नाम से चलती है, इसलिए इसे पित-बंशी' 
(?807]724] ) भी कहते हैं। क्योंकि इसमें पिता को प्रधानता होती हैँ, इसलिए 
इसे 'पित-सत्ताक (एथाशणाथे या ?थाग90०8४3) कहते हूँ । हिन्दू- 
समाज में 'पितृ-सत्ताक-परिवार' ही पाये जाते हें । संसार के अधिकांश भागों में 
भी इसी प्रकार के परिवार हें। बह॒दारण्पयक-उपनिषद्‌ (अध्याय ५, ब्राह्मण ५) 
में एक वंश-परम्परा दो गई है जिसमें सब वंश पिता के नाम से चले हें। गोपवन 
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का पुत्र, कोशिक का पुत्र, कौण्डिन्य का पुत्र, शाण्डिल्य का पुन्न--इस प्रकार 
५०-६० पिता के नाम्त से चले परिवारों फा वहाँ वर्णन है। संसार की जिन 
सम्यताओं में बंश-परम्परा किसी पुरुष से गिनी जाती हे, वे 'पित-सत्ताक' हें । 
(ख) एक-विवाही या वेयक्तिक परिवार--वेस्टरमार्क का विचार 
(५४00700%08005$ 070 ॥र्ाएएएश, ४७५ा.९१) 

अभी हमने पितृ-सत्ताक-परिवार' का जिक्र कियय। इसो पितृ-सत्ताक- 
परिवार” के विचार को लेकर ही 'एक-विवाही-परिवार” के सिद्धान्त को मानने 
वालों का कहना है कि शुरू-शुरू के परिवार “ पितृ-सत्ताक' ही नहीं थे, एक- 
विवाही' भी थे। अर्थात्‌ जिन कारणों से आदि-मानव के समाज में परिवार में 
पिता की प्रधानता हुई, उन्हीं कारणों से एक पुरुष का एक स्त्री रखना भो लाज़मी 
हुआ। इस सिद्धान्त के पृष्ठ-पोषकों में विकासवादी डाबिन के अनुयायी वेस्टरमार्क 
(५४८४४7३४४८॥८) का नाम मुख्य है। उनका कहना है कि ताकतवर होने के 
कारण पुरुष स्त्री पर स्वत्व ही नहीं जमा लेता, परन्तु 'एकाधिकार' तथा ईर्ष्या” 
की भावना के कारण कोई पुरुष अपनी स्त्री को दूसरे के पास जाने भो नहों देता । 
इस भावना का परिणाम स्थतः 'एक-विवाह' हो जाता है। वेस्टरमार्क का कहना 
है कि निम्न-स्तर के बन्दरों में भी 'एक-विवाह' की प्रथा ही हे, इसलिए विकास की 
दृष्टि से वेस्टरमा्क के कथनानसार' एक-विवाही-परिवार' समाज के विकसित 
होने की अवस्था में नहीं, आदिवासी अवस्था में शुरू हुआ। एक-विवाही-परिवार' 
को बेयक्तिक-परिवार' भी कहा जाता है, बयोंकि इसमें एक स्त्री तथा एक पुरुष 
तथा उनके बच्चों का ही परिवार होता है। वत्तंमान यग के परिवार पित-सत्ताक' 
तथा 'एक-विवाहो' हूं। प्रइन यही है कि क्या आदि-काल से ही ये ऐसे चले आ रहे 
हैं, या ये विकास का परिणाम हें, श्रू में ऐसे नहीं थे। वेस्टरमार्क तो इन्हें श्रू से 
हो एसा मानते हें। 

इस विचार को मानन वालों का कहना है कि आदि-काल का समाज फल- 
कन्द एकत्रित करन वालो सरल अर्थ-व्यवस्था का समाज था। उसमें एक पुरुष 
तथा एक स्त्री का नियम ही सम्भव हो सकता था। एक स्त्री के लिए अनेक पुरुष 
या एक पुरुष के लिए अनेक स्त्रियों की प्रथा आदिकालीन-व्यवस्था नहीं हो सकती, 
यह अवस्था तो समाज में तब उत्पन्न होती है, जब किसी कारण से पुरुषों की अपेक्षा 
स्त्रियाँ कम हो जाँय, या स्त्रियों की अपेक्षा पुदब कप्र हो जाँय। क्योंकि कोई ऐसी 
यूकित प्रतीत नहीं होती जिससे हम यह समझें कि आदि-कालौन समाज में पुरुष 
तथा स्त्रियाँ समान नहीं थीं, इसलिए यही मानना पड़ता है कि इनकी संख्या 
बराबर-बराबर थी, और इसलिए एक पुरुष के लिए एक स्त्री की ही सम्भावना 
थी, अनेक स्त्रियों की नहीं। 

इसका यह मतलब नहीं है कि इस नियम में अपवाद नहों होता था। 
अपवाद तो होता हो था, परन्तु अपवाद होना ही इस बात का प्रमाण था कि 
आदिकालीन समाज का वह यग एक-वियाही-युग' था। 
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(ग) मिश्रित परिवार--मॉर्गेन का विचार 
(भाजएए #४26५ा २) 

कई लोगों का विचार है कि शरू-श्रू में स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध में साम्यवाद 
था, जो जिससे चाहता सम्बन्ध कर सकता था। इस प्रकार का स्त्री-पुरुष का सम्बन्ध 
दो तरह का हो सकता है--एक तो सामयिक-सम्बन्ध' तथा दूसरा थूथ-विवाह । 
ये दोनों सम्बन्ध क्या थे ? 

(१) अ्रनिश्चित-सम्बन्ध या नियोग से सनन्‍्तान (]श॥ए0/क्षाए प्रा0॥) 
“-अनिश्चित-सम्बन्ध वहाँ होता था जहाँ विवाह की प्रया नहीं थी, कोई पुरुष किसी 
भी स्त्री से सामथिक-सम्बन्ध स्थापित कर लेता था। महाभारत में इज्रेतकेतु के 
सम्बन्ध में लिखा है कि एक दिन वह ऋषि अपनी माता के निकट बढ थे, उनके पिता 
भी वहीँ पर थे कि एक ब्राह्मण आकर इवेतकेतु की माता का हाथ पकड़ कर कहने 
लगा--युवति, तुम मेरे साथ चलो ।' इ्वेतकेतु को इससे बड़ा क्रोध आया, परन्तु 
उसके पिता उद्दालक ने कहा-- बेटा, क्रोध मत करो, अत्यन्त प्राचीन-काल से यही 
सिलसिला चला आ रहा है, संसार में सभी वर्णों की स्त्रियां इस विषय में स्वाधोन 
हैं, सब मनृष्य अपने वर्ण की स्त्रियों के साथ गाय-बेल का-सा आचरण फरते हें, 
जो जिससे चाहे विहार कर सकता है।'* 

इस प्रकार के अनिश्चित-सम्बन्ध की तरह पृत्रोत्पत्ति के लिए सामयिक- 
सम्बन्ध की कल्पना भी आदि-काल में थी जिसे निधोग कहा जाता था। ऋषि 
वेदव्यास से नियोग द्वारा धृतराष्ट्र तथा पांडु उत्पन्न हुए थे। 

परन्तु इन बातों के आधार पर यह कहना युकति-संगत नहीं है कि आदि- 
काल के मानव का परिवार अनिश्चित-सम्बन्ध का परिवार हो था। यह ठीक है कि 
अ'गे चलकर अनिश्चित-सम्बन्ध तथा नियोग का विचार उत्पन्न हुआ, परन्तु इससे 
यह नहीं कहा जा सकत। कि आदि-काल का परिवार भी ऐसा हूं! था। उस समय 
का परिवार तो दो आदमियों के निश्चितत सम्बन्ध के बिना चल ही नहीं सकता था। 
जब पुरुष जंगल में फल-कन्द चुगने या शिकार पकड़ने चला गया, तब घर में उसके 
साज-सामान तथा बच्चे की देख-भाल करने बाला तो कोई चाहिये है| था। उस 
समय की आ्थिक-व्यवस्था 'एक-विवाही' परिवार' के बिना चलही नहीं सकती थी। 

(२) यूथ-विवाही परिवार (07007 477822८ )--भिश्षित-परिवार 
का दूसरा रूप 'यूथ-विवाही-परिवार” कहलाता है। इस प्रकार के परिवार में 
समूह को सब स्त्रियाँ समूह के सब पुरुषों से विवाहित समझी जाती हैं। इसका एक 
रूप यह भी है जिसमें एक परिवार के सब भाइयों का दूसरे परिवार को सब बहनों से 


१, मा तात कोप कार्षीस्त्वं एप धर्म: सनातन: । 
झनावता: हिं सर्वेषां वर्णानामंगना: भुवि। 
यथा गाव: स्थितास्तावत्से स्वे वर्णे स्थिता: प्रजा: । 
--महाभारत, आदिपवं, १२३ अध्याय, १३-१४ इलोक 
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विवाह समझा जाता है, उनमें कौन किस की स्त्री और कौन किसका पति है--यह्‌ 
भेद नहीं होता। परिवार का यह रूप बहु-भत ता (?0|927079) तथा 
बहु-भायंता' (?0५2५79५) का सम्सिश्रण है। बहु-भत्‌ ता' में एक स्त्रो के अनक 
पति होते हे, 'बहु-भायंता' में एक पुरुष की अनक स्त्रियाँ होतो है, यूथ-विवाह' में 
अनेक पुरुषों को अनक स्त्रियाँ होतो हें। इस प्रकार के विवाहों को सत्ता थी-- 
ऐसा श्री मोर्गन (/028॥) का मत है, परन्तु आदिवासी जन-जातियों में इस 
प्रकार के विवाह पाये नहीं जाते। तो फिर, इसका क्या प्रमाण है कि ऐसे विवाह 
कभी होते थे? विकासवादी मानव-शास्त्रियों का कहना है कि एसी जातियाँ 
पायो जाती हूँ जिनमें माता के अतिरिक्त सब मासियों को माता ही कहा जाता है, 
पिता के अतिरिक्त सब चाचों-तायों को पिता कहा जाता है। एसा क्यों होता है ? 
ऐसा इसलिए होता है क्योंकि किसो समय इनमें यूथ-विवाह की प्रथा थी, उस समय 
कौन किसका पिता और कौन किसकी माता है--यह तमोज्ञ नहीं हो सकती थी, 
तब से यह प्रथा चली आ रही है। परन्तु ऐसा क्यों माना जाय कि यह प्रथा तब 
से चली आ रही है? आज जो जीवित फल-म्‌ल एकत्र करके आजोविका निर्वाह 
करन वालो जन-जातियाँ हें, उनमें कहीं यूथ-विवाह की प्रथा नहीं पायी जाती, 
और न आदि-मानव के समय को आर्थिक-व्यवस्था के यह अनुरूप बंठतो है, ऐसी 
हालत में यूथ-विवाह' का विचार एक कल्पनामात्र प्रतीत होता है। 
(घ) मातृ-सत्ताक परिवार--ब्रिफ़ाल्ट तथा टायलर का विचार 
(८प.7२५7२८प५., 7&५ा.१) 

'सिश्चित-परिवार' के विचार की उपज मात्‌-सत्ताक-परिवार' का विचार 
है। इस विचार के मानने वालों का कहना है कि जब शरू-श्रू में विवाह नहीं 
था, अनेक स्त्रियाँ अनंक पुरुषों के साथ रहती थीं, सब का बिना भेद-भाव के 
आपस मे सम्बन्ध हो सकता था, तो ऐसी अवस्था में यह तो कहा जा सकता था कि 
किस स्त्री का कौन-सा बच्चा है, परन्तु यह.नहीं कहा जा सकता था कि किस पुरुष 
का कौन-सा बच्चा है। बच्छे के साथ पिता का सम्बन्ध न जोड़ सकने के कारण 
पिता की परिवार में कोई स्थिति नहीं कही जा सकती थी। यथ-विवाहू' में पिता 

, का पता ही नहीं था, इसलिए पिता को कोई स्थिति ही नहीं थी, सिर्फ़ माता को 
स्थिति थो, उसी को म॒ख्यता थी, इसलिए इस विचार के मानने वालों के अनुसार 
आवि-समाज मात्‌-ससताक' था। इस विचार के समयंकों में ब्रिफ़ाल्ट 

(58790॥) तथा टाइलर (79]07) का नाम मुख्य है। 

'मात्‌ू-ससाक-परिवार' में माता की प्रधानता किस प्रकार रहती है? 
सातव-वास्त्रियों के अध्ययन में जीवित जन-जातियों के कई एसे १रिवार सामने 
आये हूँ जिनमें स्त्री, विवाह के बाद भी अपने माता-पिता, भाई-बहन के पास ही 
रहती है, उन लोगों के पास रहती है जिनके साथ उसका राधिर का सम्बन्ध हे, 
अपना घर छोड़ कर पति के घर नहीं जाती, उन लोगों में नहीं जाती जिन लोगों 
के साथ उसका रधिर का सम्बन्ध नहीं होता। पति, पत्नी के धर आ जाता है, 
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पत्नो के साथ रहता है, परन्तु बच्चों पर माता का ही अधिकार होता है, उन 
लोगों का अधिकार होता है जिनका बच्चों की मां से रुधिर का नाता होता है । 
लड़की अपने माँ-बाप के घर रहती है, उसके बच्चों की देख-भाल लड़की का भाई, 
लड़को के माता-पिता करते हैं। 'पितसत्ताक-परिवार' में स्त्री अपने से भिन्न 
रुधिर के लोगों में चली जातो है, उस प्रकार के परिवार को हमने 'सहयोगी- 
परिवार ((०आांप४ शिएं!५) कहा वा; परन्तु मात्सत्ताक-परिवार' में 
स्‍त्री अपने ही रुधिर के लोगों के बीच रहतो हे, इस प्रकार के परिवार को 'समान- 
रुधिर-परिवार' ((:0॥5878प776९00$ शिए।ं।|9) कहा जाता है। इस प्रकार 
के परिवार में माता का निवास-स्थान परिवार का केन्द्र हो जाता है, इसलिए 
स्थान की द॒ष्टि से यह परिवार 'मातृ-स्थानों' (/४॥0८9) कहलाता है। 
इसमें वंश-परम्परा माता के नाम से चलतो हें, इसलिए इसे 'मात-बंशी' ()४४॥- 
[64 ) भी कहते हैं। क्‍योंकि इसमें माता की प्रधानता होती है, इसलिए इसे 
मात-सत्ताक' (/थ7 ६0087 या ०॥[00(८89/! ) कहते हें । 
मात्‌-सत्ताक' परिवार क्योंकि आदिवासी जन-जातियों में मिलते हे, और 
ये आजकल के प्रचलित परिवारों से बिलकुल उल्टे हे, इसलिए इनका मानव-दशास्त्र 
में बहुत महत्त्व है। जंसे हम 'पित-सत्ताक-परिवारों' का वर्णन करते हुए उप- 
निबद्‌ का एक उद्धरण दे आये हें, जिसमें पिता के नाम पर चले वंद्ों का परिगणन 
है, बसे बृहदारण्यक उपनिवद्‌ (अध्याय ६, ब्राह्मण ६) में 'मातृ-सत्ताक-बंशों' 
की भी सूची दी हुई है, जो अपने देश में प्राचीन-काल में मातृ-सत्ताक-परिवारों' 
को सत्ता को सिद्ध करतो है। इस सूची में पौतिमावीपुत्र, कात्यायनीपुश्र, गोतमी- 
पुत्र, भारदाजीपुत्र, पाराशरीपुतश्र--इस प्रकार ५०-६० माता के नाम से चले 
परिवारों का नाम पाया जाता है। भारत में आज भी आदिवासियों में मातृ- 
सत्ताक-परिवार पाये जाते हें। असम में खासो जन-जाति बसतो है। इसमें विवाह 
के बाद लड़का लड़को के माता-पिता के घर रहने के लिए चला जाता है । वहाँ 
रहता हुआ वह जो-कुछ कमाता है अपनो सास के हाथ में रख देता है। लड़को की 
माँ घर का सारा खर्च चराती है। एक-दो बच्चे हो जाने के बाद अगर उनके आपसी 
सम्बन्ध सन्तोषजनक होते हैँ, तो वे अपना स्वतंत्र घर बना कर वहाँ रहने रूगते 
हैं। खासो लोगों में सम्पत्ति भी पिता से पुत्र को मिलने के बजाय माता से पुत्री 
को मिलतो है, और उसमें भी सम्पत्ति का सबसे बड़ा भाग सब से छोटी लड़को को 
मिलता है। अगर किसी व्यक्षित का परिचय कराना हो, तो असम की खासी 
जाति में यह नहीं कहा जाता कि यह अमुक पुरुष का पुत्र या पोत्र हे, यह कहा 
जाता है कि यह अम॒क स्त्री का अनुवंशज है। पति को सिर्फ़ यू शॉग खा कहा 
जाता है, जिसका अर्थ है-- बच्चे पंदा करने वाला' ! इस जन-जाति में पति को 
पत्नी के परिवार का पूरी तरह से सदस्य भी नहीं माना जाता । परिवार के धामिक- 
कृत्यों में पति का कोई स्थान नहीं होता। क्योंकि माता से उत्तराधिकार के रूप सें 
सब से छोटो लड़की को सम्पत्ति मिलती है इसलिए वही घर के सब धासिक-हृत्यों 
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तथा विधि-विधानों की अधिकारिणी होती है। दूसरी लड़कियों को भी माता को 
सम्पत्ति का कुछ हिस्सा मिलता है, परन्तु गहन, भकान आदि बहुमूल्य वस्तुएं 
सब से छोटो लड़को को ही मिलतो है। अन्य बहनों की सलाह के बिना वह उन 
यस्तुओं को बेच नहीं सकती । घर की मरम्मत आदि के लिए दूसरी बहनों को भी 
अपना-अपना हिस्सा देना पड़ता है। अगर सब से छोटो लड़की मर जाय या धर्म- 
परिवत्तंन कर ले, तो उससे बड़ी लड़को उत्तराधिकार की अधिकारिणी हो जातो 
है। विवाह से पहले पुरुष अपनी स(।री कमाई अपनी माता के हाथ में रख देता है, 
और विवाह के बाद अपनो स्त्री के हाथ में। अगर विवाह के बाद पुरुष मर जाय, 
तो उसकी सब जायदाद सब से छोटी लड़की को मिल जाती है। खासी की तरह 
असम में ब्रह्मपत्रा नदी के दक्षिणी भाग में एक दूसरी आदिवासी जन-जाति निवास 
करतो हे जिसका नाम गारो है। इसमें भो उत्तराधिकार पुत्र को न सिलकर पुत्री 
को मिलता है, परन्तु इस जन-जाति में यह नियम है कि लड़की अपनो इच्छा से 
जहाँ चाहे वहाँ विवाह नहीं कर सकती, उसे अपनी बुआ के लड़के से विवाह करना 
होता है। इस प्रकार इन दो परिवारों के मिलने से एक परिवार में तो सम्पत्ति 
माता से लड़की को मिलती है, परन्तु दूसरे परिवार में सम्पत्ति पर नियन्त्रण बुआ 
के लड़के के हाथ में आ जाता है। इस व्यवस्था में लड़के नं मामा की लड़की से 
शादी की होती है और मामी की सम्पत्ति उसके पास आयी होती है, इसलिए अगर 
मामा मर जाय तो लड़की के अतिरिक्त अपनी मामी अर्थात्‌ सास से भो उसे शादी 
करनी पड़ती है। इन 'मात-सत्ताक-परिवारों' में पुरुष का सामाजिक तथा वधा- 
निक कत्तंब्य अपनी बहन के बच्चों की देख-रेख करना, उनकी परवरिश करना है! 
अपने बाल-बच्चों का मोह बहन के बच्चों की भलाई के मार्ग में इन रोगों के जीवन 
में रुकावट नहीं बनता। असम के अतिरिक्‍त मलाबार में भी कई जन-जातियों में 
भमात-सत्ताक-परिवार' पाये जाते हें। सलाबार को नायर जन-जाति इसका 
उदाहरण है। नायरों में परत को सामाजिक-व्यवस्था में कोई स्थान नहीं, इस 
दृष्टि से इस जन-जाति में परेवार में पिता का भी कुछ महत्त्व नहीं। वक्षिण को 
कादर, इरुला, पुलयन, होलेया, मदिगा, वेल्लेला जन-जातियों में भी माता की 
प्रधानता है । 

भमात्‌ृ-ससाक-परेवार' तभी तक बना रह सकता हे जब तक कोई समाज 
कृषि-सम्पता तक नहीं पहुँचता। जब तक मनष्य शिकार से या पशु-पालन से 
जोवन-निर्वाह करता है, तब तक तो यह सम्भव हो सकता है कि पति अपने घर 
को छोड़ कर पत्नो के घर आता-जाता रहे, परन्तु जब मन॒ष्य ने कृषि का आवि- 
ध्कार किया तब पति के लिए पत्नी के घर आना-जाना कठिन हो गया। उस 
अजस्था में वह अपने कारोबार में, सेंती-बाड़ी में इतना व्यस्त रहता था कि अपने 
घंधों से ही उसे फ़्संत नहीं मिलतो थी। जमीन को साफ़ करना, मह्टी खोदना, 
बीज बोना, जानवरों से खेतो को रक्षा करना, पकने पर काटना--यें सब इतने 
जंजाल के काम थे, जिनके बिना उसका जीवन-निर्वाह नहीं हो सकता था, परन्तु 
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जिनमें लग जान पर उसके पास फ़्संत भी नहीं रहतो थी। इसलिए 'कृषि-सम्यता' 
से पहले अगर मातृ-सत्ताक' तया पितृ-सत्ताक' दोनों प्रकार के परिवार रहे भी 
होंगे, तो भी कृषि के आविष्कार के बाद तो 'मातृ-सत्ताक-परिवार” भो 'पित-सत्ताक' 
ही बन गया होगा। उस हालत में पत्नी को अपने रुधिर के परिवार को छोड़ना पड़ा 
होगा, इसलिए छोड़ना पड़ा होगा, क्योंकि पति को पत्ती के परिवार में जान की फ़र्तत 
ही बहुत कम रहो होगी। इस प्रकार जहाँ-जहाँ मात-सत्ताक-परिवार' रहा होगा, 
वह आ्थिक-कारणों से 'पितृ-सत्ताक' में बदल गया होगा। 
(डः) विकासात्मक परिवार--मॉर्गन का विकासवादी विचार 
(7५0,एा॥07%7९५ 7#शा.५) 

मॉग्गन (४/0724॥ ) महोदय ने उक्त सब सिद्धान्तों से भिश्न सिद्धान्त का 
प्रतिपादन किया है। उनका कहना है कि विकास की प्रक्रिया में से गज्रतो हुई 
'परिवार' की संस्था पांच क्रमों में से गज़री है। ये पाँच क्रम निम्न हे :-- 

(१) समान-रुधिर परिवार (00ा&था8णं॥००४५ शिए॥ं५)--यह 
शरू-शुरू की अवस्था है जिसमें अपने समुदाय के भीतर ही विवाह-सम्बन्ध होता 
था, एक रुधिर वालों में, बाहर का रुधिर समुदाय में प्रवेश नहीं पा सकता था। 
इसमें एक ही गोत्र के लोग विवाह करते थे, भाई-बहन, भतीजे-भतीजी का सम्बन्ध 
होता था, इनमें आपस में भेद नहीं था। इस प्रकार के परिवार में जिन लोगों का 
आपस में रुधिर का सम्बन्ध होता है उनकी पारिवारिक-संगठन में प्रधानता होती 
है, उनका पारिवारिक-संगठन में मुख्य स्थान होता है, जिनका रु।धर का सम्बन्ध 
नहीं होता, उनका इस प्रकार के परिवार में गौग स्थान होता है, यहाँ तक कि पति 
का भी पारिवारिक-संगठन में कोई स्थान नहीं होता। असम की खासी जन-जाति 
का उदाहरण हम अभो दे आये हूँ जिसमें पति को परिवार में कोई नहीं पूछता। 
इससे उल्टी व्यवस्था 'सहयोगी-परिबार' (('07]089। शि7)) में होती हू, 
ऐसे परिवार ज॑ से आजकल हम लोगों के हे । 'सहयोगी-परिवार' में पति, पत्नो तथा 
पुत्र--इन तोन का स्थान सुख्य माना जाता है, इन से ९धिर का सम्बन्ध रखने वाले 
अन्य सर्गें-सम्बन्धियों का स्थान गौण माना जाता है। संसार में अधिकतर समान- 
रुघिर वालों का विवाह-सम्बन्ध नि:बद्ध माना जाता है। 

(२) यूथ-यरिवार, मिश्रित परिवार या समृह-परिव्रार (?िफ्रार्थोंए& 
शिए॥]9 )--मॉर्गन के अतुसार परिवार के विकास की यह दूसरी अवस्था है 
जिसमें समान-रुधिर वालों में तो विवाह दन्द हो गया, परन्तु एक परिवार के सब 
भाइयों का दूसरे परिवार की सब बहनों के साथ विवाह होना शुरू हो गया। 
ये भाई सब सगे भाई हों यह जरूरी नहीं--ये सगे भाई या रिह्ते के भाई हो सकते हैं, 
बहने भी सभी ही हों यह ज़हरी नहीं--ये सगी या रिश्ते को बहने हो सकती हूँ। 
इस विवाह में एक परिवार के सब भाइयों का दूसरे परिवार को सब बहनों के साथ 
वियाह हो जाने के बाद किसी विशेष भाई की कोई स्त्री नहीं होतो थी, सब भाइयों 
के लिए सब बहने और सब बहनों के लिए सब भाई पत्नी तया पति समझे जाते 
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थे। इस प्रकार का कोई परिवार था भी या नहीं था, इसमें सन्देह है, परन्तु कई 
जन-जातियों में चाचा-ताया, चाचो-तायो शब्दों का न होना, इनके स्थान में चाचा- 
ताया तथा चाची-तायी के लिए भो पिता या माता--इन शब्दों का ही होना 
श्री मॉर्गन की दृष्टि में सिद्ध करता है कि इस प्रकार की प्रथा कई जन-जातियों में 
थी। इसके उत्तर में कहा जाता है कि भाषा के आधार पर यह परिणाम निकालना 
संगत नहीं, भाषा को यह कमी किसी और कारण से भी हो सकती हूं, परन्तु 
जब जोबित जन-जातियों में कहीं इस प्रकार के यूथ-विवाह' नहों मिलते, तो 
आदि-काल के इस प्रकार के पारिवारिक-सम्‌ हों का होना बहुत सन्देहास्पद है। 

(३) सिन्डस्मियन-परिवार ($9॥04शागंक्षा थिएं9)--मॉर्गन के 
अनुसार परिवार के विकास की यह तीसरी अवस्था है। इसमें यथ-विवाह' होना, 
अर्थात्‌ अनेक भाइयों का अनेक बहनों से एक-साथ विवाह होना तो बन्द हो गया, 
एक पुरुष एक स्त्री से विवाह करने लगा, परन्तु परिवार में जितनो भी स्त्रियाँ 
थों, उनमें से किसो से भी उसका सम्बन्ध हो सकता था, यह ज्ञरूरी नहीं था कि जिस 
स्त्री से उसका विवाह हुआ है, उसो से वह यौन-सम्बन्ध करे, अन्य किसो से न 
करे। 

(४) पितृ-सत्ताक-परिवार (शि३परांआणा॥ 47ए)--परिवार के 
विकास में चोथी अवस्था वह है जिसमें पुरुष का सम्बन्ध तो विवाहिता पत्नी से हो 
होता था, परन्तु विवाह वह अनेक स्त्रियों से कर सकता था। इस परिवार में हर 
एक स्त्री दूसरे से पृ थक रहती थी और परिवार में पुरुष की ही प्रधानता रहतो थी। 
इस पारिवारिक-रचना में भी स्त्रो की स्थिति पहली अवस्थाओं की तरह निम्न- 
स्तर की ही रहती है। 

; (५) एकविवाही-परिवार ((०॥०2७7005 शिएं[५)--परिवार 

के विकास की पाँचवों अवस्था वह है जिसमें पुरुष अनेक विवाह करने के स्थान 
में सिर्फ़ एक स्त्री से विवाह कर सकता है, स्त्री भो सिऱ एक पुरुष से विवाह कर 
सकती है। इस प्रकार की पारिवारिक-रचना में स्त्री की स्थिति ऊँची होने लूगती 
है। वत्तंमान-पुग के परिवार इसी अवस्था में से गुजर रहे हैं। 

मॉर्गन का उक्त सिद्धान्त विकासवाद पर आश्रित है, इसलिए इसे 
'एंतिहासिक-बाद' ([75(070४ (609) भी कहा जाता है। इस सिद्धान्त 
के मानने वालों का कथन है कि ऐतिहासिक दृष्टि से 'परिवार' को संस्था इन पाँच 
क्रमों में से गुजरती हुई विकसित हुई है। मॉर्गन का कथन बहुत-कुछ कल्पना पर 
आश्रित है। इस कल्पना का विकासवाद की ही दृष्टि से वेस्टरमा्क (४८०४८ 
740८) ने खंडन किया है। उनका कथन है कि प्रकृति में पशु-पक्षी तक में 
'एक-विवाही-परिवार' पाये जाते है, इसलिए शरू-शुरू में एक-विवाही के अति- 
रिक्‍्त परिवार का दूसरा कोई रूप हो ही नहीं सकता ! ब्रिफ़ाल्ट (छ7व00) 
भो विकासवाद का ही सहारा लेता है, परन्तु वह वेस्टरमार्क का खंडन करता हुआ 
कहता है कि आदि-समाज में माता की प्रधानता थी, इसलिए मातु-सत्ताक-परिवार' 
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से आवि-मानव चला। मॉर्गन, वेस्टरमार्क तथा ब्रिफ़ाल्ट--तोनों विकासवादी 
हैं, परन्तु तीनों के परिणाम भिन्न-भिन्न हेँं। 

आजकल के मानव-श्ञास्त्रो परिवार को उत्पत्ति तथा विकास के प्रइन को 
अधिक महत्त्व नहों देते। वे इतन मात्र से सन्‍्तुष्ट हो जाते हें कि किसो भो 
आदिवासी समाज में एं सा रूप नहीं दिखाई देता जिसमें परिवार को किसी-न-किसी 
रूप में सत्ता न विद्यमान हो। ऑस्ट्रेलिया को आदिवासी जन-जातियाँ अत्यन्त 
प्राचीन काल की मानी जातो हे। अब अंडमान टापू की जन-जातियों को इनसे भो 
पुराना माना जाने लगा है। इन तक में परिवार की किसी-न-किसी रूप में सत्ता 
मौजूद है। भारत में कादर, पनियन, सालपन्तरम, चेंच, बिरहोर बहुत पुरानो 
जन-जातियाँ हं--इनमें भी परिवार' को सत्ता पायो जातो है। 'परिवार' का 
आधार मन॒ष्य की 'मौलिक-एबणाएँ' ([9४९5, एा£८५) हूँ, स्वाभाविक- 
प्रवत्तियाँ' तथा 'सहज-स्वभाव' (]75705) हैँ, अति-जोवन' (5प्राशं५७) 
को आकांक्षा है, इसलिए जब से मनुष्य का मनुष्य से सम्पर्क हुआ, जब से मनष्य 
ने संस्कृति को जन्म दिया, तब से परिवार की यह संस्था चली आ रही है। 
परिवार को संस्था शिन्न-भिन्न आर्थिक-व्यवस्थाओं में से गुज़री, कभी मनुष्य 
आखेटक जोवन व्यतीत करता था, कभो कृषि करने लगा, कभी पश॒ पालन लगा, 
आजकल कारखाने चलाने लगा हे --इन सब के कारण 'परिवार' के संगठन, इसको 
रचना में भेद आता रहा है ओर आज भो आ रहा है, परन्तु परिवार' सदा था ओर 
सदा भिन्न-भिन्न रूपों में बना रहेगा। 

(च) आधिक-परिवार--लिटन का विचार 
(४2002 ४४श५/ा.१ ) 

परिवार की उत्पत्ति के विषय में लिटन (7.770॥ ) का विचार यह है 
कि परिवार पुरुष तया स्त्री की आथिक आवश्यकताओं को पूति का एक क्रियात्मक 
साधन है। यह समझता कि विकास की एक सीधी रेखा में परिवार की संस्था का 
विकास हुआ, ग़रूत है। डाविन, मॉर्गन तथा अन्य विकासवादी तो यहो कहते हूं 
कि अनिद्चितत अवस्था से विकास निश्चित अवस्था की तरफ़ जा रहा है, विविधता 
से एकता को तरफ़ जा रहा है--इती कारण स्त्री-पुरुष के अनिश्चित ववाहिक 
सम्बन्ध के विकसित होते-होते निश्चित सम्बन्ध पंदा हुए। लिटन इस बात को नहों 
मानता। मानव जातियों के इतिहास में सब जगह सामाजिक-संगठ नों का एक-सा 
विकास नहीं हुआ, न परिवार का सब जगह एक-सा विकास हुआ है। सामाजिक- 
संस्थाएं मनृष्य को अन्तरनिहित इच्छाओं, आकांक्षाओं, एकणाओं को पुरा करने के 
प्रति किये गये प्रयत्नों का परिणाम हें। परिवार भो मनृष्य को कितती इच्छा 
को पूरा करन का मानव-समाज के प्रयत्न का परिणाम है। वह कौन-सो मनृष्य को 
इच्छा है जिसे परिवार की संस्या पूरा करतो है? वह इच्छा है--आधिक' । 
बच्चा असहाय होता है, स्त्री बच्चे को देख-रेख में सहायता चाहती है, रक्षा 
जाहती है। इन दोनों असहाय प्राणियों के जीवन का प्रइन, इनको आश्थिक- 
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समस्या कैसे हल हो ? आर्िक-समस्या का यही अर्थ नहीं है कि जब पेसा दीखन 
लगे तभी उसे आर्थिक परिभाषा का रूप दिया जा सके । आदि-काल का मानव जत्र 
फल-म्‌ल एकत्रित करन के लिए जंगल में जाता था, तब भी वह आथिक-समस्या 
को लेकर ही घर से निकलता था। अपनो, अपनी स्त्री, अपने बच्चे की, आथिक 
समस्या को हल करने के लिए परिवार की संस्था को जन्म मिला। इस_ संस्था सें 
कहीं माता को प्रधान माना गया, कहीं पिता को प्रधाव माना गया, कहीं एक 
ढंग से यह संस्था बनो, कहां दूसरे ढंग से, सब जगह इस संस्था का विकास स्वतंत्र 
रूप से हुआ, एक-साथ भो हुआ हो तो कोई आइचयं नहीं, परन्तु विकासवादियों 
के कहने के अनुसार किसी एक निश्चित रेखा में-एक-दिशा-विकास' ( (77|68 
९९०!प॥०॥) नहीं हुआ। 


४. परिवार के प्रकार 
(#०ण्गाड रण ॥6 कार ) 

वरिवार' के अनेक प्रकार ह जिनमें से बहुतों का वर्णन तो हम ऊपर कर 
आये हें, परन्तु इन तथा इनके अतिरिक्त 'परिवार' के अन्य रूपों को एक जगह 
दे देन से विषय अधिक स्पष्ट हो जायगा, इसलिए हम यहाँ परिवार' के प्रकारों को 
संक्षिप्त सूची दे रहे हैं :-- 

(क) मात्‌-सत्ताक तथा पितृ-सत्ताक परिवार (शविाए्रंध्ालाईं धात 
एश्ञांशाए।भ् शिएं!५)--यह भेद परिवार में माता या पिता की प्रधानता 
की दृष्टि से किया जाता है। मातृ-प्रधान परिवार मातृ-सत्ताक' तथा पितृ: 
प्रधान परिवार पित-सत्ताक' कहलाते हूं। इन दोनों के दृष्टान्त हम ऊपर दे आये 


हे 

(ख) मातृ-वंशी तथा पितृ-बंशी परिवार (शिकार 0 
एवांगांधाध्व शिधाए)--यहू भेद परिवार में माता से या पिता से बंश-परम्पर' 
चलने की दृष्टि से किया जाता है। मात-प्रधान परिवार में माता के तथा पित्‌ 
प्रधान परिवार में पिता के नाम से बंश-परम्परा चलती है। 

(ग) मातृ-स्थानी तथा पितृ-स्थानी परिवार (शिकाए]0८0. था 
ए70८8] शिएं]9)--यह भेद साता के घर या पिता के घर रहने की दृष्ि 
से किया गया है। मात्‌-प्रधान परिवार में माता के तथा पित-प्रधान परिवार २ 
पिता के घर बच्चे रहते हूं । 

(घ) मातु-नामी तथा पितृ-नामी परिवार ('शशाणाशाएओंए ब्ा 
एथा।0॥श00 िँ॥ै।9)--जो परिवार मातृ-प्रधान हैं, वे मात-तामी और ज॑ 
पित-प्रधान हैं, वे पित-तामी कहलाते हूँ क्योंकि उन्हीं से परिवार का ना 
चलता है । 

समात्‌-सत्ताक, सात्‌ृ-वंशी, सात-स्थानों तथा सात-नामी एवं पित-सत्ताव 
पित-बंशी, पित-स्थानी तथा पितृ-नामी एक ही तरह के दो वर्गो करणों के नाम हूं 
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(5) समान-रुधिर तथा सहयोगी परिवार ((00॥5व्वाशप्रा९005 0 
(०एुंप्रष्टण शिएां|५ )--जिस परिवार में एक हो रुधिर के व्यक्ति शादी कर 
सकते हूं, वे समान-रुधिर', तथा जिसमें एक ही रुधिर के नहीं, अपितु भिन्न रुधिर 
के व्यक्ति पति-पत्नी बनते हें, वे 'सहयोगी” परिवार कहलाते हें। समान-दुघिर- 
परिवार' में रुधिर की समानता पर बल दिया जाता है, विवाह-बन्धन पर नहीं; 
सहयोगी-परिवार' में विवाह-बन्धन पर बल दिया जाता है, रुधिर को समानता पर 
नहीं। यही कारण है कि समान-रुधिर-परिवार' सुप्रजनन-शास्त्र को दृष्टि से 
उचित न होने पर भो परिवार को स्थिरता को बनाये रखते हूं, 'सहयोगी-परिवार' 
सुप्रजनन-शास्त्र की दृष्टि से उचित होने पर भी परिवार की स्थिरता को नहों रख 
पाते। एक खन का व्यक्ति परिवार छोड़ कर कहाँ जायगा, भिन्न रुधिर का व्यक्ति 
तो परिवार छोड़ कर कहीं भी शादी कर सकता है। 

(च) संयुक्त तथा मूल परिवार (३0 का गरयधाएव॑[॥९ 0 
िपरणैध्ता थिा]9)--जिस परिवार में एक ही वंश के सब भाई भिल कर रहते 
हैं, सब की आमदनो बड़े को दे दी जातो हें, वही सब का कर्ता-धर्ता होता है, 
वह संपुक्‍त' तया जिसमें पति-पत्नी तथा सन्तान--बस इतने ही जन होते हूं, 
वह मूल-परिवार' कहलाता है। 

(छ) संयुक्त तथा विस्तृत परिवार (70०णा। थाव॑ खिशात९त 
श॥॥9 )--संप्‌ क्त-परिवार' में एक ही वंश के सब भाई बड़े के नोचे एक- 
साथ रहते हूं, परन्तु आज को आ्थिक-व्यवस्था में ऐसा सम्भव नहीं रहा। एसी 
हालत में एक ही वंश के भाई-भतीज अपना-अपना काम-धंधा अलग-अलग करते 
हैं, एक-साथ भी नहीं रहते, परन्तु एक पुर्वज की सन्‍्तान होने के कारण वे एक- 
दूसरे के साथ सामाजिक-सम्बन्ध में बंधे रहते है । इसे 'विस्तृत-परिवार' कहा जाता 
है। इस 'विस्तृत-परिवार' में चाचा-ताया, चाची-तायी, उनके लड़के-लड़कियाँ--- 
ये सब आ जाते हें। एक तरह से जब 'संपक्‍्त-परिवार' बहुत फेल जाता है, तब 
उसे 'विस्तृत-परिवार' कह दिया जाता है। 

(ज) बहु-मत्‌ ता का परिवार (?0]५थ07005 शिए५)--जिस 
परिवार में एक पत्नी के अनेक पति होते हे, वह बहु-भत्‌ ता' का परिवार कहा 
जाता है। देहरादून के जौनसार इलाके में खासा जन-जाति के इस प्रकार के 
परिवार हूँ। इस प्रकार के परिवारों का वर्णन हम 'विवाह-प्रकरण में करेंगे। 

(झ) बहु-भायता का परिवार (70ए72४7075 शिए्रप)--जिस 
परिवार में एक पति की अनेक पत्नियाँ हों, वह 'बहु-भायंता' का परिवार कहा 
जाता है। इस प्रकार का परिवार मुसलमानों में अधिक पाया जाता है। हिन्दुओं 
में भो ऐसे परिवार हूं, परन्तु अब नये कानून बनने के कारण यह प्रथा अवेधानिक 
हो गई है। इसको भो चर्चा हम “विवाह"प्रकरण में करेंगे। 

(ञ्अ) एक-विवाही परिवार ((०70827005 शि॥7|7 )--एक पुरुष 
तथा एक स्त्रो--इस प्रकार का परिवार एक-विवाही कहलाता है। आज का 
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मानव-समाज इपो की तरफ़ बढ़ रहा है, यद्यपि वेस्टरमा्क आदि अनेक सानव- 
शास्त्रियों का कहना है कि आदि-काल से यही परिवार चला आ रहा है। इस 
प्रकार के विवाह की चर्चा भोी विवाह के प्रकरण में की जायगी । 


७५. परिवार को विशेषताएं 
(एाब्राश्टंशांडा25$ एण 06 गिर ) 


हमने देखा कि परिवार' को उत्पत्ति कंसे हुई, उसके मुख्य-मुख्य प्रकार क्या 
हैं? अब अगला प्रइन यह है कि परिवार' की क्या-क्या विशेषताएं हें, उसके क्‍्या- 
क्या गण हूँ, जिनके कारण परिवार! एक संगठन, एक संस्था के रूप में समाज 
में आदि-काल से बना हुआ है। परिवार की निम्न विशेषताएं हें :-- 

(क) सा्वभौमिकता (07४०४०॥५)--रंडक्लिफ़ ब्राउन ((र७0- 
०॥० 870फञ7) का कथन है कि परिवार' एक सावें-भौस संस्था है। हर देश- 
काल में यह किसो-न-किसी रूप में पाया जाता है, यहां तक कि पशुओं तक में 
प्राथमिक रूप में परिवार! मिलता है। अन्य जितने भी साम्राजिक-संगठन हें, 
उनमें इस प्रकार को सार्वभोमिकता नहीं मिलती। 'विवाह' को सावंभौमिकता 
के विषय में मॉर्गन (072) ने सन्देह प्रकट किया है। सॉ्गेन के कयनान्‌ - 
सार 'परिवार' का विकास उस काल से हुआ है जब परिवार' का अस्तित्व नहीं था, 
जिस समय विवाह का भी कोई बन्धन ही नहीं था, संकरता' (?70775007) 
थो। संकरता' का विचार विकासवादी विचार है, और क्योंकि विकास में अनकता 
से एकता, अनिश्चितता से निश्चितता को तरफ़ गति मानो जाती है, इसलिए 
परिवार के क्षेत्र में भो विकास को दृष्टि से अनिश्चित अर्थात्‌ संकर' अवस्था से 
निश्चित अवस्था का विकास. हुआ--पह माना जाता है। मॉ्गत के इस कथन 
का जेकब्स तथा स्टनं (230005 ॥0 5077) एवं अन्य लेखकों ने खंडन 
किया है। इन लोगों का कहना है कि जहाँ-जहाँ मॉगगंन परिवार में अनिश्चितता 
' या संकरता को दर्शाता है, वहां-वहाँ अनिश्चितता नहीं है। अतल में, आदि-काल 
में उत्सवों के समय, आनन्दोल्लास के समय उच्छु खलता का व्यवहार किया जाता 
था, स्त्रियों को अदल-बदल लिया जाता था, अतिथियों को अपनो स्त्रियाँ भेंट भो 
कर दी जाती थीं, परन्तु यह सब-कुछ तो आज भो सम्प-समाज के कई लोग कर 
डालते हैं। आदिवासी जन-जातियों में इस प्रकार के व्यवहार को देख कर यह नहीं 
कहा जा सकता कि किप्ती समय उनमें परिवार' की संस्था नहीं थी, इतना हो कहा 
जा सकता है कि परिवार' को संस्था होते हुए भो जीवन का रस लेते को उनकी 
कामना किती से कम नहीं है। असल में, जेता हम पहले कह आये हैँ, मानव के 
अति-जीवन' (5फप्राएंए३/) के लिए परिवार का होना आवश्यक था। परिवार' 
न होता तो बच्चा कंते बचता, स्त्रो को कौन संभालता, पुरुष को भो अपने संधर्ष 
में कौन सहारा देता। क्योंकि सनृष्य के जोवन के लिए 'परिवार' आवश्यक था, 
इसलिए सनृष्य को सामाजिकता को भावना का प्रयम आविष्कार परिवार' 
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हुआ, और इसोलिए जहाँ-जहाँ मनृष्य हैं, वहाँ-बहाँ परिवार' पाया जाता है, 
परिवार” सार्वभौमिक संस्या है। 

(ख) भावात्मकक आधार (009 ४9988 )--परिवार का 
संगठन जहाँ सावंभोम है, वहाँ इसका आधार मनुष्य के उठ्देगों पर है। प्रम, स्नेह, 
वात्सल्य--पे मानसिक उद्देग हें जो आदि-काल के मानव के हृदय में भो बंसे ही थे 
जैसे आज के मानव में हें, जिनते परिवार बेंबा हुआ है। ये मन्ष्य-मनष्य को 
एक-दूसरे के साथ जोड़ने वाले मानसिक तत्व हें, ये ही परिवार में पति-पत्नी- 
सन्‍्तान को भी बाँध रहते हं। परिवार को छोड़ कर अन्य संगठन “विचार' 
(7#एा0782) पर अआश्रवित होते हूं, यह संगठन 'भाव' (76७४४) पर आश्रित 
है। जब कोई कम्पनो बनती है, तब उसके सदस्पों को बाँधन वाला लेन-देन का 
आधिक विचार होता है, वे सदस्य एक-दूसरे पर प्राग नहीं न्योछावर कर देते; 
पति-पत्नी तो एक-दूसरे पर प्राण तक बार देते हूं, सन्‍्तान के लिए माता-पिता दोनों 
अपने को स्वाहा कर देते हूं । परिवार' में हो एंसी भावना पायो जाती हे, अन्य किपो 
संगठन में नहीं। यह भावना इतनो प्रबल हूं कि पशु तथा सन्‌ ष्य दोनों सनन्‍्तान के 
लिए अपने को भिटा देते हूँ, चाहे वह आदि-काल का मानव हो, चाहे आज का। 

(ग) निर्माणात्मक तथा शिक्षणात्मक प्रभाव (?णा॥4207४6 धाव 
०७0०७॥॥९४ ॥77०706 )--परिवार का व्यक्ति के चरित्र-निर्माण तथा उसकी 
शिक्षा में बड़ा हाथ है। पुरुष, स्त्री, तथा बच्चा--इन तोनों के व्यक्तित्व के 
निर्माण में परिवार का बड़ा हाथ है। सिर्फ़ बच्चे के चरित्र का ही निर्भाण परिवार 
में नहों होता, माता-पिता के चरित्र पर भो परिवार का प्रभाव पढ़ता है। माँ- 
बाप बच्चे को बनाते हूँ, बख्चा माँ-बाप को बनाता है। सब का एक-दूसरे के 
निर्माण पर प्रभाव पड़ता है। समाज न अब तक जिस संस्कृति का विकास किया 
होता है, वह वंश-परम्परा से चलो आ रही संस्कृति बच्चे को कौन देता है ? 
स्कूल-कालेज तो आज खुले हूँ, जब शिक्षण-संस्थाएँ नहीं थीं, जब मन्‌ष्य जंगलों में 
जीवन व्यतोत करता था, तब कौन बच्चे को समाज को संस्कृति को दोक्षा देता था ? 
“परिवार! के अतिरिक्त और कोई संस्था उस समय यह काम नहीं करती थी। 

(घ) सीमित आकार ([ंग्रा।26 828 )--अन्य सामाजिक-संगठनों 
के आकार बहुत बड़े होते हें, परिवार! का आकार अन्य सभो सामाजिक-संगठनों 
से छोटा है। छोटे संगठन में जो-कुछ सीखा जा सकता है, वह बड़े संगठत में 
नहीं सीखा जा सकता। माता, पिता ओर सनन्‍्तान--इन तोन का छोटा-सा 
संगठन 'परिवार' को बड़ो भारो विशेषता है। अन्य संगठन बड़न की तरफ़ जा 
रहे है, परिवार का संगठन आज तो पारिवारिक-नियोजन के कारण पहले से 
घटने की तरफ़ जा रहा है। अगर यह संगठन बढ़ना भो चाहे तो सोमा का कभो 
उल्लंघन नहीं कर सकता। 

($) सामाजिक डांचे में केन्द्रीय-स्थिति (च्रएंध्थ एएशपका | 
300०ं॥| ४0 00076)---हमारे सम्पूर्ण सामाजिक-संगठन में परिवार का स्थान 
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केनद्रीय-स्थान है। शरू-शरू में तो हर बात का केन्द्र परिवार ही होता था क्योंकि 
व्यक्ति से जब समाज की तरफ़ विकास होने लूगा, तब पहले-पहल परिवार ही तो 
बना। परिवार छोटा समाज है, समाज बड़ा परिवार है, परिवार में जो बातें 
छोटे पंमाने पर हूं, समाज में वहा बातें बड़े पे माने पर हू, इसलिए समाज के वत्त 
का केन्द्र-बिन्दु परिवार हो है। परिवार के केत्ध से समाज विकसित होना शुरू 
होता है, और विकसित होता-होता यह बिन्दु जिन वत्तों को बनाता है, वही वृत्त 
समाज तथा राष्ट्र कहलाते हूं । 

(च) सदस्पों का उत्तरदायित्व (१९८४७०7४०॥।9 ० गरशाएंश$ ) 
“अन्य साम्राजिक-संगठतों में संगठन के प्रति सदस्यों का उत्तरदायित्व सीमित 
होता है, परिवार' में परिवार के हर सदस्य का उत्तरदायित्व असीमित होता है । 
कोई क्रिकेट क्लब का सदस्य है, तो क्रिकेट के मासलों में हो तो उसका उस संगठन 
के प्रति उत्तरदायित्व है, अन्य मामलों में तो नहीं, परन्तु अगर कोई 'परिवार' 
का सदस्य है, तो उसका उत्तरदायित्व असीमित है। उसे जंगल से शिकार लाना है, 
फल-कन्द चगना है, या आजकल के जमानत में क्रिकेट भो खेलना है, तो यह सब भो 
परिवार को ध्यान में रख कर, यह नहीं कि परिवार में बच्चा बोमार पड़ा हो 
और वह शिकार लाने, फल चुगने या अन्य इसो प्रकार का काम करन चल पड़े, 
या आजकल का यूवक क्रिकेट खेलने निकल पड़े । परिवार के सदस्य को अपना हर 
काम परिवार को दृष्टि में रख कर करना होता है, उसको जिम्सेवारी असोमित 
होतो है, साथ ही यह ज़िम्मेवारी जन्मभर पीछा नहीं छोड़ती । 

(छ) सामाजिक-नियंत्रण (8009! ००॥॥१0])--परिवार  सनष्य 
पर सामाजिक-नियन्त्रण का सबसे बड़ा साधन है। परिवार का नियन्त्रण बढ़ा 
चोमला होता है। सन्ष्य परिवार के नियन्त्रण से निकलना चाहे, तो उसे बड़ी 
कठिनाई होती है। अन्य सामाजिक-संगठनों में एसी बात नहीं है। जब चाहो 
संगठन का सदस्य बन जाओ, जब चाहो अलग हो जाओ, परन्तु परिवार एक 
एसा साम्राजिक-संगठन है जिसमें आकर मनृष्य मानो जकड़ जाता है। किस 
चोज़ से जकड़ जाता है? सामाजिक-प्रयाओं से, रीति-रिवाज़ों से, कानूनों से, 
विधि-विधानों से। जिस प्रकार मन॒ष्य विजश्ञाल समाज में सामाजिक-बन्धनों से 
जकड़ा हुआ है, उनसे इधर-उधर नहीं हो सकता, उसी प्रकार वह परिवार-रूपी 
छोटे समाज में भी समाज के विधि-विधान से बंधा हुआ है, उसमें नियन्त्रित है। 
समाज अपने नियन्त्रण का पाठ परिवार को पाठज्ञाला में पढ़ाना शुरू कर देता है। . 
परिवार का यह नियन्त्रण आदिवासियों के या आज-कल के समय समाज---दोनों 
पर एक-सा लागू है। 

(ज) परिवार की अस्थायी तथा स्थायी प्रकृति (॥श॥ए9029 0 
एशाश।्राशां ॥4प्० 0 वि 9 )--परिवार के सम्बन्ध में हमने ऊपर जो 
विशेषताएं खिश्लो हें उनसे यह प्रतीत होता है कि परिवार एक स्थायी सामाजिक- 
संगठन है, परन्तु एंसो बात नहीं है। परिवार पति-पत्नी के मिलने से बनता है । 
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अगर इनमें से कोई एक सर जाय या इन दोनों का सम्बन्ध-विच्छेद हो जाय, तो 
परिवार अपने-आप टूट जाता है। इस दृष्टि से परिवार अस्थायों सामाजिक- 
संगठन है। परन्तु इस दृष्टि से अस्थायी होता हुआ भी परिवार एक स्थायी- 
संगठन है। स्थायी किस तरह से ? स्थायी इस तरह से क्योंकि एक सामाजिक- 
संगठन के रूप में परिवार एक स्थायी वस्तु है। 'परिवार' टटेगा भी तो कोई एक 
विज्वेष परिवार ट्टेगा, सब परिवार तो नहीं ट्‌ट जायें गे--संस्था के रूप में, सामा- 
जिक-संगठन के रूप में परिवार स्थायी है और बना रहेगा, उसके प्रकार, उसके 
रूप भले हो बदलते रहें। परिवार आदि-काल के पाषाण-यगीन मानव के समय 
भी था, आज भी है। 

(ज) परिवार एक प्रक्रिया है (शथ्ाा।।|ए 45 8 [000९४$ )--हमने 
अभी कहा कि परिवार अस्थिर भी है, स्थिर भी है। जो चोज़ स्थिर भो हो, 
अस्थिर भी हो, उसका रूप प्रक्रिपा' (2700255) का हो जाता है । परिवार को 
प्रक्रिया में गुज्रता हुआ मनृष्य बचपन से बढ़ापे तक कई मंद्धिलों में से निकलता 
है। उदाहरणा्, भारत के परिवार में बालक के विकास के तोन-चार क्रम पाये 
जाते हेँ। पहलो अवस्था तो वह है जिसमें बालक को तेयार किया जाता है, इस 
बात के लिए तेयार किया जाता है कि बड़ा होकर अपने बाप-दादाओं के अनृकर 
परिवार को आधारशिला रखे। यह “निर्माणावस्था' (7077409५6 ४०९26) 
है। अपने देश्ष में प्रत्येक द्विज का उपनवन -संस्कार किया जाता है। 'उपनयन' 
क्या है? यह उसको समाज की संचित विद्या सोखन को तंयारी है। इसके 
बाद जब वह पढ़ना-लिखना खत्म कर लेता है, तब उसके विवाह की तयारोी का 
समय आता है। यह “िवाहावस्था' (१३७०७॥०! 3892०) है। अपने गाँवों 
में तो यह विवाहावस्था' बहुत जल्दी मना लो जाती है, छोटे-छोट बच्चों के 
विवाह रचे जाते हें। आविवासी जन-जातियों में 'विवाहावस्था' को जल्दी सनाने 
की परिपाटी नहीं है। वे लोग पाइचात्य-देशों की कोर्टेशिप' को तरह 'विवाहा- 
बस्था' से पहले आवि-विवाहावस्था' (एशि८्नाएए॥2। 5882८) भनाते हूं। 
भारत को अनेक आदिवासी जन-जातियों में आदि-विवाहावस्था' में युवक को 
विवाहित जीवन के लिए तेयार किया जाता है, उसे बाकायदा शिक्षा दी जाती है । 
आविवासियों ते लड़कों के या लड़के-लड़कियों के मिलते-जुरूूत के एसे स्थान बता 
रखे होते हे जहाँ विवाह-शादी से पहले उन्हें मिलने-जलने, आपस में एक-दूसरे 
को जानने-पहचानन की पूरी आज़ादी होती है। इस आज़ादी में यौन-शान भो 
उन्हें हो जाता है, इसे बुरा नहीं समझा जाता। नागाओं में इस प्रकार को प्रथा 
है। मध्य-प्रदेश को स्‌ रिया गोंड जन-जाति में भी इस प्रथा को प्रोत्ताहित किया 
जाता है। इस काल में लड़के-लड़कियों के स्वतंत्र रूप से मिलने-जुलने का परिणाम 
उनमें प्रेम उत्पन्न हो जाना स्वाभाविक है। जिनमें इस प्रकार का प्रेम हो जाता है, 
उनकी शादी कर दी जाती है। इस प्रथा का हम आगे विवाह के प्रकरण में उल्लेख 
करेंगे। जिन लोगों में माता-पिता वर-बध को तलाश करते हें, उनमें आवि- 
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विवाहावस्था' की प्रक्रिया नहीं हो पाती। इसके बाद 'विवाहोपरान्त-अवस्था' 
(?08४-777902 5४926) आती है, जब विवाहित स्त्री-पुरुष के बाल-बच्चे 
होने लगते हें। ये बच्चे जब बड़ होते है, तो वे भी इसी प्रक्रिया में से गज़रते हूं । 
अपने यहाँ इसे आश्रम -व्यवस्था कहा जाता था--हनअह्यार्याअ्रम, गृहस्थाश्रम, 
वानप्रस्थाश्रम तथा संन्यासाश्रम। इस प्रकार यद्यपि परिवार न स्थिर संस्था है, 
न अस्थिर संस्था है, तथापि यह एक प्रक्रिया है जिसमें से व्यक्ति को जन्म से लेकर 
मरण तक गज़्रना पड़ता हें :-- 
६. परिवार के कार 
(अणालांणाड ० 06 शिगरए ) 

परिवार को विशेषताएं हम देख चुके । अब हमें यह देखना है कि समाज की 
रचना में परिवार का कार्य क्या है, किस उद्देदय की यह आदि-काल से पूर्ति करता 
आ रहा है। परिवार के निम्न कार्य कहे जा सकते हूं । 

(क) प्राणि-शास्त्रीय कार्य (800909 धित000॥5 )--परिवार 
की रचना में सब से मुरुय काय॑ प्राणि-शास्त्रीय कार्य हे। प्राणि-शास्त्रोय कार्य क्या 
हें ? प्राणि-शास्त्रीय कार्य हं-- () स्त्री-पुरुष का यौन-सम्बन्ध, () सन्‍्तान की 
उत्पत्ति, (7) असहाय तया पोड़ित अवस्था में एक-दूसरे की सहायता--बड॒ढा 
होने पर उसकी सेवा और रोगी होने पर दवा-दारू का प्रबन्ध, (7५) भोजन की 
व्यवस्था, और (५) किपो जगह पर घर बना कर रहने का प्रबन्ध ताकि प्राकृतिक 
उत्पातों से बचा जा सके और सुख-शान्ति से जोवन बिताया जा सके। आज के 
और आदि-काल के मानव के जीवब में परिवार के ये मुख्य प्राणि-शास्त्रोय कार्य 
हैं और रहे है । 

(ख) मनोवैज्ञानिक कार्य (?8एलाठ6शं0थ पिलाणा5 )-- 
परिवार में केवल शरोर की देख-रेख नहीं होतो, परिवार का काम मन॒ष्य का सान- 
सिक विकास करना भी है। संसार में हम 'विश्व-प्रेम' को दुष्टि से चलेंगे या (विशव- 
संहार' की दृष्टि से--इसका सूत्रपात घर के वातावरण में ही हो जाता है। 
परिवार का यह काम है कि व्यक्ति के मानसिक विकास को वह दिश्ञा दे जिससे 
समाज में वह शुद्ध सामाजिक दृष्टिकोण को लेकर जल सके। जिस परिवार में 
कलह होगा उसमे पता व्यक्ति संसार में भी कलह फेलायेगा, जिस परिवार में 
सुख ओर शाम्ति होगी उसमें पला व्यक्ति विद्वव भर में शान्ति का सोत बहायेगा। 
समाज की घारणाओं को व्यक्ति के मन में कूट-कूट कर डाल देना परिवार का 
काम है। जो परिवार अपने बच्चों में सामाजिक धारणाओं को नहीं डाल सकते, 
उनके बच्चे सदा समाज-व रोबी कार्य करते रहते हें। एसी स्थिति न आज ठोक है, 
न आदि-काल में ठीक थी। 

(ग) आध्िक-कार्य (20070770 पि0/075 )---जिस समय सन॒ष्य 
में इस धरतो-तलछ पर जीवन-यात्रा प्रारम्भ को और परिवार को संस्था का निर्माण 

किया, उस समय यह संस्था मन॒ष्य के आर्थिक-कार्यों का भो केन्द्र थो। पुरुष तथा 
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स्‍त्री अपनो-अपनी सुविधानसार गृहस्थी को गाड़ी को एक-दूसरे को आर्थिक- 
सहायता करते हुए धकेलते थे। कृषि-पयग तथा पशु-पालन के युग में भी कुछ काम 
पुरुष ओर कुछ स्त्री करती थो। जब से ओद्योगिक-युग के कारण कल-कारखाने 
खुले, नवीन-सम्पता का उदय हुआ, तब से परिवार आर्थिक-केन्द्र नहों रहा, 
इसलिए नहों रहा क्योंकि उद्योग-धंधे घर से बाहर जाने रूगें। फिर भी, इस 
युग में भी पुरुष बाहर से कमा कर लाता है, स्त्री घर का काम-काज करतो है, 
और आश्थिक-समस्या को दोनों मिल कर हल करते हें। 

(घ) सामाजिक-कार्य (802 परि।ला05 )--परिवार अनेक साधा- 
जिक-कार्यों को करता है। उदाहरणायं, () व्यक्ति अपने घराने की मान- 
मर्यादा, प्रतिष्ठा के विरुद्ध आचरण न करे, ज॑सी घराने की 'स्थिति' हो वसा, 
उसके अनरूप हो व्यक्ति 'का्य  करे--यह बात व्यक्ति परिवार से हो सीखता है। 
परिवार व्यक्ति को एक एसी 'स्थिति' प्रदान करता है, जिससे व्यक्ति को उस 
“स्थिति के अनुकूल ही कार्य! करना पड़ता है। अगर कोई व्यक्ति एसा नहीं करता, 
तो उसे संकट का सामना करना पड़ता है, परिवार के दूसरे सदस्य उसे अपने 
परिवार से निकाल कर बाहर कर देते हें, बिरादरी से च्यूत कर देते हें। आज का 
सानव तो पारिवारिक तथा सामाजिक बन्धनों को पर्वाह नहीं करता, क्योंकि आज 
को आर्थिक-व्यवस्था में उसका परिवार के बिना निर्वाह हो जाता है, परन्तु आदि- 
कालोन आर्थिक-व्यवस्था में व्यक्ति के लिए परिवार का सामाजिक पहल ही नहीं 
था, आथिक-पहल भी था, परिवार ही उसकी आजीविका का साधन था, इसलिए 
उस समय मानव-परिवार जो चाहता व्यक्त वही करता था। (7) परिवार का 
दूसरा काम समाजीकरण' है। बच्चे को परिवार की परियाटी में दीक्षित करना 
ही नहीं, अपितु समाज के योग्य बनाना भो परिवार का हो काम है। जो बच्चे 
समाज में नहीं पले, जिन्हें जंगली जानवर उठा ले गये, बे समाजीकरण' की प्रक्रिया 
से बंचित रहे, उन्हें आदर्मियों का-सा खाना-पीना, पहनना, बोलना-चालना भी न 
आया। (॥) परिवार का काम बच्चे को समाज के वत्तंमान चाल व्यवहार में 
दोक्षित करना ही नहीं, अपितु तीसरा काम यह है कि भूतकालीन पोढ़ी-दर-पीढ़ो 
तथा परम्परा से चली आ रही मानव-सम्यता में बच्चे को दीक्षित करके उसे आगे 
धारावाहिक रूप में प्रवाहित करने का उपक्रम कर देना भी उसका काम है । अगर 
प्रत्येक मानव को मानव-प्तम्यता की प्रत्येक प्रक्रिया अपने जीवन में दोहरानी पड़ें, 
और परिवार के माध्यम से मनृष्य का राखों-करोड़ों सालों का संचित ज्ञान 
आगे-आगे न बहुता चले, तो मनृष्य आज भो पत्थर पर पत्थर मार कर आग 
निकाला करे। परिवार क्‍या करता है? परिवार आज तक के करोड़ों सालों के 
मानव-पसमाज के अनुभव को कुछ ही सालों में बच्चे को सिला देता है । 

(5) सांस्क्ृतिक-कार्य ((ए्रॉपाथ धित0075 )---समाज का जीवन 
समाज की अपनो संस्कृति पर टिका रहता है। समाज के रीति-रियाज़, उसकी 
परम्पराएं, सामाजिक-विरासत, कंसे एक-दूसरे के साथ बतें, जीवन के प्रति क्‍या 
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दृष्टिकोण हो--पह सब-कुछ सांस्कृतिक धरोहर है जो प्रत्येक परिवार में 
बच्चों को दे दी जातो है। देश के त्यौहार, देश के बोर, देश के कयानक--नार्े 
यह कि देश का जो-कुछ भो अपनापन है, यह परिवार द्वारा वेश के बच्चों को मानो 
जन्म-घट्टी में पिला दिया जाता है। परिवार यह काम आदि-काल से करता 
आया है। परिवार यह काम न करे, तो मानव-शास्त्री आदिवासी जन-जातियों में 
जाकर उनकी संस्कृति के विषय में कुछ भी पता न लरूगा सके। इसो लिए जो 
समानव-शास्त्रो आदिवासी जन-जातिथों की संस्कृति के विषय में कुछ भो जानना 
चाहते हूं, उन्हें उनके परिवारों में जाकर रहना पड़ता है, ताकि उनको संस्कृति 
को, जो परिवारों मे सुरक्षित रहतो है, वे जान सक। 


७. भारतोय परिवार 


जेसा हम जगह-जगह लिख आये हूँ, परिवार को संस्था आदि-काल से 
चली आ रहो है। कोई पुरान-से-पुराना समाज एसा नहीं मिलता जिसमें किती- 
न-किसी रूप में परिवार न हो, परन्तु आज के य॒ग में, पादचात्य-सभ्यता को टक्कर 
के सामने परिवार की भित्ति टूटतो जा रहो है। परिवार के जितने कार्य थे, वे 
परिवार से बाहर चलते चले जा रहे हें। आ्थिक-कार्य के लिए अब परिवार में 
बेठे रहना ज़रूरी नहीं हे, कल-कारखाने परिवार से बाहर बनते हें, पढ़ने-लिखने, 
संस्कृति सोखन के लिए परिवार को कोई ज़रूरत नहीं, स्कूल-कालेज परिवार के 
बाहर खुले हुए हूं, बच्चे पालने के लिए नेरी, कपड़े धोने के लिए धोबी, रोटी 
पकाने के लिए ढाबे और होटरू--पग्रज्ञ यह कि अब तक जो काम परिवार करता 
था, वह सब आज परिवार से बाहर चलता चला जा रहा है, ओर इसके साथ 
परिवार टूटता नज्षर आ रहा है। देशों में दो तरह के देश हु --जन-तांतजिक तथा 
एकाधिकारवादी। जन-तंत्रिक देशों में व्यक्तिवाद इतने शिखर पर पहुँचा हुआ 
है कि व्यक्ति अपना सुख ढुंढ़ता है, परिवार का नहीं; एकाधिकारो देज्ञों में 
समाजवाद इतने शिखर पर पहुँचा हुआ है कि राज्य जेसा परिवार चाहता है 
बेसा बनाने के लिए व्यक्ति को बाधित कर रहा है। इस सब का परिणाम यह हो 
रहा है कि पाइचात्य-देशों में परिवार का भवन धराशायी होता जा रहा है । 

भारत में अभो परिवार की यह हालत नहीं है। यहाँ जन-जातियों में कहाँ 
पित-सत्ताक परिवार चल रहे है, कहीं मातृ-सत्ताक, कहीं एक-विवाही, कहीं बहु- 
विवाही, कहां बहु-भायंक, कहीं बहु-भत्‌ क। इन सब में हिन्दू-समाज के परिवार 
का रूप स्वियों पुराना है। हिन्दू-समाज के परियार का रूप क्‍या है? हिन्दुओं 
में परिवार एक धासिक संस्था है। इस परिवार का आदशं पुरातन कयानकों में 
पाया जाता है। रामचन्त्र जी को पत्तों सीता पति के वनवास पर पति के रोकने 
यर भो १४ साल उनके साथ जंगल में बितातोी और उनशी सेवा करतो है। 
ने इस ७ जो का भाई लूदप्ण उनके संग अपना जोवन उनके लिए लगा देता है। 
किया, उश्ो का सेवक हनुमान्‌ अपने स्वामी के लिए हर तरह का कथ्ट सहने के 
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लिए तयार है। इन सब को--राम, सोता, लक्ष्मण, हतमान्‌ को--जगह-जगह 
पूजा होती है। परिवार के इस आदर्श को हिन्दु-समाज का बच्चा-बच्चा अपना 
आदर्श समझता है। रामायण इसी आदर का गोत गाने के लिए लिखी गई थो, 
जिसे शहर तया गाँव सब जगह बड़ चाव से पढ़ा जाता है। हिन्दू-परिवार एक 
संपक्‍त-परिवार है जिसमें परिवार का सबसे बड़ा उसका कर्ता माना जाता है। 
यह परिवार पितृ-स्थानो, पितृ-बंशी तथा वितृ-नामी है, सम्पत्ति पिता से पुत्र को 
मिलतो है। स्त्रियों को पूजा के इस परिवार-प्रया में बहुत गीत गाये जाते हें -- 
“यत्र नायंस्तु पुज्यन्ते रमन्ते तत्र वेवता:--परन्तु क्रिपात्मक रूप में देखा जाए, तो 
स्‍त्री की समाज में स्थिति बहुत नोची है। गांवों में तो अब तक स्त्रो का बुरा हाल 
है, यद्यपि आने-जाने को उसे पूरो स्वतंत्रता है; शहरों में स्त्रियों के आन्दोलन से 
स्थिति सुधरती जा रहो है, परन्तु शहरों की स्त्रियाँ पाइचात्य आदशों के पीछे चल 
कर परिवार की संस्या को धक्का पहुंचा रहो हूं। हिन्दुओं में अपनी जाति में 
विवाह किया जाता है, अपने गोत्र में नहीं, यद्यपि अब गोत्र पर लगे प्रतिबन्ध 
नये कानूनों से कुछ शिथिल हो गये हैं । 

भारत में मुसलमान परिवारों का भी अपना रूप है। यहाँ रहते हुए मुसलमान 
भी हिन्दुओं को पारिवारिक प्रयाओं से कुछ प्रभावित हुए हूं । मुसलमानों में शिया 
लोगों के परिवारों पर तो हिन्दुओं को जात-बिरादरी को भी कुछ छाप पड़ गई है । 
म॒स्लिम परिवार भी हिन्दू परिवार की तरह पितृ-नामी, पितृ-स्थाती तथा पितृ- 
वंशी है। धर का बड़ेरा घर चलाता है और स्त्रियां परवे में रहती हुई घर का 
काम-काज करतो हूं। सम्पत्ति पर हिन्दुओं को तरह परिवार का संधकत अधिकार 
नहीं होता, इसका बारीक कानूनों से विभाजन होता है। 

भारत की जन-जातियों तथा परिवार के सम्बन्ध में हमने इस अध्याय में 
चर्चा की। 'परिवार' का सम्बन्ध विवाह' से है, इसलिए अगले अध्याय में हम 
भारत को आदिवासी जन-जातियों में विवाह के सम्बन्ध में चर्चा करेंग। 


9 
भारत की जन-जातियोँ तथा विवाह 


(एएा4ष पश्टा॥/5 30 १५402२५७7:) 


१. विवाह को परिभाषा 

हम पिछले अध्याय में 'परिवार' पर लिख आये हूं, परन्तु 'परिवार' का 
आधार “विवाह है। विवाह को व्याख्या निम्न प्रकार की गई है :-- 

[कि] नोट्स एण्ड क्वेरीज़ ऑन एन्थोपौलोजी की व्याख्या-- पुरुष 
तथा स्त्रो का एसा सम्बन्ध जिससे इन दोनों सहयोगियों की इस सम्बन्ध द्वारा उत्पन्न 
सन्तान वध मानो जाय विवाह कहलाता है।' 

[ख] जंकब्स तथा स्टरने की व्याख्या--विवाह एक अथवा अनेक पति 
तथा पत्नी के सामाजिक सम्बन्ध का नाम है; विवाह उस संस्कार का भी नाम है 
जिसके द्वारा पति-पत्नी आपस में सामाजिक-सम्बन्ध में बंध जाते हूं ।” 

२. विवाह का प्राणि-शास्त्रीय दृष्टिकोण 

स्त्री तथा पुरुष दोनों में काम-भाव' है, इससे इन्कार नहों किया जा 
सकता। 'काम-भाव' से प्रेरित होकर वे यौन-सम्बन्ध भी करते हं। पश-पक्षो 
भो एसा करते हैँ, आदि-काल का मानव भी ऐसा करता था। यौन-सम्बन्ध के दो 
परिणाम हो सकते हे। एक परिणाम तो यह है कि यौन-सम्बन्ध' तो हो, परन्तु इस 
सम्बन्ध के होन पर भो सन्तान न हो। दूसरा परिणाम यह है कि 'यौत-सम्बन्ध' हो, 
और सन्‍्तान भो हो जाय। इसका अर्थ यह हुआ कि योन-सम्बन्ध' एक चीज़ है, 
सन्तानोत्पत्ति' दूसरी चीज़ है। यौन-सम्बन्ध' का परिणाम सन्‍्तानोत्पत्ति' हो 
भो सकता है, नहीं भी हो सकता। हाँ, इसमें सन्‍्देह नहीं कि 'सन्‍्तानोत्पत्ति' 
बिना योन-सम्बन्ध' के नहीं हो सकतो। आदि-मानव ने जब पहले-पहल 'यौन- 

किया, तो शरू-शरू में तो कोई समस्या नहीं पेदा हुई, परन्तु उसने देखा 
कि योन-सम्बन्ध' के ८-९ महोने धाद स्त्रो के बच्चा पेदा हो जाता है। अगर 
या कि] “(87888 38 0थ॥760 85 8 प्राणा एऐशॉफ़ल्शा 8 गक्षा। 0 8 
जाता, आती, पता वातला 0०076 07 06 ज़्णात्ाा। 6 780027560 


88 8 हशात।ाओ€ णी५७9णआ९ए ए 00 फथशापएश$ 
>-यी068 दावं (20९४४९४ 98 4##/79907०९० 


खि] “शहा0986 5 & शा णि: 80८३४ इशेक्राणाआंफ ए प्रःशाएं 
क्षार्व ज्राँलि ता ण फाएनवाी ग्राधा०5; 50 प५९6॑ 0 (6 एशल्ाणार 
पाार परक्षांदव एथापगट5, ---+ध८088 बरबं $#27 
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थपौन-सम्बन्ध' हो जाता, और सन्तानोत्पत्ति न होतो, तब तो आदि-मानव के 
सम्म्‌ख कोई समस्या न उठतो, परन्तु जब उसने देखा कि 'यौन-सम्बन्ध' का परिणाम 
'सन्तानोत्पत्ति' है, तब उसके सम्मुख एक समस्या उठ खड़ी हुई। वह समस्या कया 
थी? जिस पुरुष ने किसी स्त्री से 'योन-सम्बन्ध' किया है उसके पेट में बच्चा आ 
गया है। ९-१० महीने तक स्त्री को यह ज़िम्मेदारो निभानी है। बच्चा होने के 
बाद उसे दूध पिलाना, उसकी परवरिश करना है। मनृष्य का बच्चा तो इतना 
असमर्थ होता है कि उसे सालों रक्षा की आवश्यकता होती है। कया यह सब 
जिम्मेदारी माता की है ? मात। को है तो क्‍या माता बच्चा पंदा होने पर उसे 
छोड़ कर अपना रास्ता नापे, अपनी रोटी-पानी को चिन्ता करे, या बच्चे को 
देख-रेख करे। आदि-मानव के समाज के लिए यह बड़ी भारी चिन्ता का विषय 
था। काम-भाव' के वेग से 'सन्तानोत्पत्ति' तो हो गई, परन्तु 'सन्‍्तानोत्पत्ति' 
के बाद आगे काम कंसे चले ? यह समस्या आदि-मानव के सामने ही खड़ी 
हुई--यह बात नहीं। आज भो जो अविवाहित युवक-युवति काम-बेग में यौन- 
सम्बन्ध कर बठते हे, जब तक इस सम्बन्ध से सन्‍्तानोत्पत्ति नहीं होती, तब तक तो 
वे इसे छिपाये रखते हूं, परन्तु प्रकृति तो उनके साथ साँठ-गांठ मिला कर नहीं 
बेठती। समय आता है जब युवति के पेट में बचचा आ जाता है। बच्चा आते हो 
समस्या उठ खड़ी होती है--अब क्या किया जाय ? वही समस्या जो आदि-मानव 
के मन में उठी थी। भेद इतना हो है कि आदि-मानव के काल में समस्या का हल ढूंढ़ा 
जा रहा था, विवाह को संस्था अभी नहीं बनी थो, आज के अविवाहित युवक 
काम-वेग में इस हल का आश्रप लिये बिना गोता खा जाते हैं। आदि-मानव 
के सम्मूल जब यह समस्या उपस्थित हुई, तब उसने विवाह को संस्था को जन्म 
दिया, आज के मानव के सम्मुख जब यह समस्या उपस्थित होती है, तब उसे 
झल मार कर विवाह करना पड़ता है। यौन-सम्बन्ध' से जब सनन्‍्तानोत्पत्ति' हो 
जाय, तब समाज के पास इस सनन्‍्तान के भरण-पोषण की समस्या का क्‍या हल है ! 
३. विवाह का कानूनो दृष्टिकोण 

वौन-सम्बन्ध' से एक प्राणि-दास्त्रीय समस्या उत्पन्न हो गई । इस 
को हल करने के लिए आदि-मानव-समाज ने 'विवाह' को 'कानूनो' संस्था को जन्म 
दिया। अगर पुरुष ने स्त्री के साथ यौन-सम्बन्ध करना है, तो समाज में--चाहे 
वह आदि-समाज हो, चाहे आदिवासी-समाज हो, चाहे वत्तमान-समाज हो--वह 
सम्बन्ध तभी बर्दाइत किया जा सकता है, अगर वह हर तरह से स्त्रो को, ओर 
बच्चे की परवरिश करने के लिए, उनको रक्षा के लिए कानूनी तौर पर अपने ऊपर 
जिम्मेदारी ले। इसी कान नी ज़िम्मेदारी का नाम विवाह है। कानूनों ज़िम्मेदारी 
का यह अर्थ हुआ कि अगर वह स्त्री तया बच्चे का पालन-पोषण नहीं करेगा, तो 
दंड का भागी होगा। इसका यह अर्थ भी हुआ कि विवाह के बिना योन-सम्बन्ध , 
जहाँ सन्तानोत्पत्ति की सम्भावना हो, नाजायज्ञ समझा गया। अविवाहिता कन्या 
के साथ 'यौन-सम्बन्ध' होने से सन्‍्तानोत्पत्ति को सम्भावना है। अगर सन्‍्तान हो 


१७० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


जाय, तो उसके पोषण की ज़िम्मेदारी किस पर होगी ? पुरुष तो इसे लेने को 
तेयार नहीं होता। इसलिए अविवाहिता कन्या के साथ योौन-सम्बन्ध' नाजायज्ञ 
समझा गया। विवाह के सम्बन्ध सें आदि-समाज तथा वरसंमान-समाज में जो 
कानून बने उनका मुख्य उहेश्य यह था कि बच्चे को हर हालत में रक्षा होनी 
चाहिए, नस्ल को उसो ने तो चलाना है, इसलिए पति-पत्नी का ऐसा सम्बन्ध होना 
चाहिए जिससे बच्चे को स्थिति समाज में सुरक्षित रहे। विवाह-सम्बन्ध के बाहर 
जो बच्चा हो, वह नाजायज्ञ करार दिया गया, जिसका परिगाम यह हुआ कि यौनत- 
सम्बन्ध' के लिए किसी-न-किसो तरह का विवाह करना आवश्यक हो गया। 

इस दृष्ट से 'विवाह' क्‍या है? विवाह स्त्री-पुरुष का एक सामाजिक- 
ठेका ($009 ००79८) है जिसमें स्त्री अपने ऊपर बालक को परवरित्षा 
को, और पुरुष अपने ऊपर इन दोनों को भूख-प्यास-संरक्षा आदि को जिम्मेदारो 
लेता है। काम-भाव, भूल, प्यास, संरक्षा--यें सब मनुष्य की आधारभत 
प्रवत्तियाँ' (577005) हैं। इनके बिना मनृष्य का अति-जोवन' (5फए- 
शाए2)) सम्भव नहीं है। पुरुष तया स्त्री एक-दूसरे की जीवन की इन आधारभूत 
आवश्यकताओं को पुरा करने के लिए विवाह द्वारा मानो एक प्रकार का सौदा, 
एक प्रकार का ठेका करते हूँ। ठेके के साथ ठेके के टूटने का भाव भो बना रहता है। 
अगर वे एक-दूसरे की आवद्यकताओं को पूरा नहों कर सकते, तो वे जुदा हो सकते 
हैं। तभी जिस समाज के कानून में विवाह को ठेके-जंसा समझा जाता है, उसमें 
विवाह-विच्छेद का, तलाक का भी स्थान रहता है। कई समाज बारूक की सुरक्षा 
में ज़रा-ता भी खतरा नहीं लेना चाहुते। विवाह अगर ठेका है, तो ठेका दूट 
सकता है, और बालक का भविष्य ख़तरे में पड़ सकता है। जहाँ-जहाँ तलाक 
होता है, वहाँ-वहाँ बच्चे की समस्य। सदा उठ खड़ी होती है। बच्चा किसको विया 
जाय, उसकी परवरिश कौन करेगा--ये सव समस्याएं तलाक के सम्बन्ध में पेदा 
हुआ ही करतो हूँ। तलाक की संस्था विवाह को ठेका समझने का अवध्यंभावी 
परिणाम है। ठेका टूट जाने पर अगर माता पर हो बालक को परवरिश का 
सारा बोझ आ पड़े, या पिता पर चला जाय, तो इन दोनों में से अलग-अलग कोई 
भो इस ज़िम्मेदारी को पूरी तरह निभा नहीं सकता। इसलिए जो समाज बालक 
की दृष्टि से इस प्रकार का खतरा नहीं उठाना चाहते, ये विवाह को ठेका न सान 
कर एक संस्कार'--एक 'स्थिर-धाभिक-सम्बन्ध' (58८।४॥02॥( ) मानते हूँ, ऐसा 
सम्बन्ध जो इस जन्म में तो टूट नहीं सकता। ऐसे समाज इस सम्बन्ध में तलाक को 
कोई स्थान नहीं देते। एक बार विवाह हो गया, सो हो गया, बहू अट्ट धामिक 
सम्बन्ध है। | 
४. विवाह पर ऐतिहासिक या विकासवादोी विवेखन 

जेसा हमने कहा, परिवार के साथ-साथ विवाह की संस्था ने जन्म लिया। 
'एक हो प्रकार के संगठन का 'विवाह' तो प्राणि-दास्त्रीय तया कॉमृनोीं रूप है, 
परिवार! उसी का समाज-शास्त्रीय रूप है। इन दोनों पर अलग-अलग विचार 
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किया जाता है, परन्तु एक हो-सो संस्था होने के कारण इन दोतों पर विचार करने 
में समान बातों का आ जाना स्वाभाविक है। विवाह की संस्था का विकास कंसे 
'हुआ--इस पर विकासवादियों का दृष्टि-कोण सब से प्रबल है। इस दृष्टि-कोण 
पर हम परेवार का वर्णन करते हुए भो लिख आये हैँ, परन्तु यहाँ उसे विवाह के 
दृष्टिकोण से लिखना आवश्यक जान पड़ता है। 

(क) संकरता से एक-विवाह (सिठा शित्रांइल्याए 40 ॥(०॥०- 
£88॥79 )--हम पहले लिख आये हें कि विकासवादी कहते हूँ कि शुरू-शरू में विवाह 
को प्रथा नहीं थी, संकरता थी, जो जिससे चाहता योन-सम्बन्ध कर लेता था। 
विकासवादियों के दृष्टि-कोण में अनिश्चितता से निश्चिचतता, अव्यवस्था से व्यवस्था, 
भिन्नता से अभिन्नता, विविधता से एकता--विकास की यही 'एक-देशिक' 
(एग्रए८्वा) प्रक्रिया है। इस दृष्टि से विकासवादियों का कथन है कि 
आदि-काल में विवाह के स्थान में संकरता को अवस्था थी, उससे विकसित होते- 
होते आज जो “एक-विवाही-प्रथा' (१(000247005 परध्ा7826 ) है, वह 
विकसित हुई। इस प्रक्रिया में संकरता' सबसे नीचे के स्तर पर है, एक-विवाह 
सबसे ऊंचे स्तर पर है। इस पक्ष के सब से बड़े समर्थक श्री मॉर्गन (१/०728॥ ) 
हें। अपने पक्ष को पुष्ट करने के लिए ये लोग कुछ प्रमाण देते हूं । इनका कहना है 
कि अनेक जन-जातिथों में चाचा-ताया, चाची-तायी आदि के लिए अलग-अलग 
नाम नहीं हें, इन सब को पिता या माता कहा जाता है। इसका यही कारण हो 
सकता है कि इनमें सभो पिता हों, सभो मांता हों, सभी माता-पिता तभो हो सकते 
हैं जब विवाह को संस्था हो न हो। इसके अतिरिक्त इनका कहना है कि अनेक 
जन-जातियों में यौन-सम्बन्ध में बहुत शिथिलता पायी जाती है। मध्य-भारत 
की अनेक आदिवासी जन-जातिपों में उत्सव आदि के समय एक आदसी की स्त्री 
दूसरे से सम्बन्ध कर सकती है, ओर इसे ब्रा नहीं माना जाता। कई आदिवासी 
जन-जातियों में विवाह से पहले तया विवाह के बाद भी स्त्री-पुरुष के यौन-सम्बन्ध 
को स्वीकृत किया जाता है। एस्किमो परिवार में जब कोई अतिथि आता है, तो स्त्री 
को इरछा से अतिथि तया स्त्रो सम्भोग कर सकतो हैं। अतिथि को अपनो स्त्री भेंट 
करने की प्रथा कई जातियों में पायी जातो है। इन सब बातों के आधार पर मॉ्गन 
का कहना है कि आदिकालीन समाज 'संकरता' का समाज था, उस समय को बातें 
ही आज इन रूपों में भिन्न-भिन्न समाजों में अवशेष के रूप मे पायो जातो हे। यूथ- 
विवाह (07009 एाह्व79282८) भी आदि-कालोन संकरता का सुच्रक है। 
मॉ्गन के अनुसार शरू-इरू में यौन-सम्बन्ध में भाई-बहन का भेद भी नहों किया 
जाता था, इस प्रकार का भाई-बहन का अनाचारी' (70८5.) वेवाहिक 
सम्बन्ध होता था, समान-हधिर वालों में यौन-सम्बन्ध ((08878076005 
7337|826) होता था, आजकड़ के विवाह-जेसा कोई बन्धन नहीं था । 

(ख) संकरता के सिद्धांत की आलोचना--मॉ्गन के इस सिद्धान्त को 
दूसरे विकासवादी नहीं मानते । इन लोगों की युक्तियाँ भो विकवासवाद पर आश्रित 
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हैँ । इन युक्तियों के दो रूप हूं। इन युक्तियों का एक रूप तो यह है कि प्रकृति 
में संकरता नहीं पायो जाती। पश्ञुओं में भो 'एकाधिकार' तथा ईर्ष्या' के लक्षण 
पाये जाते हु और उन तक में एक-विवाह हो पाया जाता है । इस पक्ष को श्री 
हैनरी मेन (प्रथा (४॥०) तथा वेस्टरमाक॑ (५४/८४८॥०८८) ने बल- 
पूर्वक रखा है। जब पश-पक्षियों तक में संकरता नहीं पायी जाती, तो मानव- 
समाज में संकरता कहाँ से आयेगी ? जेकब्स तथा स्टन (380005 2॥0 80॥7) 
ने इस यूक्‍्ति के दूसरे रूप का आश्रय लिया है। उनका कहना है कि जंसे 
परिवार! को संस्था का सनुष्प के 'अति-जोवन! (5पाशंप्थ) के लिए आधय 
लिया गया, बसे 'विवाह' की संस्था का भो मनुष्य के अति-जोवन के लिए ही आश्रय 
लिया गया। अगर हम यह मानें कि मनुष्य को हर संस्था का विकास उसके 
'जोवन' तथा 'अति-जीवन' के लिए हुआ है, तो संकरता से तो मानव का जोवन 
सम्भव हो नहीं है। 'संकरता' में शिशु को रक्षा कौन करेगा, स्त्री के गर्भवती 
होने पर उसको देख-रेख कौन करेगा ? मनृष्य का और उसकी सन्‍्तान का अब 
तक बना रहना तभी सम्भव हो सकता था अगर आदि-समाज को एक-विवाही 
माना जाय, संकर का न माना जाय । 

तो फिर मॉर्गन की इस युक्तित का क्‍या उत्तर है कि अनेक समाजों में साता- 
पिता के अतिरिक्त दूसरे शब्द हो नहीं पाये जाते, अनेक समाजों में स्त्री-पुरुष के 
योन-सम्बन्ध पर कोई नियन्त्रण नहीं, अनेक समाजों में अतिथि को पत्नी तक यौन- 
सम्बन्ध के लिए दे दी जाती है। इसका उत्तर यही दिया जाता है कि शब्द के अभाव 
के कारण इतना बड़ा क्रांतिकारी परिणाम नहीं निकाला जा सकता, शब्दों के 
होन-न-होने के अन्य कारण भी हो सकते हूं। और, यौन-सम्बन्धों में शिथिलूता 
का होता अलग बात है, एक-विवाह का होना अलग बात है, एक-विवाह की प्रथा 
के होते हुए भी यौन-सम्बस्धों में शिथिलृता हो सकती हूं, यह शिथिलता केवल उत्सव 
आदि में होती है , इससे भी यही सिद्ध होता है कि विवाह का मूल रूप एक-विवाही 
हैँ, जिसमें कभो-कभी उत्सव आदि पर अपवाद कर दिया जाता है। 

संकरता के विरुद्ध सबसे बड़ी युक्ति यह है कि जोवित आदिवासो जन- 
जातियों में, जो आदि-समाज की सूत्त रूप हें, कहीं संकरता की अवस्था नहीं 
पायो जाती। हर आदिवासी जन-जाति में किसी-न-किसी प्रकार को विवाह को 
प्रथा मौजूद है। भारत में अंडमान, कादर, पल्ियान, पलपन्तरम, चेंच, बिरहोर 
आदि आदिवासी जन-जातियाँ हें--इनमें किसी में भी तो संकरता की प्रथा नहीं है, 
संकरता के स्थान पर इनमें एक-विवाहो प्रथा तथा पति-पत्नो की एक-दूसरे के 
प्रति बफ़ादारी पायी जाती है, इनके विधि-विधान में भी एक समय में एक साथी 
रखने का ही नियम है। मध्य-प्रदेश को कमार जन-जाति में भी एक-विवाही 
विधान है। भारत के बाहर की जन-जातियों का अध्ययन करने के बाद लोई 
(7.0५!८) इस परिणाम पर पहुँचे कि 'संकरता' अथवा यूथ-विवाहू' किसो में 
नहीं पाया जाता, अगर इसकी कुछ सम्भावना है, तो उसी काल में इसकी सम्भावना . 
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कल्पित की जा सकती है जब यौन-सम्बन्ध' के विवय में मनष्य यह निर्णय नहीं कर 
पाया था कि इसका कया परिणाम हो सकता है। जब मनृष्य को यह नि३चय हो 
गया कि यौन-सम्बन्ध' का परिणाम सन्तानोत्पत्ति' होता है, उसी समय मनष्य ते 
सन्‍्तान के उद्देश्य से 'पौन-सम्बन्ध' को सोमा में बाँघन के लिए 'विवाह' को संस्था 
का निर्माण कर दिया। संकरता' का एक दूसरा अर्थ हो सकता है। कई जन- 
जातियों में एक स्त्रो के अनेक पति पाये जाते हूँ। इस प्रथा को बहु-भत ता 
(?०एथआ०वा9) कहा जाता है। कई में एक पुरुष को कई पत्नियाँ होती हैं । 
इस प्रथा को बहु-भायंता' (2092५79५) कहा जाता है। दोनों के लिए एक 
शब्द है--“बहु-विवाह' (20|५227५) । इस प्रया को संकरता' का नाम दिया 
जा सकता है, परन्तु यह संकरता' नहीं, 'बहु-विवाह' होने के कारण 'विवाह' 
ही है। 

(ग) परिवार तथा “विवाह एक-साथ की संस्थाएं हैं (॥(४४7326 |5 
००-८९क ज्रांगा ए्क्ातरा9)--ऊपर जो-कुछ कहा गया है उससे हम इस 
निष्कर्ष पर पहुंचते हें कि जब से परिवार' है तब से विवाह” को संस्था भी है, 
एक ही सामाजिक-सम्बन्ध के 'परिवार' तथा विवाह दो पहल हूं, जेंसे परिवार' 
के विषय में विकास की बात ठोक नहीं जंचतो, बसे विवाह” के विषय में भो 
विकास की बात ठोक नहीं जेंबती । परिवार” मनष्य को सामाजिक तया आर्थिक 
आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए पंदा हुआ था, और जब परिवार पंदा हुआ 
था, उत्ती समय इन्हीं आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए 'विवाह' को संस्था भी 
बनाई गई थो। ए तिहासिक या विकासवादो दुष्टि से हम सिर्फ़ इतना जान सकते हूं 
कि अमुक जन-जाति में परिवार! अथवा विवाह को संस्था ने क्या रूप धारण 
किया, क्‍या एक-विवाही रूप धारण किया, क्‍या बहु-विवाहों रूप घारण किया, 
एक स्त्री ने कई पतियों से विवाह किया, अनेक स्त्रियों ने एक पति से विवाह 
किया--या क्‍या किया । यह सब-कुछ जान लेने पर हमें इतना तो पता चलता है 
कि आवदि-समय के किसी समाज में विवाह का कोई रूप हे, क्विसो में कोई रूप, 
परन्तु इन सब रूपों को देख कर यह नहीं कहा जा सकता कि इतना विकास किसो 
एक रूप से हुआ है, ऐक-देशिक विकास' ( (777687 ०५०!ए६०॥ ) को कल्पना 
भिन्न-भिन्न जन-जातियों की विवाह को संस्था से पुष्ट नहीं होतो। 'ऐक-वेशिक- 
'विकास' का अं है कि विकास एक ही दिशा में चलता चला गया, अनिश्चित-दिज्ञा 
से निश्चित दिशा को तरफ़, बहु-विवाही से एक-विवाही विशा को तरफ़ । 

५. “विवाह को आवदयकता 

यों तो विवाह के प्राणि-शास्त्रोप तथा कानूनों दृष्टिकोण पर विचार 
करते हुए हम विवाह को आवश्यकता का भी साथ-साथ जिक्र कर आये हे, फिर भी 
विवाह को आवश्यकता के और इस संस्था के निर्माण के इनके अतिरिक्त अन्य भी 
'कारण हे। विवाह का विकास किस प्रकार हुआ--यह प्रश्द इतना महत्व का नहीं 
है, जितना इस बात का महत्त्व है कि विवाह मनुष्य को किस आवश्यकता को 
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पूरा करता है, यह उसकी किस चाह का, किस भावना का, किस एथणा का परिणाम 
है, विवाह का कारण कया है ? हम यहाँ संक्षेप में विवाह के इन कारणों पर विचार 
करेंगे। 

(क) काम-तृप्ति (8700804] $205$8८00॥ )-मनृष्य कास-भाव को 
तृप्त करना चाहता है। बिना किसी नियन्त्रण में बंधे काम-भाव को तृप्त करने 
से समाज में अव्यवस्था फेल सकती है, इसलिए यौन-सम्बन्ध को नियन्त्रित करने 
के लिए विवाह जेसी संस्था का होना सनष्य ने आदि-काल से आवदह्यक समझा 
है। मनष्य इस संस्था में समाज द्वारा अनुमोदित तरीके से यौन-सम्बन्ध स्थापित 
कर सकता है। काम-भाव को तृत्ति मत॒ध्य किस प्रकार करेगा--इसका नि३श्चय 
भिन्न-भिन्न समाज को अपनी संस्कृति पर आश्षित है। प्रत्येक समाज को संस्कृति 
नि३चय करतो है कि काम-भाव को मनुष्य कंसे तृप्त करे। कहाँ एक स्त्री का 
विधान है, कहीं अनेक स्त्रियों का विधान हे, कहों एक पुरुष का विधान है, 
कहां अनक पुरुषों का विधपन हे। विवाह मनृष्य को काम-सम्बन्धी प्राणि-द्ास्त्रीय 
एचणा का एक हल है। 

(ख) मन-तृप्ति (?8ए70०॥०0]6टझ्टांट४ 32805$90707)--विवाह का 
उहेदय सिर्फ़ काम-भाव को तृथ्त करना ही नहीं है, मानसिक-तृप्ति भी इसका उद्देश्य 
है। प्रत्येक स्त्रो-पुरुष में एक-दूसरे की चाह होती है, बच्चे को चाह होती है । यह 
हो सकता है कि किन्हीं बम्पती में काम-भाव न रहे, परन्तु सन्‍्तान की कासना बनो 
रहे। विवाह का उद्देश्य सन्‍्तान के लिए मनृष्य को इच्छा को पूर्ण करना है। 

(ग) अथं-तृप्ति (800707रां2 $80$9000॥)--उक्‍्त दो बातों के 
अतिरिक्त कई समाजों का आर्थिक-संगठन स्त्री तया पुरुष के सहयोग पर इतना 
अवरूम्बित होता है कि विवाह जसी संस्था के बिना स्त्री तथा पूरव के जीवन की 
गाड़ो चल हो नहीं सकतो। फल-म्‌ल एकत्रित करके अपना जोवन-निर्वाह करने 
बाली आदिवासी जन-जातियों में स्त्री तया पुरष को एक-दूसरे के रात-दिन के 
सहयोग को इतमोीं आवश्यक ता है कि उनका साथ-साथ रहना अनिवाय है। 
पुर फल-म्‌ल लेन जाय, तो स्त्री घर का काम-काज देखे---तभी इन दोनों का 
जीवन चल सकता है। कादर, अंडमान द्वीप के वाली, गोंड आदि भारत की सभो 
आविवासी जन-जातियों में स्त्रो तवा पुर की आर्थिक सहकारिता पायी जाती है, 
इसलिए विवाह काम-तृप्ति तथा सन-तृप्ति का साधन ही नहीं है, यह अध-संप्ति 
का भो बड़ा भारी साधन है । 

(घ) भ्रन्‍्य-तृप्ति (000 $808900075 )--विवाह कुछ अन्य 
उहेदयों से भी किया जाता है। सेमा नागा जाति के लोग अपनी माँ के अतिरिक्त 
पिता की जो अन्य स्त्रियां होती हे उनके विधवा होने पर उनसे शादी कर लेते हूँ। 
इस प्रकार को शादों से काम-तृप्ति तया मन-सुप्ति तो होतो ही नहीं, अ्थ॑-सप्ति 
भी उस प्रकार की नहीं होती जेसी पति-पत्नी में एक-दूसरे का घर के काम-काज में 
हाथ बेटा कर होतो है। ये छोग अपनो सौतेली माँ से शादी इसलिए करते हूं 
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क्योंकि नागा जाति के विधान के अनुसार पति के मर जाने पर उसकी सम्पत्ति को 
अधिकारिणी विधवा स्त्रियां होती हें। इन विधवाओं की सम्पत्ति पर अधिकार 
करन के लिए ये लोग अपनो सौतेली माँ से ही शादी कर लेते हें। अपने देश में 
जाटों में 'चहर डालने ' की प्रथा है। इस प्रथा के अनुसार भाई के मर जाने पर 
दूसरा भाई उसको विधवा को अपनी विवाहिता के तौर पर रख लेता है, और इस 
प्रकार उसकी सम्पत्ति पर इसका अधिकार बन जाता है। ये विवाह काम-भाव 
के कारण न होकर सम्पत्ति पर अधिकार करन के उद्देश्य से होते हूं । 
६. विवाह के प्रकार 

विवाह के मर्य तौर पर दो प्रकार हं--एक-विवाह' ((०0702270५ ) 
तया बहु-विवाह' (?0]५297५ ) । एक-विवाह का अर्थ है एक पुरुष एक स्त्रो 
से शादी करे, और एक स्त्री एक पुरुष से शादो करे। 'बहु-विवाह' के तीन भेद 
हं--अन क पुरुषों को एक स्त्री से शादी को बहु-भत्‌ ता (?0५87079५) कहते 
हैं; एक पुरुष की अनेक स्त्रियों से शादी को 'बहु-भायंता (?0!/2५79 ) कहते हैं; 
अनेक पुरुषों के अनेक स्त्रियों से विवाह को यूथ-विवाह' ((00[?-78/79826 ) 
कहते हैं। किसी प्रकार के विवाह के बिना स्त्री-पुरुष के यौन-सम्बन्ध को 'संकरता' 
(?०प्रां5टणां५) कहते हें । आदिवासी जन-जातियों को समझने के लिए इन 
सबका जानना आवश्यक है, इसलिए हम इन सब की यहाँ थोड़ी-थोड़ी चर्चा करंगे । 

(क) एक-विवाह (|/०॥०४०7॥9 )--आविकालीन समाज को आर्थिक- 
व्यवस्था फल-मल एकत्रित करने वाली सरल आथिक-व्यवस्था थो। इस आ्थिक- 
व्यवस्था वालो जो आदिवासो जन-जातियाँ इस समय जीवित पायी जातो हूं, उनमें 
एक-विवाह को प्रथा पायो जातो है, उनके परिवार के सदस्यों में एक पुरुष तथा 
एक स्त्री--यही नियम है। ऐसा प्रतोत होता है कि आदि-समाज को यही पद्धति 
बच्चे को परवरिश के लिए सर्वोत्तम प्रतीत हुई होगी और इसो लिए उस समाज ने 
इसी पद्धति को अपनाया होगा। आदिकाल को अवस्थाओं में एक स्त्री तथा एक 
पुरुष के विवाह से हो मत्‌ृष्य जीवित रह सका, दूसरे किसी प्रकार का विवाह होता--- 
'बहु-भायंक' या 'बहु-मत क-तो सनष्य की सन्‍्तान माता तथा पिता के ध्यान बेंट 
जाने से जीवित न रह सकतो। इसके अतिरिक्त अगर हम जीवित जन-जातियों का 
अध्ययन करें, तो उनमें से भो अधिकांश एक-विवाही' ही पायी जातो हूँ। ठोक 
भो है, इन सिस्‍्त-स्तर की आदिवासी जन-जातियों में पुरुषों का यवावस्था प्राप्त 
करते ही विवाह कर लेना लाज़मो प्रतीत होता है क्योंकि युवा बन जाने के बाद 
इनको खिलाते-पिझान को ज़िम्मेदारों दूसरा कोई नहीं ले सकता। युवा होने के 
आद अगर ये शादी करके अपना अलग खाने-कमाने का सिलसिला न बना लें, तो 
हर समय घर में वंसनत्य बना रहे। आदिकालीन समाज में क्योंकि स्त्री-पुरुषों 
की संख्या में विधसता होने का कोई कारण नहां प्रतीत होता, और उन्हें घर में 
वेसनस्य न पेदा हो जाय इस कारण घर से अलग होना ज़रूरी था, इसलिए स्त्री- 
पुरुषों की एक-समान संख्या के कारण भी आदिकालीन समाज बहु-विवाहो मं 
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होकर एक-विवाही ही था। यह बात सब लोग नहीं मानते--यह हम कई जगह 
लिख आये हूं, परन्तु मानव-शास्त्रियों में इस पक्ष का समयंन करने वाले अधिक 
संख्या में है । 

(ख) बहु-मत्‌ ता (?0एथ॥49)--बहु-विवाह को प्रथा संसार के 
बहुत भागों में प्रचलित है। बहु-विवाह का एक रूप एक स्त्री के अनेक पति होना 
है, इसो को बहु-भत्‌'ता' (?0५407५) कहते हूं। 'बहु-भत ता' के दो रूप 
हे--(१) अ्रातक बहु-मत्‌ ता' (50670 या शिक्षशा॥। ए0॑भ्रथ्ापा9 ) 
यह है जिसमें कई भाई मिल कर एक स्त्री से शादी कर लेते हें, (२) अभ्रात्‌क- 
बहु-भत्‌'ता' (र०7-3/८7॥2] 70|५शा07५ ) वह है जिसमें एक स्त्री से जो 
लोग शादो करते हे, वे भाई-भाई नहीं होते। पहले प्रकार को बहु-भत्‌ ता में स्त्री 
तथा सब पति इकट॒ठे, एक ही स्थान पर रहते हैँ, यह संय्‌ कत परिवार में पायी जाती 
है, दूसरे प्रकार को 'बहु-भत ता' में स्त्री भिन्न-भिन्न समयों में भिन्न-भिन्न पतियों 
के घरों में जाकर रहती है, या पति भिन्न-भिन्न स्थानों में रहते हुए भिन्न-भिन्न 
समयों में पत्नी के यहाँ आकर रहते हूँ । जब तक स्त्री किसो एक पति के साथ 
रह रही होती है, तब तक अन्य पतियों का उस पर अधिकार नहीं होता। यह 
प्रथा कम देखने में आतो है। नायर लोगों में यह प्रथा है। पहले प्रकार की 'बहु- 
भर्त ता! का उदाहरण प्राचीन-काल के इतिहास में पाण्डबों का द्रोपदों से विवाह 
है। आजकल भो नोलगिरि के टोडा और देहरादून जिले के जोनसार-बावर के 
इलाकों में यह प्रथा प्रचलित है। फकाइमोर से लेकर असम तक जो इंडो-आयंन या 
मंगोल लोग रहते हैं, उन सब में यही प्रथा है। तोयन, टोडा, कोटा, खासा तथा 
रहाली भोटा में इसी प्रकार के विवाह पाये जाते हें। भारत के अतिरिक्त अन्य 
स्थानों में भी इसका रिवाज है। एस्किमो, पिग्मो तथा अमरीका के शोशोन जाति 
में भो यह पायो जातो है। फल-मूरू एकत्र करने वाली अर्थ-व्यवस्था की जन- 
जातियों में इस प्रथा के चिह्नू मिलते हूं । 

जो लोग आदि-काल के समाज में 'एक-विवाही-प्रथा' को ही मानते हूं, 
अन्य किसी प्रथा को नहीं, उनका कहना है कि जिन स्थानों में यह प्रथा पायी 
जाती है, उनका अध्ययन करने से पता चलता है कि संसार में १ प्रतिशत से भी कम 
लोग बहु-भत्‌ क' है, अधिक संख्या 'एक-जिवाही' छोगों की ही है। जिन लोगों में 
“बहु-भत्‌ ता' का रिवाज है, उनमें भो 'एक-विवाही' लोग स्पादा हूं। शोशोन 
जन-जाति का जो हमने अभो उदाहरण दिया है, उसमें प्रभा यह है कि स्त्री-पुरुष 
की सामाजिक स्थिति को एक-समान माना जाता है, और जब पति देर तक के लिए 
कहीं वाहुर चला जाता है, तब स्त्री सामयिक तौर पर किसी पुरुष का सहारा ले 
लेती है। इस प्रथा को शुद्ध रूप में बहु-भत्‌ ता' नहीं कहा जा सकता, यह कुछ 
अवस्थाओं में सहारा इंढन की बात है। झोशोन जन-जाति का जो उदाहरण हमने 
अभी दिया है, इसमें स्त्री अपना पहला एक-विवाही परिवार बनाये रखते हुए 
दूसरे पुरुष से अपने पति को देर तक की अनुपस्थिति में सिर्फ़ यौन-सम्बन्ध करतो है । 
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यह एक तरह फा “नियोग' का उदाहरण है। एस्किमो जाति में बहु-भत्‌ ता का 
रूप भी ग द्ध 'बहु-भत ता' नहीं कहा जा सकता। इन लोगों में अतिथि-सत्कार 
करते हुए जहाँ उसे खाना आदि दिया जाता है, वहाँ स्त्री-पुरष का यौन-सम्बन्ध भो 
निषिद्ध नहीं है। इसमे भी अतिथि से यौन-सम्बन्ध की इ जाज्ञत तो है, परन्तु उससे 
विवाह नहीं किया जाता। तोलगिरि के टोडा तथा देहरादून के जौनसार बावर 
आवि में भी 'बहु-भत्‌ ता' एक प्रकार की आर्थिक-व्यवस्था का परिणाम है। 
वहाँ अगर प्रत्येक भाई अलग-अलग ज्ञादी करे, तो उनको थोड़ी-सी ज़्मीत इतने 
टुकड़ों में विभक्‍त हो जाय कि ज़मोन का परिवार को सहारा ही न रहे । इस 
आश्िक-समस्या को हल करने के लिए सब भाई एक-साथ रहते होंगे, बड़ा भाई 
विवाह करता होगा, दूसरे विवाह ही नहीं करते होंगे, परन्तु साथ-साथ रहते- 
रहते उनका आपस का यौन-सम्बन्ध हो जाता होगा, इससे आगे चलकर 'बहु-भ्त्‌ ता' 
को प्रथा चल पड़ी होगी, इसे आदिफालोन व्यवस्था नहीं कहा जा सफकता। 
जेकब्स तथा स्टनं (9०00५ 270 $8670) का फथन है कि ये सब दृष्टान्त 
यौन-सम्बन्ध के नाना प्रकारों के दृष्टान्त तो कहे जा सकते हे, बहु-भत क-विवाह' 
के नहीं, आदिकालीन समाज तो 'एक-विवाही' ही था। तिब्बत में भी ग़रीब लोगों 
में बहु-भत्‌ ता' है, मध्य-श्रेणी के लोगों में 'एक-विवाह' हे, धनी-सम्पन्न वर्ग में 
वबहु-भाष॑ता' है। इसते भो स्पष्ट है कि अनक पुरुषों के एक स्त्रो के साथ विवाह 
करने का मुख्य कारण आ्िक है, इस प्रथा को सामाजिक नहीं कहा जा सफता। 

कई लोगों का कहना है कि जहाँ स्त्रियों की संख्या फम होतो है, वहाँ 
'बहु-भत्‌ ता को प्रया शुरू हो जातो है। वेस्टरमार्क (२४८५४(८४०४॥९( ) इसी मत 
के समर्थक हुं। परन्तु ऐसो बात नहीं दीखतो। लह्दाल में स्त्रियों की संख्या पुरुषों 
से ज्यादा है, परन्तु फिर भी वहाँ एक स्त्री के अनेफ पति पाये जाते हूं। असल बात, 
जेसा हम अभी कह आये हू, यह प्रतीत होती हें कि सम्पत्ति के विभाग तथा आ्थिक- 
व्यवस्था के परिणामस्वरूप अनेक पतियों को एक स्त्री की प्रथा का प्रचलन हुआ 
और यही सिद्धान्त ठीक प्रतीत होता है । 

प्रायः देखा गया है कि जहाँ-जहां 'बहु-भत्‌ ता' को प्रथा होतो है, वहां 
स्त्रियों की सन्‍्तान उत्पन्न करन को शक्ति कम पायी जाती है। 

(ग) बहु-भाय॑ता (?0!४2४7॥४)--एक प्रुद्ध को अनेक स््त्रियाँ 
होना अनेक समाजों में पाया जाता है। आविकालीन फल-म्‌ल एकत्रित करने वाली 
आर्थिक-व्यवस्था भें स्त्री तथा पुरुष की स्थिति एक-समान थी, उनमें कोई मौलिक 
भेद नहीं था, इसलिए कोई स्त्री अपनी साझीदार दूसरी स्त्री को अपने घर में 
कंसे बर्दाश्त कर सकतो थो ? इसके अलावा शुरू-शुरू में स्त्रो-पुदव को संख्या में 
भी कोई आधारभूत विषसता नहों थी, इसलिए आदिकालीन विवाह-सम्बन्धी 
व्यवस्था तो एक-जिवाह की ही थी। यह सम्भव है कि किसो-किसी परिवार में 
जहाँ काम अधिक था, पत्नी की इच्छा से दूसरी स्त्री भी ले ली जाती थी। जब 
आधिक-व्यवस्था फल-म्‌ल एकत्रित करन से आगे बढ़ कर विकसित अवस्था का रूप 
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धारण कर गई, तब इस समाज का जो मुखिया होता था, वह अपनी शान के लिए 
चार-पांच स्त्रियां रख लेता था, उसके साथ के लोग भो एक को जगह दो स्त्रियाँ रख 
लेते थे। कृषि-सम्बन्धो आ्थिक-व्यवस्था के लोग फल-म्‌ल एकत्रित करने वाली 
आर्थिक-व्यवस्था के स्तर पर हो थे, भेद इतना था कि एक व्यवस्था में आजीविका 
का साधन फल-म्‌ ल-वनस्पति को बोना था, दूसरी में इन्हें जंगल से इकट्ठा कर 
लाना था, इसलिए इन दोनों की विवाह-सम्बन्धी प्रणाली एक-्सो थी। इनमें 
आजोबिका के साधनों में कुछ बचत' ($0]0५5) तो होतो नहीं थो, इसलिए 
अनक स्त्री रखने का शौक भी ये पूरा नहीं कर सकते थे। हाँ, विकसित आथिक- 
व्यवस्था में अनेक स्त्रियों को रखने की प्रथा का प्रारम्भ हुआ होगा । एक तरह 
से विकसित आर्थिक-व्यवस्था में जब मनृष्य को अपनी उपज में बचत' होने लगो, 
तब 'बहु-भायंक' प्रथा का प्रारम्भ हुआ । अनेक स्त्रियां रखना वंयक्तिक-सम्पत्ति 
के बढ़ने का परिणाम है, और इसलिए आज जब समाज में चारों तरफ़ वेयक्तिक- 
सम्पत्ति पर साम्यवाद, कम्यूनिज्स आदि द्वारा चोट हो रही हे, वहां अनेक स्त्रियों 
से विवाह करने को प्रथा पर भी चोट हो रहो है । 

बहु-भायंता' अपने देश में अनेक स्थानों में पायो जातो है। नागा, गोंड, 
बेगा आदि बहु-भायंक' हें। कई जातियाँ ऐसी भी हूं जो हें तो 'बहु-भाष॑क' 
परन्तु क्योंकि पत्नी पाने के लिए उन्हें पंसा देना पड़ता है, इसलिए पत्नी-मूल्य' 
(8706 0706) न दे सकने के कारण वे 'एक-विवाही' होती जा रहो हैं । 
उदाहरणायं, खासो, संधाल, कादर आदि आर्थिक-असमर्थता के कारण बहु- 
भायंकता' से (एक-विवाह' की तरफ़ बढ़ रही हे । क्‍ 

जसे बहु-भत्‌ ता' के दो कारण हो सकते हु--() पुरुषों को अपेक्षा 
स्त्रियों की संहया का कम होना तथा () जमीन को टुकड़े-टकड़े होने से बचाना 
ताकि एंसा न हो कि ज़मीन आर्थिक-दुष्टि से किसी काम की न रहे, वंसे बहु- 
भायंता' के भी अनेक कारण हूं जिनमें से मुख्य निम्न हें :--- 

() समाज में पुरुषों से स्त्रियों की संख्या अधिक होना--उदाहरणाय्, 
युद्ध में पुरुष मारे जाते हूं, स्त्रियाँ बच रहतो हे । ऐसी अवस्था में समाज के लिए 
स्‍त्री-पुरषों की विषमता को हल करने का एक हो साधन रह जाता है कि एक 
पुरुष को अनेक स्त्रियों से विवाह करने की आज्ञा दे । 

(7) पुरुष की काम-वासना--पुरुष अपनी काम-वासना की तृप्ति 
के लिए भी अनक स्त्रियों से विवाह करता है। यूुद्धों में स्त्रियों का जीत छाना भी 
इसी उद्देश्य से होता है। 

() आ्थिक-दृष्टि--प्ररीब लोगों में स्त्रियां पुरुषों का काम में हाथ 
बेंटाती हूँ, खेतों में सहयोग देती हू, इसलिए ग्रोब लोग जेसे बलों को खरीदते हूं, 
वेसे स्त्रियों को भी खरोदते हे, अनेक विवाह करते हें। जिन लोगों में स्थ्रियाँ 
काम नहीं करतों, उन्हें बेढा। कर सिर्फ़ खिलाना पड़ता है, उनमें 'बहु-भार्यक' 
विवाह को आशा होने पर भी वे बहु-विवाह नहीं करते। उदाहरणायं, मुसलमानों 
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में चार स्त्रियों तक विवाह करने की आज्ञा है, परन्तु बहुत कम घरानों में चार 
स्त्रियाँ पायी जाती हे। ग्रीबी के कारण लोग अनेक स्त्रियों से विवाह करते भी हूं, 
ग़रोबी ही के कारण नहीं भी करते । 

(५) प्रतिष्ठा का बढ़ना--कई समाजों में बहु-भायंत' का कारण 
यह है कि जिसके पास अनेक स्त्रियां हें, वह प्रतिष्ठित समझा जाता है। 

(५) पुत्र-कामना--कभी-क्ी पहली स्त्रों से पुत्र न होने के कारण भो 
अनक स्त्रियों से शादी को जाती है। राजा दशरथ ने तीन शादियां पुत्रोत्पत्ति के 
कारण को थीं । 

बहु-भायंता के कारण तो ये सब हूँ, परन्तु इसका स्त्री को स्थिति पर क्या 
प्रभाव पड़ता है ? यह तो स्पष्ट है कि अनेक स्त्रियों का रखना स्त्री की स्थिति को 
गिराता है। जेसे लोग घोड़ा, गाय, बंल खरीदते हूँ, वंसे इन आदिवासी जन- 
जातियों में पत्नी-मूल्य' (3706 [070८) देकर स्त्री को ख्वरीदा जाता है। 
यह सब-कुछ होते हुए भी 'बहु-भायंता' पर विचार करते हुए एक बात पर ध्यान 
रखने की ज़्रूरत है। अनेक धनी तथा सम्पन्न आदिवासी जन-जातियों में, जिन 
घरानों में अनेक स्त्रियाँ हें, उनको स्थिति एक-विवाही परिवारों की स्त्रियों की 
अपेक्षा कहीं बेहतर पायी जातो है। एक-विवाही परिवार की स्त्रियों को काम 
से दम्म मारने को फ़्॒संत नहीं, परन्तु बहु-भा॑क' परिवारों में स्त्रियाँ आराम से 
रहती हूँ, एक पर काम फा सारा बोझ नहीं पड़ता, वे एक-दूसरे को सदद फरतो हें । 
अगर इन दोनों दृष्टियों को सामने रख कर विचार किया जाय---एक तरफ़ वह 
काम के बोझ से लदी हुई है, दूसरी तरफ़ वह आराम को ज़िन्दगी बसर कर रही 
है---तब इन दोनों में से वहु कौन-सा जीवन पसन्द करेंगो, यह विचारणीय 
विषय है। फिर भी यह ठोक है कि आज का मानव-समाज बहु-पत्तो-प्रथा को 
उचित नहीं समझ रहा और भारत में भो १९५५ से हिन्दुओं में तो इस प्रथा को 
बजित घोषित कर दिया गया है। 

(घ) यूब-विवाह॒ (000एनाक्षा792० )--मॉर्गंन आदि विकास- 
बादियों का कथन है कि पहले कभी यूथ-विवाह को प्रथा प्रचलित थो। एक परिवार 
के सब भाइयों का दूसरे परिवार की सब बहनों के साथ विवाह हो जाता था। 
बेस्टरमाक आदि इस बात को नहीं मानते। आदि-काल को जन-जातियों में 
कई जन-जातियां ऐसी पायो जाती हूँ जिनमें चाचा-ताया, चाचो-तायो आदि के 
लिए पिता-माता--पे शब्द ही पाये जाते हूं। इनके आधार पर यह कल्पना को 
जातो है कि इन जन-जातियों में कभी यूथ-विवाह को प्रथा प्रचलित थी, परन्तु अगर 
ऐसा होता , तो आदिकालीन किसो जन-जाति में तो यह प्रथा पायी जाती । इसका न 
पाया जाना सिद्ध करता है कि विकासवादियों की यूथ-विवाह की कल्पना का आधार 
ययाथथं नहीं है। आविकालोन समाज की आर्थिक-स्थिति ऐसी थी हो नहीं, जिसमे 
यूब-विवाह की सम्भावना को जा सके। उनको आ्थिक-समस्याएं एक-विवाही 
समाज द्वारा ही पूरी हो सकतो थीं, यूथ-विवषाही समाज द्वारा नहीं। फल-मूल 
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एकत्रित करने वाले समाज में एक-दूसरे की आवश्यकताओं को एक पुरुष तथा एक 
स्त्री ही पुरा कर सकते थे, अनेक नहीं । 

(ड) संकर-विवाह (?707॥5$00॥9 )--मॉर्गन आदि का कथन है कि 
आदि-काल में परिवार फा विचार नहों था, विवाह का विचार भो नहीं था, संकरता 
थी। यह बात भो विकासवाद की कल्पना के आधार पर हो कही जातो है। 
असल में, विकासवाद को यह कल्पना संसार की आदिवासी जन-जातियों के 
अध्ययन से पुष्ट नहीं होती । ऐसी कोई आदिवासी जन-जाति दिखाई नहीं पड़तो 
जिसमें विवाह को संस्था न हो। सच पूछा जाय, तो फल-मल एकत्र करने वाली 
आदिवासो जन-जातियों को आ्थिक-व्यवस्था ही ऐसी थो जिसमें मनृष्य को सब 
समस्याओं को सुलझाने के लिए एक पुरुष तथा एक स्त्री के परिवार का हो होना 
आवदयक था, अन्य किसो प्रकार के विवाह से उस काल के स्त्री-पुरुष का फाम ही 
नहीं चल सकता था। 


७. विवाह में विधि तथा निषेध अथवा अन्तबिवयाह तथा बहिविवाह 
(शर्सलशाल8 भाव शणांफंाणा ण पा00ट्न्नाए भ्रात #"०टथशााए ) 


विवाह के सम्बन्ध में सब जगह दो प्रकार के नियम बने हुए हे । एक नियम 
तो वे हूं, जो यह बतलाते हूँ कि कहाँ शादो को जाय, दूसरे नियम वे हैँ, जो यह 
बतलाते हें कि कहाँ शादी न को जाय। कहाँ श्ञादो की जाय, यह बतलाने वाले 
“विधि-नियम' (?रर/श/॥८॥८८) कहलाते हूं, कहाँ न को जाय, यह बतलान वाले 
नियम “निबेध-नियम' (?20![/00ा ) कहलाते हें। पहले हम निर्वेष' की चर्चा 
करेंगे, फिर “विधि को। 

(क) निषेष, बहिविवाह (?20णांएंपं0), £3024779)--कहाँ- 
कहाँ विवाह न किया जाय, इस प्रकार के निबंधक नियमों को बहिविवाह' 
(2४0९4॥॥7५) के नियम कहा जाता है। संसार के सब समाजों में--आदि- 
समाज और उदच्नत-समाज में--पिता-पुत्री का, साता-पुत्र का, और निकट के रधिर 
के सम्बन्धियों का विवाह-सम्बन्ध वजित है। कुछ-एक समाज ऐसे हे जो निकट के 
सम्बन्धियों के विवाह की आशा देते हुं । उदाहरणाथ्थ , ईजिप्ट, पेरू तथा माया जाति 
में राजघरानों में भाई-बहन की शादी इस दृष्टि से होती थी कि वे अपने को दंवीय 
समझते थे, दूसरे रुघिर के आने से वंश को अपवित्र होने से बचाना चाहते थे, 
परन्तु अधिकांश समाजों में यह सम्बन्ध बजित हो नहीं, दण्डनोय भी है। भाई- 
बहिन का विवाह उचित नहीं, इसे 'अनायार' (]702८50) कहा जाता है । 
समान-दधिर वालों का विवाह ((:0॥5$4220फ7॥6005 ॥क777986) भी 
संसार के अधिक भागों में अनुचित समझा जाता है। समान-दधिर के जो बहुत 
नजदीकी रिक्तेवार होते हे, उनका विवाह-सम्बन्ध ही वजित नहों है, अपितु एक 
गोत्र के लोग भो विवाह नहीं कर सकते क्योंकि यह समझा जाता है कि एक गोत्र 
बालों का रघिर का सम्बन्ध होता है। यह बात हिन्दुओं में ही नहीं, भारत की जन- 


भारत की जन-जातियाँ तथा विवाह १८१ 


जातियों में भी पायी जाती है। गोंड, बंगा, हो, कोरवा, ओराओं, खासी, 
नागा---ये सब जन-जातियाँ अपने रुधिर वालों में, अपने गोत्र वालों में विवाह 
सम्बन्ध नहीं करतों । ५ 

अपने रुधिर वालों में विवाह-सम्बन्ध क्‍यों नहीं होता---इस विषय में विद्वानों 
ने भिन्न-भिन्न कल्पनाएं को हें। एक कल्पना तो यह है कि एक हो रुधिर में विवाह- 
सम्बन्ध करने से नस्ल में बिगाड़ पंदा हो जाता है, तस्ल के गुण उन्नत नहीं होते, 
सुप्रजनन के सिद्धान्तों के यह बात प्रतिकल है। आदिवासी इस ऊँचे सिद्धान्त पर 
पहुँचे यें->-यह बात कई लेखक मानने को तयार नहीं होते । 

दूसरी कल्पना यह है कि आदि-समाज के लोग अपना सामाजिक-सम्बन्ध 
विस्तृत करना चाहते थे, दूसरों के सम्पक में आना चाहते थे, इसलिए प्राणि- 
शास्त्रीय-दृष्टि से तो नहीं, परन्तु सांस्कृतिक-दृष्टि से उन्होंने अपने रषिर वालों में 
विवाह करने पर प्रतिबन्ध लगाया था। सांस्कृतिक-वृष्टिकोण के साथ मनोवेज्ञानिक 
दृष्टिकोण को मिला कर रिज़ले (२5८७) ने लिखा है कि मनृष्य में परिवत्तन के 
लिए स्वाभाविक आकांक्षा है, वह कुछ नया चाहता है, जो चीज़ उसके पास है 
उससे उसका जो भरा रहता है--इस कारण अपन रुषधिर से बाहर विवाह का 
नियस बनाया गया होगा। अपने राधिर वालों के प्रति मनृष्य का आकर्षण नहीं 
होता, अपने राधिर से बाहर वह सम्बन्ध करना चाहता है--इस मनो- 
वेशानिक तथ्य को फ्रॉयड के अनुयायी नहों मानते । उनके कथन के अनुसार तो 
शुरू-शुरू में लिग-सम्बन्धी सहवास का प्रारम्भ भाई-बहिन ओर नज़दोको दघिर 
के सम्बन्धियों में हो होता है। फ्रॉयड (77600 ) के अन॒यायियों ने तो इस बात 
को लेकर एक बड़ा भारी शास्त्र खड़ा कर दिया है। मेलीनोवस्की ((र ०ा- 
709/8[0 ) ने भी इस बात को पुष्टि को है कि भाई-बहन में दोशव-काल में यौन- 
आकर्षण होता है। तो फिर रिज्ञले को यह युकति तो कट जातो है कि रधिर के बाहर 
विवाह करने का नियम इसलिए बनाया गया, क्योंकि रधिर के भीतर यौन-सम्बन्ध 
करने की मनृष्य की रचि नहीं होती । ऐसी हालत में रधिर से बाहुर विवाह करन के 
'अहिविवाही' नियम क्यों बनाये गये ? 

इस सम्बन्ध में तीसरो कल्पना श्रीमती ऑडे रिचर्ड स(8007८9 उरै079705) 

को है। इनका कहना है कि मानव-शास्त्री तथा सनोवेज्ञानिक नाहक काम-भावना 
पर इतना अधिक जोर वेते हे। काम-वासना को तृप्ति के लिए विवाह या परिवार 
नहीं बना, विवाह को संस्था तो मनृष्य को भूख को मिटाने के लिए बनो थी। 
मनृष्य की आधारभूत तेसगिक-प्रकृति काम-वासना' की नहीं, भूल' सिदान को है। 
आदिम-जातियों में पेट की समस्या को लेकर हो वे लोग जंगल-जंगल फल-मूल 
खुगते फिरा करते थे। क्योंकि उन लोगों के लिए पेट पालना कठिन था इसलिए 
वे बच्छों का बोल कैसे उठाते ? तो फिर बच्चों का क्या करते ? वे बच्चों को 
पैदा होते ही मार देते थे, और ख़ास कर लड़कियों को, क्योंकि लड़कियाँ उन्हें 
शिकार आदि साहसिक कार्यों में किसी प्रकार को सहायता न बेकर उन पर बोल 
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होतो थीं। लड़कियाँ मार देने का परिणाम यह होता था कि विवाह के लिए उन्हें 
लड़कियाँ नहीं मिलती थीं। फिर वे विवाह कंसे करें ? विवाह की समस्या को 
हल करने के लिए वे अपने रुधिर की लड़कियों को तो नहीं, परन्तु दूसरे रुधिर को 
लड़कियों को लूट लाते थे। इस प्रकार दूसरे रधिर की लड़कियों को लूट कर उनसे 
विवाह करने का रूप हो 'बहिविवाही-प्रथा' (27029779) हुआ। कहने का 
अभिप्राय यह कि श्रीमतो रिचर्ड्स के कथनानुसार भूख को आधारभूत समस्या ने 
बहिविवाह' (£508279 ) को जन्म दिया। 

(ख) त्रिषि, अन्तविवाह (शिर्श#/शा८८, £7008479 )--हमने 
देखा कि कहाँ विवाह नहीं कर सकते। भाई-बहिन में, अपने रुधिर वालों में शादो- 
ब्याह नहीं कर सकते, परन्तु अपनी जात-बिरादरी के बाहर भो नहीं जा सकते। 
आधारभूत सिद्धान्त यह माना जाता है कि जहाँ 'दघिर' को सम्तानता हो, वहाँ 
विवाह उचित नहीं, जहाँ 'जाति' को समानता हो, वहां विवाह उचित है। हिन्दुओं 
में यह समझा जाता है कि गोत्र, प्रवर तथा सरपिड में कधिर को समानता होतो है, 
अतः विवाह का निषेध है, अपनी जाति में दथिर को समानता नहीं होती, अतः 
वहाँ विवाह का विधान है। अभो तक हिन्दू अपने गोत्र में शादी नहीं कर सकते 
थे, परन्तु अपनी जाति से बाहर भी ज्ञादी नहीं कर सकते थे। ऐसा क्यों ? ऐसा 
इसलिए है क्योंकि अपनी जाति से बाहर जाने में सनृष्य एक ऐसे समुदाय में जा 
पड़ता है जिससे अपने समुदाय के टूटने का भय है, इसलिए अपनो जाति के बाहर 
जाने का भी हिन्दुओं में ही नहीं, सब प्राचोन जन-जातियों में निषेध है। अपनी 
जाति के भोतर विवाह करने को ही 'अन्तविवाह'' (£/0023779 ) कहते हूँ । 

आदिवासी जन-जातियों में प्रायः सर्वत्र 'अन्तविवाह' की प्रथा प्रचलित है, 
अर्थात्‌ वे सब अपनी जन-जाति में ही ब्याह-शादी करते हे। टोडा जाति में दो 
भेद हें--तरथरोल' तथा तिइवलिओल'। ये दोनों अन्तर्विवाही' हूँ, अर्थात्‌ इनमें 
से हर-एक अपनी-अपनी जाति में ही शादों करते हें, दूसरी में नहीं। 'तरथरोल' 
तथा तिइदवलिओल'--ये हिन्दुओं के गोत्रों की तरह अवान्तर भेद हें, जो आपस में 
विवाह नहीं कर सकते। भीलों में उजाले भील हूं, मेले भील हैं --उजाले भील 
उजालों में और मले भील मेलों में शादी करेंगे। उजालों के अवान्तर-भेद आपस में 
शादी नहीं करेंगे, इसो तरह संलों के अवान्तर भेद आपस में शादो नहीं करंगे। 
गोत्र के अन्दर शादी नहीं करना, जाति के अन्दर शादी करना और जाति के बाहर 
शादी नहीं करना--इन तोन बातों को आविवासी जन-जातियाँ शादी करते हुए 
ध्यान में रखतो हे। जाति के बाहर शावी करते हुए जेसा हमने पहले कहा, इन्हें 
एक प्रकार का जाति के नष्ट हो जाने का भय-सा रलूगता है। कोरवा जन-जाति 
अपनी जाति में ही शञादी-ब्याहू करती है, बाहर नहीं, क्योंकि उन्हें दूसरी जातियों से 
उनके जावू-टोन का भय छगा रहता है। अपने से भिन्न जातियों में विवाह न 
करने, अर्थात्‌ अन्तविवाह का कारण दूसरों से भय के अतिरिक्त एक यह भी 
है कि अपनी भाषा, अपने विज्ञार, अपना वेश, अपना रहन-सहत सब को प्याश 
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होता है, अपने को छोड़ कर दूसरे की बातों को लेने में हर-एक को हिचकिचाहट 
हीती है। फिर भी कई जन-जातियों ने अपनी जाति से बाहर जाने को तरफ़ भी 
कदम बढ़ाया है। गोंड, भील तथा सन्याल जन-जातियाँ हिन्दुओं की निम्न जातियों 
में विवाह करने लगी हूं। इसका कारण यह है कि भले हो वे निम्न जातियाँ हों, फिर 
भी गणना तो उनकी हिन्दुओं में है, इसलिए ये जन-जातियाँ जब निम्न-जाति के 
हिन्दुओं में शादो करती हैं, तो समझतो हे कि उनकी स्थिति ऊँची हो गई। 

कई जन-जातियों में यह नियम होता है फि अमृफ रिहते में विवाह अवश्य 
करना होगा। जिस जन-जाति में ऐसा नियम होगा उसे “अन्तविवाही-नियम' कहा 
जायगा। उदाहरणाथं, गोंड जाति में च्चेरे-तथरे, फफरे, ममेरे, सोसेरे भाई- 
बहिन ((।05$ ०००४॥३४६ ) की शादों का विधान है। इनमें शादी में पहला हक 
इन्हों रिश्तों में माना जाता है, अगर कोई इस हफ को न अदा करना चाहे, तो उसे 
दूसरे पक्ष को ख़मियाज्ञा देना पड़ता है। देखा जाय तो यह समान दधिर के लोगों का 
विवाह है, जो अन्य जातियों में निषिद्ध है, परन्तु इनमें इस प्रकार के सम्बन्ध को 
वर्जित करन के स्थान में इसो का विधान है। मुसलमानों में भी इसी प्रकार को 
शादियाँ होती हैं। खरिया तथा ओराओं जाति में भो इसी प्रकार की शादियों को 
प्रथा है। खासो जाति में चाचो-तायी को लड़कों से चाचा अथवा ताया को मत्य 
के बाद शादी की जा सकती है, पहले नहीं। कादर लोगों में भी चचेरे-तथरे 
भाई-बहन को शादी होतो है। इन सब शादियों की गणना 'अन्तर्विवाह' में की 
जातो है। इन विवाहों में यद्यपि खून का रिइ्ता हे, फिर भी इन जातियों के नियम 
के अनुसार इन रिहतों में विवाह का विधान है। हो सकता है कि इस प्रकार का 
विधान जिसे प्रजनन-पशास्त्र' ((2022705 ) की दृष्टि से उचित नहीं कहा जा सकता, 
जिसे अन्य जातियाँ वर्जित तथा निषिद्ध समझती हूं, बहिविवाह' (2५0?2थग५ ) 
के अन्तगंत गिनती हूँ, उसे गोंड, खेरिया, ओराओं तथा खासो जातियाँ सम्पत्ति की 
दृष्टि से अन॒चित न समझ कर उचित समझतो हों, इसलिए उचित समझतो हों 
ताकि ज्षमीन आवि खानदान के अन्दर ही रहे, बाहर न चली जाय । 

अन्तविवाह' का उद्देश्य कभी-कभी किन्हीं खास-खास वंशों के सम्बन्ध बढ़ 
करना भी होता है। इस सम्बन्ध सें दो ओर अन्तविवाहों' का वर्णन करना आव- 
इयक है। इनमें से एक का नाम है देवर-सम्बन्ध' (.2५79/८१ ) तथा दूसरे का 
नाम है सालोी-सम्बन्ध' (5070।3/6* )। दिवर-सम्बन्ध' का अभिप्राय यह है 
कि अगर किसी स्त्री का पति मर जाय, तो उसे अपने देवर से शादी करनो होगी । 
यहुवियों में यह नियम है कि पति के मरने पर स्त्री को अपने देवर से विवाह करना 
होगा। दिवर' शब्द का अर्थ भी इसो बात का द्योतक है। देवर <ाब्द का अथ है 


, [6ए/82-७!.७४॥॥ ए070: (,2९४॥।"०३ १05$0870'5 00९0" #ाए॥) 
(०्टा( : 08०, $47॥8८7! : देवर । 
2, 06766 >> 87 ए00: 50"0978०- ४४९) धंदा। कश्ञाओंदा। « 


स्वस्‌ । 
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--दिवरः: कस्सात्‌ द्वितोयः बरों भवतीति-देवर उसे कहते हे जो दूसरा वर 
होता है। आयं-जातियों को भाषाओं में देवर' शब्द पाये जाने से ज्ञात होता है 
कि इंडो-आयंन लोगों में लिवराइट'-प्रथा प्रचलित थी। सालो-सम्बन्ध 
($070746 ) का यह अर्थ है कि अगर पत्नो की म॒त्य हो जाय, और उसको बहिन 
विवाह योग्य हो, तो विध्र को उसी से शादी होगी। ये प्रथाएँ अनेक स्थानों में 
प्रचलित हूँ । ह 
८- विवाह में अनुलोम तथा प्रतिलोम 
(सजाथए्श्रा। भाएं पतफुण्टशाए ) 
विवाह में (विधि' तथा “निषेध पर विचार करते हुए हिन्दुओं के अनुलोस' 
(7ए7ए४४०५79 ) तथा प्रतिलोभ! (ल५७०४०॥५9 ) विवाह पर विचार करना 
जरूरी जान पड़ता है, क्योंकि 'अनुलोम'-विवाह करने की हिन्दुओं में छूट है, 
प्रतिलोभ -विवाह करने को छूट नहीं है। 'अनुलोम' तथा 'प्रतिलोम' क्‍या है ! 
हिन्दुओं की जाति-व्यवस्था या वर्ण-व्यवस्था के अतसार लड़की की विवाह से पहले 
जाति पिता को जाति होती हे, विवाह के वाद जाति पति की जाति हो जाती है। 
एक तरह से स्त्री की तो कोई जाति ही नहीं होती, पुरुष को जाति होती है, स्त्री जिस 
जाति के पुरुष के साथ विवाह करे, स्त्रो की वही जाति मानी जातो है। विवाह- 
सम्बन्ध में ब्राह्मण का ब्राह्मण-क्षत्रिय-वेदय-शूव्र को कन्या से विवाह हो सकता है, 
इनमें ब्राह्मण तथा ब्राह्मण-कन्या का विवाह सवर्ण-विवाह एवं ब्राह्मण तथा क्षत्रिय- 
वेदय-शूब्र कन्या का विवाह अनुलोम-विवाह कहलाता है, क्षत्रिय तथा ब्राह्मण-कन्या 
का विवाह प्रतिलोभ विवाह कहलाता है। अगर पुरुष अपने से नीचे वर्ण की कन्या 
से विवाह करता है, तो यह अतुलोस-विवाह है, इसको सनु-श्षास्त्र आज्ञा देता है, 
अगर पुरुष अपने से ऊँचे वर्ण को कन्या से विवाह करता है, ती यह प्रतिलोभ- 
विवाह है, इसको शास्त्र आज्ञा नहीं देता। इस प्रथा का सामाजिक प्रभाव क्या 
हुआ ? ब्राह्मण-कन्या के ब्राह्मण से विवाह को तो आज्ञा दो गई है, क्षत्रिय, बेद्य, 
शूद्र से ब्राह्मण-कन्या का विवाह प्रतिलोम-विवाह' है जिसको शास्त्र में आज्ञा नहीं 
है, लेकिन ब्राह्मण अपनी जाति तथा नीचे को सब जातियों में विवाह कर सकता है । 
इसका सामाजिक-परिणाम यह हुआ कि ब्राह्मण-लड़के का विवाह का क्षेत्र ब्राह्मण- 
लड़को के विवाह के क्षेत्र से बहुत विस्तृत हो गया और ब्राह्मण-लड़को का विवाह 
का क्षेत्र बहुत सीमित हो गया; ब्राह्मण लड़का जहाँ चाहता शादी कर सकता था, 
ब्राह्मग-लड़को सिर्फ़ अपने वर्ण में शादों कर सकतो थी। इसी कारण ब्राह्मण- 
लड़कियों के लिए विवाह एक समस्या हो गया। या तो ब्राह्मण लड़का ढंढने के 
लिए वे वहेज़ दें, या जन्म भर कुंवारी बेठों रहें। 'प्रतिकोम-विवाह'ं को नाजायञ 
करने का परिणाम ब्राह्मणों में 'वहेश' (870०27007॥ 9706) प्रथा का चलन 
हो गया, एक-एक लड़का कई लड़कियों से विवाह करने रूगा, उनमें बहु-भाय॑ता' 
(?०५४श9) चल पड़ी, लड़को का होना ब्राह्मणों में एक मुसोबत का सामना 
करता हो गया। इसके प्रतिकूल जहाँ ब्राह्मण-लड़का 'अनुलोम-प्रथा' के अनुसार 
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हर जाति में शादो कर सकता था ओर ब्राह्मण-लड़की प्रतिलोम-प्रथा' के अनुसार 
सिर्फ़ अपनी जाति में शावी कर सकती थी, वहाँ शूब्र-लड़का तो सिर्फ़ अपनी जाति में 
शादो कर सकता था, परन्तु शूब्र-लड़की हर जाति में शादो कर सकतो थो। इसका 
परिणाम यह हुआ कि शूद्र-लड़के का विवाह का क्षेत्र बहुत संकुचित हो गया, शूद्व- 
लड़को का क्षेत्र बहुत बढ़ गया । नतीजा यह हुआ कि शूब्र-लड़के को लड़को मिलना 
ही कठिन हो गया। ब्राह्मणों में दहेज या 'पति-म्ल्य' (3770०287007॥ ए706 ) 
तथा ज्ञात्रों में पत्नो-मूल्य' (370८ ७706) की प्रथा चल पड़ी । नीची जातियों 
में लड़कियाँ ही नहीं सिलतों, लड़कियों के लिए पँसा देना पड़ता है, वे बिकतो हें । 
अनुलोम तथा प्रतिकोम प्रथा का आज हिन्दू-जाति पर यह प्रभाव पड़ रहा है 
कि बड़ी जातियों में लड़के बिकते हूँ, छोटो जातियों में लड़कियाँ बिकती हूँ, बड़ी 
जातियों में एक पुरष अनेक स्त्रियाँ रखता है, छोटी जातियों में अनेफ पुरुष एक 
स्‍त्री रखते हे, बड़ी जातियों में पुदषष अविवाहित नहीं रहता, छोटी जातियों में 
कई बार पुयष को अविवाहित रह जाना पड़ता है, बड़ी जातियों में लड़की आसानी 
से मिल जाती है, छोटी जातियों में लड़को को लूट कर, भगा कर लाना पड़ता है। 
हिन्दू-समाज में भिन्न-भिन्न जातियों में लड़की को स्थिति को विबमता का कारण 
अनुलोम तथा प्रतिकोम विवाह को प्रया है। 

अब 'हिन्दू-विव्राह तथा तलाक-अधिनियम-१९५५ (प्वा॥07 ४०७/7७32० 
47१06 [207070४ #०--955) के अनुसार प्रतिलोम' विवाहों को वेधानिक 
सान लिया गया है। इस सम्बन्ध में जो अधिक जानकारी प्राप्त करना चाहें, वे 
हमारी पुस्तक समाज-कल्याण तथा सुरक्षा' का सामाजिक-विधान-शोरषक अध्याय 
देखें या श्रीमती चत्रावती लखनपाल की पुस्तक स्त्रियों की स्थिति” को पढ़ें। 

९. आदि-वासियों की विवाह की पद्धतियाँ 

आदिवासियों में विवाह उनको आथिक-समस्या को हल करने को उपज 
था, बिना दो के उनको आ्थिक-समस्या ही नहीं हल हो सकती थी, इसलिए इनमें 
विवाह एक तरह का ठेका ((00॥/380) पाया जाता है, धामिक-विधान' 
(880 भाशा। ) नहीं, इसलिए इन जातियों में विवाह के अवसर पर धामिक 
विधि-विधान नहीं पाये जाते। फिर भो जो आविवासी जन-जातियाँ हिन्दुओं के 
सम्पक में आयी हे, उन्होंने हिन्दुओं के विधि-विधानों को अपना लिया है, शायद वे 
समझती हे कि इससे उनकी मान-प्रतिष्ठा बढ़ती है। आदिवासियों में आठ प्रकार 
की विवाह की पद्धतियाँ पायी जातो हे, जो निम्न हूँ :--- 

(क) परीक्य-विवाहू (2000५ ॥0477826) 

(ख) परीक्षा-विवाह (१४38777426 0५ 72 ) 

(ग) अपहरण-विवाह ((8/7738286 09५9 ००४//४८ ) 

(घ) ऋष-विवाह (७77926 ७४ एणपा०॥७७०) 

($) सेवा-विवाह (77326 0५ 8०४०८) 

(च) विनिमय-विवाह ()(877886 एप ७टणा&786) . 
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(छ) पलायन-विवाह (७7326 ०9 ९०एथआथा ) 

(ज) प्रक्षिप्त-विवाह (७॥7926 99 वाधपशं०) 

(क) परीक्षय-विवाह (200&/0॥4॥१ ॥8&77742०)--कई जातियों 
में लड़का कुछ दिन लड़की के पिता के घर आकर रहता है। लड़की-लड़के 
को आपत में मिलने-जुलने की छूट रहती है। अगर कई विन रहने के बाद 
लड़का अनुभव करे कि दोनों को प्रकृति मिलती है, तब वे शादो कर लेते हूं, नहीं तो 
लड़का लड़की के पिता को कुछ मुआविज्ञा देकर चला जाता है। कुको जाति में यह 
प्रथा पायी जाती है। इस प्रकार के विवाह को परोक्ष्य कहा जाता है। 

(ख) परीक्षा-विवाह ('शधाा38० 0५ [70 )--कई जातियों में 
लड़के के बाहु-बल, चातुरी आदि को परोक्षा लेकर उसके साथ लड़की का विवाह 
किया जाता है। अपने यहाँ इस प्रकार की परीक्षा के लिए स्वयंवर रचे जाते थे । 
रामचन्र जी ने धनष तोड़ा था, अर्जुन ने चलती मछलो की आँख को बोंधा था। 
भीलों में होली के दिनों में एक वृक्ष पर नारियल तथा गुड़ टाँग दिया जाता है। 
वक्ष के चारों तरफ़ गाँव की लड़कियाँ घेरा बना कर नाचन लगती हूँ, उनके गिर 
पुरुषों का एक दूसरा घेरा लग जाता है। जो लड़का चाहे लड़कियों के घरे को चोर 
फर वक्ष पर चढ़ सकता है। लड़कियों के घेरे को जो कोई भी घोरन का साहस 
करता है, उसे लड़कियाँ मारतो हें, पीटती हें, नोचती हें, काठती है, परन्तु जो इन 
सब को पार कर ऊपर चढ़ जाता है, उसे इन लड़कियों में से किसी को भो चुनने 
का अधिकार होता है। ब्रिटिश गायना को आरावाक जाति में एक चलती नौका में 
खड़ होकर निशाना रूगाने को लड़के की परीक्षा लो जाती है। आदिवासो जन- 
जातियों में शारोरिक बल तथा चातुरी का आजीविका के लिए बहुत अधिक 
महत्व था, इसलिए इस प्रकार को परोक्षाओं का होना स्वाभाविक भी है। 

(ग) अपहरण-विवाह (&7]82० 0५ ०७प7० )--मानवश्ञास्त्रियों 
के कयनातुसार अपहरण-विवाह' विवाह के क्षेत्र में मनुष्य की सबसे पहली ईजाद 
थी। आदिकाल का मानव प्‌ द्ध-प्रिय या। जब किसी जाति के लोग दूसरो जाति 
पर हमला बोलते थे, तो उसकी स्त्रियों को हर लाते थे। इन्हें या तो वे मार डालते थे, 
या उनसे विवाह कर लेते ये। जित लोगों में स्त्रियों की कमी होती हू वे जंसे 
अन्य वस्तुओं के लिए लूट-मार करते हूं, बसे स्त्रियों का हरण करने के लिए भो 
लूट-मार करते हे। भारत में दंड-विधान की धाराओं के कारण स्त्रियों का अपहरण 
अवेधानिक हो गया है, परन्तु कोई समय था जब कई आविवासी जन-जातियों में 
स्‍त्री प्राप्त करने का यही एक साधन था। सागा जाति के लोग तो सुन्दर स्त्रियों के 
कारण उन पर हमले न हों इसलिए लड़कियों को ही मार दिया करते थे। भील, गोंड 
तथा हो लोगों में अब भी स्त्रियों का अपहरण किया जाता है, गोंड लोगों में तो 
माता-पिता की अनमति से कन्या का अपहरण होता है। बेर तक अधिवाहित रहना 
इनमें ठोक नहीं समझा जाता, इसलिए जब इनकी अनुमति से ही कन्या का अपहरण 
होता है, तब दिखावे के तौर पर ये इस अपहरण का विरोध करते हैं, लड़की दिलावे 
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के लिए रोने लगती है, परन्तु क्योंकि यह सब-कुछ एक-दूसरे की स्वोकृति से होता है 
इसलिए लड़का आसानी से कन्या का अपहरण कर ले जाता है। हो जाति में 
लड़की के लिए पत्नी-मूल्य' देना पड़ता है, इसलिए इनमें से भी पहले से साँठ-गाँठ 
कर के कन्या का अपहरण कर लिया जाता है। खरिया और बिरहोर जातियों में 
कन्या-अपहरण का एक ओर तरीका है। जब लड़का लड़की को आसानी से नहीं 
पा सकता, तब वह किसी उत्सव-त्यौहार में छिप कर लड़की के मेले में आने की 
बाट जोहता रहता है। जहाँ लड़की उसके सामने पड़ी, वह झट-से उसके माथे पर 
कुंकुम लगा देता है। इस प्रकार भो लड़को लड़के की हो जातो है। असम में 
हमले बोल कर दूसरी जातियों की लड़फियों का अपहरण किया जाता है। मध्य- 
भारत की जन-जातियों में उत्सवों, मेलों पर कन्याओं का अपहरण कर लिया जाता 
है। जो अपहरण करने में सफल होता है, उसे सारी बिरादरी को एक बड़ा भोज 
वेना होता है, इस भोज से अपहरण को सामाजिक-अनुमति मिल जाती है। पूर्वो 
ऑस्ट्रेलिया के मेरीबोरो नामक इलाके में यह प्रथा थो कि जो लोग किसी मेजबान 
के यहाँ उत्सव में सम्मिलित होने के लिए जाते थे, वे उत्सव समाप्त होने पर वहाँ से 
आते हुए मेजबान के घर को औरतों का भी अपहरण कर लाते थे। अमेरिकन 
इण्डियनों में भी यह प्रथा पायी जातो है। उत्तरी अथाबास्कन्स जाति में दो विरोधी 
दल आपस में लड़ते थे, जो जोतता था वह दूसरे दल की स्त्रियों को पकड़ ले 
जाता था। एस्किमो जन-जातियों में भी अपहरण पाया जाता है। 

(घ) क्रय-विवाह ('शाए्रं42० ए[ण ?पा00!8५८)--जेसा हम पहले 
कह आप हूं, भिन्न-भिन्न सामाजिक-विधानों के फल-स्वरूप कहीं वर और कहीं 
वर्ष के लिए मूल्य देना पड़ता है। आवि-जातियों में बहुधा 'पत्नो-म्ल्य' (9702८ 
0706) की हो प्रया प्रचलित है, कन्या पान के लिए कन्या का सूल्य चकाना 
पड़ता है। कन्या का मूल्य चुकाने के दो कारण हो सकते हें। एक कारण तो यह 
कि जिस जाति में कन्या कम होंगी, उसे कन्या का मूल्य चुकाना पड़ेगा, दूसरा 
कारण यह कि कन्या अपन माता-पिता के घर उनका काम-काज करती थी, विवाह 
के बाद उनका काम-काज कौन देखेगा। इसका मुआविज्ञा कन्या के पिता को चुका 
कर कन्या मिलतों है। लोई ([.0एश८) का कथन है कि इन सब बातों को 
देख कर कप-विवाह' का आधार आथक प्रतीत होता है। परन्तु आ्थिक-दृष्टि 
से कम्या का मूल्य चुंकाया जाय--पह बात कुछ अनेतिक-सो प्रतीत होती है, 
इसलिए रेंगमा नागा लोग कन्या का मूल्य तो चुका देते हें, परन्तु मल्य देते हुए 
जितना दास पहले लगा रखा होता है, उससे १० रुपए कम देते हें ताकि यह न 
समझा जाय कि उन्होंने पेसा देकर लड़को को ख़रोदा है। हो जाति में कन्या का 
मूल्य इतना बढ़ा-चढ़ा है कि बहुत-से लोग इतना दाम नहीं चका सकते, वे या तो 
आजन्म कुंवारे रहते है, या कन्या का अपहरण कर लाते हूँ, लड़कियाँ आजन्म कुंवारी 
रहतो हूँ, या लुके-छिपे सब-कुछ करतो हें। आओ तथा अंगामी नागा जातियों 
में 'पत्तो-मूल्य' की प्रथा नहीं हे, इसलिए वहाँ स्त्री की स्थिति अत्यन्त होन है। 
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जो वस्तु आसानी से, सस्ते में मिल जाय, उसकी कौन परवाह करता है। इसोलिए 
इन जन-जातियों में वेइयावत्ति का भी आम चलन है। 'पत्नी-मूल्य' का यह परि- 
णाम होता है कि पत्नो को कदर बहुत बढ़ जातो है, मुश्किल से जो सिलो। इस 
लिहाज से किसी-फिसी जाति में पतनी-मूल्य' को प्रथा ने स्त्रो को स्थिति को बढ़ाने 
में भो योगदान दिया है। परन्तु इसका उल्टा भी परिणाम हुआ है। जब कोई 
लड़की का ज़्यादा दाम नहीं दे सकता, तब लड़की घर भी बठी रह जा सकतो है। 
कई जातियों में लड़को का कम दाम लेना शान के खिलाफ़ समझा जाता है, इससे 
अपनी स्थिति गिरती हूं, लड़की का श्यादा-से-क्यादा वाम लेने में ही ऊँचो स्थिति 
समझी जातो है। हो जाति इस मनोवृलि का उदाहरण है। 

($) सेवा-विवाह (१(४॥792० 09 $७५०४ )--जो छोग पत्नो- 
धन' नहीं दे सकते उन्होंने विवाह को एक ओर पद्धति निकाली, और वह थी लड़के 
वाले के यहाँ नौफकरो करके एक तरह से पत्नी-धन' को चुका देना। गोंड तथा 
बेगा जन-जातियों में वर कन्या के घर नौकर बन कर रहने लगता है और कुछ वर्ष 
नौकरी करने के बाद लड़को से शादी कर अपना स्वतंत्र घर बना लेता है। बिरहोर 
जन-जाति में कन्या का पिता हो लड़के को श़पया उधार दे देता है जिसे वह धोरे- 
घीरे किश्तों में चुकाता है, जब तक वह पुरी रकम चुका नहों देता, तब तक 
अपने ससुर के घर में रह कर उसको नौकरी करता है। नंपाल का ग्रखा मजदूर 
किसी जौनसार खासा के यहाँ आकर इस शात्त पर खेती-बाड़ी का काम करता है 
कि निश्चितत अवधि तक काम करने के बाद खासा माता-पिता अपनो लड़को का 
उस नंपाली के साथ विवाह कर देंगे। बाइबल में भो जकब को कथा आतो है 
जिसके अनुसार वह अपने मामा के यहाँ हुसलिए सात साल तक नौकरो करता रहा 
ताकि उसके बाद जेकब का अपने मामा को लड़को से ब्याह हो सके । 

(च) विनिमय-विवाह (शा7488 97 ७थाआ26)-- पतनी-धन' 
देन से बचने का सेवा-विवाह के अतिरिक्त दूसरा तरोका विनिमय के विवाह का 
है। पत्नी-धन' वेकर विवाह करने के स्थान में अपनी लड़को देना और उसी 
परिवार को लड़की विवाह में ले लेने को विनिमय-विवाह' कहा जाता है। 
एक तरह से सेवा-विवाह' और 'विनिभय-विवाह--पे दोनों क्रय-विवाह' के ही 
अलग-अरूग रूप हुं। ऑस्ट्रेलिया तथा टोरेस स्ट्रेट द्वीप-समह में यह प्रथा पायी 
जातो है। कई जातियाँ इस प्रथा का निषेध करती हें। उदाहरणायं, खासी जन- 
जाति में इस प्रथा का निषेध है। 

(छ) पलायन-विवाह (१(8777326 0४ ०४0०7०८४७४॥ ) --आविवासियों 
में बाल-विवाह को प्रथा नहीं पायी जाती, वे युवावस्था में ही विवाह करते हे, जबसे 
वे हिन्दुओं के सम्पर्क में आये हैँ तब से कहीं-कहीं बारू-विवाह शुरू हो गया है। 
यू वावस्था में विवाह माता-पिता को सहमति से ही होता है, परन्तु कभी-कभो 
ऐसी स्थिति भी पेदा हो जाती है जब माता-पिता की सहमति के बिना भी प्रेम-वश 
युवा-पुवति विवाह करना चाहते हैं। ऐसो स्थिति उत्पन्न होगे पर वे एक-दूसरे के 
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साथ घर से भाग जाते हूँ। पुराने ज्ञमान में जब इस प्रकार कोई जोड़ा भागता था, 
तो ग्राम की हुह तक उसका पीछा किया जाता था। अगर बे पकड़ में नहीं आते थे, 
तो लोग भी पीछा फरना छोड़ देते थे, और जब-कभो पीछे असें के बाद वे गांव आते 
थे, तो उन्हें पति-पत्नी मान लिया जाता था। अपहरण और पलायन विवाह में 
यह भेद है कि अपहरण में तो कन्या को अनुमति के बिना लड़का लड़की को उड़ा 
ले जाता है, पलायन में वोनों की सहमति से पलायन होता है। 

(ज) प्रक्षिप्त-विवाह ('शिाए326 0१ प्रााए।शथ्णा )--जबद॑सस्‍्तो 
के विवाह दो तरह के होते हें । एक विवाह में तो लड़का ज़बदंस्तो करता है, कन्या 
न भो चाहे, तो मेले, उत्सव आदि में छिप कर खड़ा हो जाता है और लड़को के 
सामन पड़ते ही उसके मार्थ पर कुंकुम का टीका लगा देता है। टोका लग जाने 
पर लड़को के माता-पिता को यह विवाह मानना पड़ता है। ज्षबद॑स्ती के दूसरे 
प्रकार में लड़की पहल करती है। लड़का नहीं चाहता, लड़के के घर वाले नहीं 
चाहते, परन्तु लड़की लड़के वालों के सिर रहतो है, उसे दुत्कारा जाता है तब भी 
नहीं मानती और हार कर लड़के को लड़को से विवाह करना पड़ता है। इस प्रकार 
के विवाह को हमने प्रक्षिप्त दसलिए कहा क्योंकि यह एक प्रकार का 'क्षिप्त' अर्थात्‌ 
ज़बद॑स्ती लड़के के सिर मढ़ा गया विवाह है। भारत को 'बिरहोर' तथा हो” जन- 
जातियों में यह प्रया है। 

आदिवासियों की विवाह को जिन पद्धतियों का हमने वर्णन किया उनके 
विकास का क्‍या क्रम था ? मसानव-समाज को आविकालोन अवस्था में, जब वे 
या तो फल-मल एकत्रित करने वाली आ्थिक-व्यवस्था में से गृज़्र रहे थे, या 
कृषि-सम्बन्धी आथिक-व्यवस्था में से गृज़र रहे थे, उस समय विवाह की प्रथा 
में कोई जटिलता नहीं थी। उस समय के सम॒दायों का एक रूप था, उस रूप को 
बनाये रखते हुए जो भी लड़का-लड़को विवाह करना चाहता था, कर सकता 
था। उस समय का विवाह लड़के-लड़को के आपस के प्रेम पर आश्ित था। 
ज्यों-ज्यों आविक-व्यवस्था जटिल होने लगी, त्यों-त्यों विवाह-सम्बन्ध में भी 
जटिलता आने लगी। प्रारम्भिक प्रथा में लड़के-लड़को को स्वतंत्रता थी, परन्तु 
इस विकसित आर्थिक-व्यवस्था में जब ऊँचो-नोचो सामाजिक-स्थिति का प्रइन 
खड़ा हो गया, तो लड़के-लड़की को स्वतंत्रता के स्थान में विवाह के समय पारिवारिक 
स्थिति को सामने रखा जाने लगा, वंश को प्रधानता मिलने रूगी, जिन वो व्यक्तियों 
का विवाह होना था, उनकी इच्छा को गौण स्थान दिया जाने लूगा। इस समय 
वरनी-मल्य' का प्रदन मस्य रूप घारण कर गया। ऊँचे खानदान में बेटी का 
ब्याह करना हो, तो उसका कुछ मूल्य देता चाहिए--इस विचार से विकसित 
आ्थिक-व्यवस्था वाले समाज में 'पत्नी-मूल्य/ के विचार ने जन्म लिया। जो 
व्यक्ति 'पत्नी-मूल्य' नहीं चुका सकता था वह सेवा कर के पत्नी का मूल्य चुकाने 
लगा, और पत्नी-मल्य' के न चका सकते पर, सेवा' द्वारा विवाह का चलन शुरू 
हुआ। 'अपहरण' द्वारा पतनो प्राप्त करमा फल-मूल तथा कृषि-सल्वस्धी अर्थ 
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व्यवस्था में नहीं था, उस समय का मनुष्य शान्तिमय जोवन व्यतोत करता था, 
लड़ता-झगड़ता नहीं यथा। ज्यों-ज्यों विबम अथं-व्यवस्था ने सरल अर्थ-व्यवस्था 
का स्थान लेना शुरू किया, त्यों-त्यों एक जाति ने दूसरी जाति पर हमला बोला, 
उनकी लड़कियों का अपहरण कर के उनसे ब्याह-शादी शुरू करदी। अपहरण' 
द्वारा पत्नी प्राप्त करने की पद्धति को विकास को दृष्टि से पीछे के यूग का कहना 
अधिक उपयुक्त है। 

१०. प्राचोन भारत को विवाह को पद्ध तियाँ 

जन-जातियों में विवाह को पद्धतियों का हसने अध्ययन किया। प्राचोन 
भारत में भी इनसे मिलती-जुलती कुछ पद्धतियाँ थीं। मनु, नारद तथा याज्ञवल्क्य- 
स्मृति में विवाह के आठ प्रकार कहे गये हे :-- 

ब्राह्यो द॑ वस्‍्तथंवार्ष: प्राजापत्यस्तयासुर:। 
गान्धर्वों राक्षसइर्चेव पंशाचइचाष्टमो5धमः । सनु ०, ३, ९ । 

अर्थात्‌, विवाह के आठ प्रकार हें--ब्राह्म, देव, आर्ष, प्राजापत्य, आसुर, 
गान्धवे, राक्षस तथा पेशाच । इन आठों का क्‍या अर्थ है ? 

(क) ब्राह्म--पोग्य, सुशील, विद्वान युवक को घर पर निमन्त्रित करके 
कन्या को केवल एक वस्त्र से अलंकृत कर के कन्या को उस युवक के सुपुर्द कर 
देना ब्राह्म विवाह है। यह विवाह सादगी का नमूना है। 

(ख) देव--पोग्य, सुशील, विद्वान्‌ ब्राह्मण युवक को ओऔर बड़े-बड़े 
विद्वानों को विस्तृत यज्ञ में निमन्त्रित करके और कन्या को वस्त्रों तया आभूषणों 
से अलंकृत करके युवक के सुपुर्द कर देना देव' विवाह है। यह विवाह तड़क- 
भड़क का नम्‌ना है। कई लोगों का कहना है कि पुरोहित को कन्या-दान करना 
“बंब” कहलाता है, परन्तु अधिक संगत बात यही प्रतीत होती हे कि ध्म-भाम से 
विवाह करने को देव” कहा जाता है। 

(ग) आवष--हस विवाह में कुछ लेन-देने का मामला होता है। वर से 
एक-एक गाय ओर बेल या इतका जोड़ा लेकर कन्या को वर के सुपुर्द कर देने को 
आद॑ विवाह कहते हें। यह जन-जातियों के क्रय-विवाह से मिलता-जुरूता है। 

(घ) प्राजापत्य--इस विवाह में कोई उत्सव नहीं रचाया जाता था, 
किसी को निमन्त्रित नहीं किया जाता था। वर तथा कन्या को यज्ञ-शाला में बेठा- 
कर और सत्कारपृर्वक यह उपदेश देकर कि तुम दोनों साथ-साथ धर्म का जीवन 
व्यतीत करो, एक-साथ कर विया जाता था। इस विवाह में प्रधानता प्रजा अर्थात्‌ 
सन्‍्तान उत्पन्न करन को दी जाती थी, और वर-वध्‌ को यह शिक्षा वी जाती थी 
कि सन्‍्तातोत्पत्ति के लिए विवाह किया जाता है। 

($) आसुर--ऊपर के चार विवाह तो उत्तम माने गये हें, आसुर- 
गान्ध्-राक्षत-पेशाच---पें चार अधम माने गये हें। जब वर अपने पितु-पक्ष के 
बन्धु-बान्धवों तथा कन्या-पक्ष के बन्धु-बान्धवो--दोनों को धत देकर विवाह करता 
है, तब इसे आसुर' कहा जाता है। 
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(च) गान्धवं--जब वर तथा कन्या बिना विवाह-संस्कार के एक-दूसरे 
को इस्छा-पृ्ं॑ंक काम-भाव से संयोग करने लगते तथा एक-दूसरे के साथ रहने लगते 
है, तब इसे गान्धर्व' कहा जाता है। 

(छ) राक्षस--मार-काट कर, छोन-झ्षपट कर, रोतो-विलपतो कन्या 
का हरण कर लाना राक्षस विवाह कहलाता है। यह जन-जातियों के अपहरण- 
विवाह से मिलता-जलता है। आदि-जातियों में इस प्रकार के विवाह अधिक होते थे। 

(ज) पैशाच--सोती, पागल, नशे में उन्‍्मत्त कन्या को एकान्त में पाकर 
उसे वृषित कर देना सब विवाहों से नीच 'पंशाच' विवाह कहलाता था, परन्तु इस 
प्रकार के विवाह को विवाह मानने का यह अर्थ है कि जिस स्त्री के साथ बलात्कार 
किया गया हो उसे भी समाज में से निर्वासित नहीं कर दिया जाता था, सिफ़ उस 
विवाह का दर्जा नीचा माना जाता था, परन्तु इस प्रकार को स्त्री को भो हिन्दू- 
समाज में स्थान था। 

११. विवाह से पूर्व तथा विवाह के अतिरिक्त यौन-संबंध 
(शल्काक्ाांधों शाते फ्ाबनाबराशे 505४-९े॥्रांणा5) 

बसे तो यौन-सम्बन्ध की छूट सिर्फ़ विवाहित पति-पत्नी में पायी जाती है, 
परन्तु जन-जातियों में इस सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न रीति-रिवाज्ञ हूं। थे रिवाज 
कंसे हे, यह नीचे दिय हुए कुछ उदाहरणों से स्पष्ट हो जायगा :-- 

(क) कोनयक नागा जाति का रिवाज़--इस जाति में विवाह के बाद भो 
लड़की अपने प्रेमियों से सम्बन्ध बनाय॑ रखती है। पति से तो उसका सम्बन्ध होता 
हो है, परन्तु उसके वोस्त-सित्र भी उसके पास आते-जाते हुँ और उनका यौन- 
सम्बन्ध भी जारो रहता है। वह अपने पति के घर तभी जाती हैँ, जब उसके 
सन्‍्तान हो जातो है। पति को यह मालम होने पर भो कि सन्‍्तान उसकी नहीं है 
कुछ आश्चर्य नहीं होता, उसे कुछ अजनबीपन नहीं लगता, और स्त्रो-पुरुष बोनों 
प्रेम-भाव से रहने लगते हू । 

(ख) मध्य-भारत की जातियों के रिवाज़--मध्य-भारत की जन- 
जातियों में विवाह से पहले लड़की-लड़के के योन-सम्बन्ध की तरफ़ विशेष ध्यान 
नहीं दिया जाता। अगर लड़की इस समय गर्भवती हो जाय, तब ज़रूर इसे बुरा 
समझा जाता है, अगर लड़को को पाने के लिए सेवा कर रहे युवक से भो लड़को 
गर्भ वती हो जाय, तब इसे भी उचित नहीं समझा जाता। गर्भवतों होने पर लड़की 
से पूछा जाता है कि गर्भ किससे ठहरा है। जिससे गर्भ ठहरा होता है, उसे लड़की 
से शादी करने के लिए बाधित किया जाता है। 

(ग) मुरिया जाति का रिवाज़--म्रिया जाति में लड़के-लड़को को 
विवाह से पूर्व यौन-सम्बन्ध को शिक्षा-दोक्षा दी जातो है, क्योंकि वे समझते है कि 
विवाह से पहले यु वकों को इस बात का ज्ञान होता चाहिए कि किस प्रकार के जीवन 
में वे प्रवेश करन रूगे हूँ। इत जातियों में इस प्रकार के शिक्षा-गृह' होते हूँ जहाँ 
प्रौढ़ा युवतियाँ लड़के-लड़कियों को यौन-शिक्षा तथा प्रेम को करा में दीक्षित करतो 
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हैं। वियाह के बाद अपनो विवाहिता पत्नो के अतिरिक्त किसी से यौन-सम्बन्ध 
करना म्रिया जाति में असह्या अपराध है। ऐसो घटनाओं के परिणाम कत्ल तथा 
आत्मघात तक हो जाते हें। । 

(घ) थारु जाति का रिवाज़--थार जाति की स्त्रियां रूपवतो होतो हू । 
इनके पति इनके इतने वच्ञ में होते हुं कि अगर यार-स्त्री पर-पुरुष से योन-सम्बन्ध 
कर ले, तो उसका पति उसे कुछ नहीं कहता, इस बात को दम मार कर सहन कर 
लेता है। 

(8) खासा जाति का रिवराज़--जौनसार बावर को खासा जाति में 
पुत्री के रूप में भो उसे अपने मित्र-दोस्तों से यौन-सम्बन्ध रखने की पूरी छूट है, वह 
जितने प्रेमी रखना चाहे, रख सकती है, परन्तु पत्नी रूप में उसे पतिब्रत धर्म का 
अक्षर: पालन फरना होता है। क्योंकि उसका पुत्रो-रूषप केवल माता-पिता के घर 
में ही होता है. इसलिए खासा जाति को लड़को अपने प्रेमियों से मिलने माता- 
पिता के घर अक्सर चक्‍कर लगाया करतो है। पिता के घर आने पर वह केवल 
पति के साथ यौन-सम्बन्ध रखतो है, अपने बोस्त-मित्रों के साथ नहीं । 

(च) टोडा जाति का रिवाज--नोल-गिरि की पहाड़ियों में टोडा जन- 
जाति के लोग रहते हे । इस जाति के दो भाग हं-- तरथरोल' तथा तेइवलियोल' । 
अगर एक भाग का टोडा व्यक्ति दूसरे भाग को किसी विवाहिता टोडा स्त्री से यौन- 
सम्बन्ध स्थापित करना चाहता हो, तो उस स्त्री के पति या पतियों की स्वीकृति 
लेकर बह ऐसा कर सकता है। वह उस स्त्री के पति को कुछ रुपया देता है, स्त्री 
के माता-पिता को उसके पति से जितना पैसा दिया था उससे ज़्यादा पँसा देता है, 
ओर विवाह का-सा संस्कार उस स्त्री से करता है। इसके बाद वह उस स्त्री के 
साथ उसे पत्नो बना कर रख सकता है, या जब चाहे उसके साथ यौन-सम्बन्ध के 
लिए उसके पास जा सकता है। क्योंकि यह व्यक्ति जाति की दृष्टि से टोडा के 
उसी भाग का नहीं होता जिस भाग को स्त्री होतो है, इसलिए इस पति से उत्पन्न 
सनन्‍्तान इसको नहीं समझी जातो, इस स्त्री के अपनी जाति वाले भाग के पतियों 
की ही समझो जातो है। इस सब प्रकार के यौन-सम्बन्ध को टोडा जाति में अनेतिक 
नहीं समझा जाता । 

(छ) एस्किमो जाति का रिवाज--एस्किमों जन-जाति में आतिथ्य- 
सत्कार का इतना महत्त्य है कि अगर कोई अपरिचित ध्यक्तित घर में आ जाय, तो 
अपनी स्त्री को उसके लिए पेश करना इस जाति का नतिक कर्संब्प समझा जाता 
है। अगर कोई व्यक्ति अतिथि को अपनी स्त्री पेश नहीं करता तो उसे बुरा माना 
जाता है। भूत-प्रेतों को भगाने के लिए इस जन-जाति में एक दिन-रात के लिए 
अविवाहित यौन-सम्बन्ध करना पड़ता है। 

. (ज) ऑस्ट्रेलिया की जन-जातियों के रिवाज--ऑस्ट्रेलिया की जन- 
जातियों में विवाह-सम्बन्ध पर ज्ञोर दिया जाता है, परन्तु उत्सव-त्यौहार में सब 
प्रकार के वेवाहिक-बन्धनों को ताक में रस दिया जाता है। अगर कोई स्त्री-पुदथ 
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भाई-बहन, पिता-पुत्रो, पुत्र-माता नहीं हें, तो हर किसी को हर किसी के साथ यौन- 
सम्बन्ध को छूट हो जाती है। आदिवासियों में भाई-बहिन या ख़न के अत्यन्त निकट 
के रिश्ते में यौन-सम्बन्ध महापाप गिना जाता है, बाकी किसी से विवाह के बाहर का 
यौन-सम्बन्ध भी इतना ब्रा नहीं माना जाता। ऑस्ट्रेलिया को इन जन-जातियों 
में उक्त प्रकार के उत्सव-त्यौहारों पर अगर किसी युवक को अपनी सास के साथ 
यौन-सम्बन्ध के लिए कहा जाय, तो वह भी उसे करना पड़ता है। 

उक्त विवरण से यह स्पष्ट है कि कन्या के अक्षतयोनि होने के सम्बन्ध में 
समभ्य-समाज के जो विचार हें, उनसे आदिवासो जन-जातियों के विचार बहुत भिन्न 
हैं। इससे यह भी सिद्ध होता है कि एक समाज जिसे ब्रा मानता है, इूसरा समाज 
उसे अच्छा मान सकता है, इन सब बातों की अच्छाई-बुराई आत्पन्तिक नहों, 
सामाजिक है। 

१२. शयनागार या युवा-संगठन---गोतुल' आदि 
(एणराऑ0णांट5 णा र०णा णष्ट॒भ्राांडशांणा ) 

भिन्न-भिन्न आदिवासी जन-जातियों में विवाह से पहले यौन-सम्बन्ध को 
चर्चा हमने अभी की। इस सम्बन्ध में आदिवासियों को एक संस्था -- शियना- 
गार---का वर्णन कर देना असंगत न होगा। 

समाज के नव-प॒वकों को अपने समाज को संस्कृति तया अन्य बातों में 
दीक्षित करने के लिए शयनागारों' को संस्याएं प्रायः संतार की सभो जन-जातिथों 
में पायो जातो हें। मेलितोबस्को (|(3॥709४८) ने ट्रोजियेंड द्वीपवासियों में 
इस प्रकार के शयनागारों का वर्णन किया है। भारत को अनेक जन-जातियों में 
भो इस प्रकार के 'शयनागार' पाये जाते हे। इन्हें 'शयनागार' इसलिए कहा 
जाता है क्‍योंकि सन्ध्या के समय गाँव के युवक-पुवति अपने दिन के काम-काज से 
निबट कर इन शयनागारों में चले जाते हूं और वहाँ रात बिताते हे, वहीं शयन 
करते हूँ। इन 'शयनागारों' में किस प्रकार को शिक्षा-दीक्षा वो जातो है--यह 
एक विलचस्प किस्सा है। ये शयनागार' क्‍या हे और किस प्रकार को शिक्षा- 
दीक्षा दी जाती है इन शयनागारों में ? ये आगार अक्सर गाँव के बाहर, जंगल में 
बने होते हे, खेतों के नज़दोक भी होते है, कहीं-कहों ठोक गाँव के बीच भो होते हें । 
नागा जन-जाति के आगार खेतों के पास होते हें, ओराओं जन-जाति के आगार 
ठीक गाँव के बोच होते हूं। आगार के आस-पास खेल-कूद, आनन्द-भौज का 
वातावरण रहता है। सन्ध्या के समय युवक-युवर्तियाँ इन आगारों में पहुँच जाती 
हैं। सर्दियों में तापने के लिए बीच में आग जला दी जातो है। जो यहाँ आते हैं वे 
नाखते-कूदते, गाते हें और देर तक कथा-कहानी सुनते-सुनाते हेँ। रात को ये 
लोग यहीं सो जाते हे। इन लोगों को दो भागों में बाँटा जा सकता है--युवा तथा 
जुद्ध। चार-पाँच बरस के बालक भो यहां आते हैं, परन्तु युवा तथा वृद्धों की 
संख्या अधिक रहती है। ब॒द्ध लोग युवकों को अपनो संस्कृति को शिक्षा-दोक्षा देते 
हूँ, अपनी सांस्कृतिक परम्परा को बातें सुनाते हें, और युवक लोग बड़ों-बूढ़ों से जो 
१३ ह 
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सुनते हें, वह मानों उनको सांस्कृतिक-सम्पत्ति बनता जाता है। शयनागारों' 
का प्रबन्ध ये बड़े-बढ़े हो करते हे, वे ही इत संस्था की देख-रेख करते हैँ, इस संस्था 
में नियन्त्रण रखते हें। जो आब में छोर होते हे, वे शयनागार' का आवश्यक 
काम-काज करते हे । आग जलाने के लिए लकड़ियाँ बटोर लाना, किसी को बुलाना 
हो तो सन्देश ले जाना, जो लड़कियाँ यहाँ आतो हूँ उन्हें सुरक्षित घर पर पहुँ चाना--- 
ये सब काम ये लड़के लोग करते हें। समाज-सेवा के अनेक काम भी इन शयना- 
गारों में शिक्षा-दीक्षा पाये हुए लड़के-लड़कियाँ करते हैं। उदाहरणायं, अगर गांव 
में किसो के यहाँ शादो-ब्याह हो, कोई मकान बन रहा हो, किसो की खेती काटनो 
हो, तो ये लड़के-लड़कियाँ इन कामों में सब का हाथ बटाते हें, सब के साथ 
सहयोग देते हें । 

इन शयनागारों में एक और बात सिलाई जाती है जो सम्प-समाज सें अन्यत्र 
कहीं नहीं सिखाई जातो। यहाँ लड़के-लड़कियाँ यौन-शिक्षा भो प्राप्त करते हेँ। 
आखिर, गहस्थ में तो हर-एक को प्रवेश करना है। उस समय किस प्रकार का 
जीवन बिताना होगा--यह पहले से ही पता होना चाहिए, इसलिए अनेक 
जातियों में इन शयनागारों में यौन-शिक्षा दी जाती है। गाँव को बड़ी, अनुभवी 
लड़कियाँ लड़कों को यौन-शिक्षा देतो हूं । शयनागारों के भोतर संभोग करने को 
मनाही है, परन्तु कई जन-जातियों में इसको भी छूट है। मुरिया जन-जाति में 
शयनागार को गोतुल' कहा जाता है। इस गोतुल' में बड़ी लड़कियाँ लड़कों 
को यौन-शिक्षा देतो हें। कई कहते हे कि गोतुल' में संभोग नहीं किया जा 
सकता, कई कहते हें किया जा सकता है, परन्तु इसको शिक्षा देते हुए किसी से 
पूछने की ज़रूरत नहीं समझी जाती। यह आइचय को बात है कि गोतुल' में 
स्रिया लड़कियाँ लड़कों को जो यौन-दिक्षा देती हे, उससे वे गर्भवती नहीं होतीं । 
हो सकता है, उन्हें इस बात का ज्ञान हो कि किस काल में संभोग करने से गर्भ 
धारण नहीं होता, परन्तु मरिथा लोग इसका समाधान यह देते हें कि उनकी 
जन-जाति का रक्षक देवता लिगो' है, जो 'गोतुल' में किये गये संभोग से गर्भ 
नहीं होने देता, क्योंकि अगर वहाँ के किसी कर्म से गर्भ ठहर जाय, तो “लिगो' 
के लिए शर्म की बात हो जाय। अगर किसो के गर्भ रह भो जाय, तो इसे म्रिया 
लोग ब्रा नहीं मानते, जिस व्यक्ति से वह लड़की शादी करती है वह उसको सम्तान 
को अपनी सनन्‍्तान को तरह मानता है और बसे हो उसकी परवरिश करता है जैसे बह 
उसकी अपनो ही सन्‍्तान हो। 

इन शयनागारों का भिन्न-भिन्न जन-जातियों में भिन्न-भिन्न नाम है। 
असम के कोनयक नागा लोग रूड़कों के शयनागारों को 'मोरुग' तथा लड़कियों के 
शयनागारों को 'यो' कहते हें; मेमी जन-जाति के लोग पुरुषों के शयनागारों को 
'इलइची' तथा स्त्रियों के शयनागारों को इलोइचो' कहते हैँ; अंगामी-नागा इन्हें 
“किचुकी' कहते हे; हिमालय के भोटिया इन्हें शृकुं(५ कहते हें; मुखा तया हो 
जन-जातियाँ इन्हें गितिओरा' कहती हैं; मरिया तथी ,आा हँगहें गोतुल' कहते हूं । 
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(क) शयनागारों की उत्पत्ति (07987 ० 40770765 )--शयना- 
गारों का एक रूप आजकल के चौपाल हूं जहाँ काम-भंथ से निबट कर सब लोग आ 
बठते हें, और दुनियाँ भर की गप्पें हाँका करते हें। शयनगारों की उत्पत्ति के 
सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न कल्पनाएं की जाती हूं, जो निम्न हूं :-- 

() हौडसन की कल्पना--हौडसन (00507 ) का कहना है कि 
कोई समय था जब समुदाय के सब लोग मिलकर एक हो घर में रहा करते थे, 
एक ही जगह खाते-पीते, सोते-उठते-बेठते थें। शयनागार' की प्रथा उसी काल 
का अवशेष है नो आदिजातियों में अबतक चला आ रहा है। 

(7) शेक्सपीयर की कल्पना--मानवज्ञास्त्री शेक्सपोयर (84785- 
76976) का कहना है कि आदिवासियों मे स्त्री-पुरुष सम्भोग के लिए एकान्त 
चाहते थे, इस काम के लिए अपने युवा-बच्चों को कहीं टाल देना चाहते थे, इस 
उदय से 'शयनागारों' का निर्माण किया गया था। 

(॥) ग्रिगसन की कल्पना--प्रिगलन ((7772507) का कहना है कि 
आदिवासियों में घर में संभोग करना वजित था, इसलिए घर के अतिरिक्त वे 
इस काम के लिए किसी अन्य स्थान को चनते थ। पहाड़ी मुरिया जन-जाति में 
इसी उहेश्य से शयनागारों की कल्पना की जातो थी। 

(४) रॉय की कल्पना--मानवशास्त्रो रॉय (/२०५) की कल्पना यह है 
कि ओराओं जन-जाति के शयनागार' बनने के तोन कारण हें। पहला कारण 
तो यह है कि जब सब लोग एक जगह इकटठ होते हे, तब उन सब का एक जगह 
इकट्ठा होना आथिक-दृष्टि से उन सब के लिए लाभप्रद सिद्ध होता है। दूसरा 
कारण यह है कि यवकों के एक जगह इकटठे होने से उन्हें जन-जाति की संस्कृति 
में दीक्षित किया जा सकता है। तोसरा कारण यह है कि इकट्ठे होकर ये अपने 
आदिकालोन धार्मिक कृत्यों को विधि-पुबंक सम्पन्न कर सकते हें क्योंकि धासिक 
विधि-विधान के लिए सब का सामूहिक रूप में इकट्ठा होना ज़रूरों होता है। 

(५) अन्य कल्पनाएं--उक्त कल्पनाओं के अतिरिक्त अन्य भो कई 
कल्पनाएं की जा सकती हैं। एक कल्पना यह है कि जब मनृष्य शिकार करके जीवन 
निर्वाह करता था, तब स्वयं तो जंगल में चला जाता था, उसके पीछे बाल-बच्चे- 
स्त्रियाँ-चद्ध रह जाते थे। इन पर जंगली जानवर हमला कर सकते थे, दूसरो शत्रु 
जन-जातियां भी हमला कर सकतो थीं। इनको रक्षा के लिए आवश्यक था कि ये 
लोग दिन-रात एक ही जगह पर रह । जब कुछ लोग शिकार के लिए जाते थे 
तब कुछ हुष्ट-पुष्ट व्यक्ति पोछे भो छोड़ दिय जाते थे ताकि वे आक्रान्ताओं से अपनों 
को रक्षा कर सके। आजेटक-जीवन को अवस्था में तो इस बात को बहुत अधिक 
आवश्यकता थी कि सब झोग एक-साथ एक जगह पर रहें। आजकल भी जब 
कभी खतरा खड़ा हो जाता है, तब लोग अपना-अपना बिस्तर ले जाकर एक ही 
जगह सोते हैं। आदिकालीन इसी प्रथा का अवशिष्ट रूप आजकल के आदिवासियों 

' के 'शयमागार' हैं। 


१९६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


कई जातियों में पुरुषों के शयनागार अलग हूं, स्त्रियों के अलूग हे, किसी- 
किसो में दोनों फा शयनागार एक ही जगह होता है। एक जगह होने का कारण 
तो यही हूँ कि सब को रक्षा एक-साथ रहने से हो सकतो थी, इसलिए शयनागार 
भो एक हो जगह बनाना ठोक था। पुरुषों तथा स्त्रियों के अलग-अलग दयनागारों 
को उत्पत्ति का क्‍या कारण है ? इसका कारण यह है कि कृषि-सम्बन्धी आथिक- 
व्यवस्था में बोज बोने, खेती उभरने तथा काटने के समय तक पुरुषों को खेतों में 
जाकर सोना पड़ता था ताकि जानवरों से पंदावार को रक्षा कर सके। एसी हालत 
में स्त्रियों को पुरुषों से अलग रहना पड़ता था। अलग-अलग अपन घरों में रहना 
सुविधाजनक नहीं था, इसलिए ऐसे शयतागार बने जिनमें सब स्त्रियाँ एक-साथ 
रहती थीं। कई जातियों में जब तक स्त्री जच्चा-बच्चा होतो है, तब तक पुरुष को 
घर में नहीं सोने दिया जाता। ऐसी हालत में एसे शयनागार भी उत्पन्न हो गये 
जो सिर्फ़ पुरुषों के थे ओर जहाँ पुरुष एक-साथ जाकर सोते थे। 

१३. तलाक 

हम पहले लिख आये हूँ कि आदिवासियों में विवाह एक 'सामाजिक- 
ठेका (8004 ९०४०) है, घामिक-विबान! (530274॥7) नहों। 
ठेका तो कुछ शर्तों पर टिका होता है, जब ये ज्ञत्तें पुरी न हों तो ठेका टूट जाता है, 
इसलिए आदिवासियों में विवाह की स्थिरता नहीं होती, खास-ज्ञास अवस्थाओं में 
विवाह-विच्छेद हो जाता है, और इसे बुरा मानने के स्थान में स्वाभाविक साना 
जाता है । 

फल-मल एकत्रित करने तथा कृषि-सम्बन्धी आर्थिक-व्यवस्था में क्योंकि 
युवक-युवति एक-दूसरे को चुनते हें, अपनी इच्छा से शादों करते हें, माता- 
पिता को इच्छा पर आश्रित नहीं होते, इसलिए इस प्रकार को आध्िक-व्यवस्था 
के लोगों में विवाह-विच्छेद भी अधिक पाया जाता है। इन लोगों में विवाह 
टूटना हो, तो सन्‍्तान उत्पन्न होने से पहले-पहल टूट जाता है, उसके बाद सनन्‍्तान 
होने पर पति-पत्नी दोनों का ध्यान सन्‍्तान में केन्द्रित हो जाने और देर तक साथ 
रहने के कारण विवाह-विच्छेद को सम्भावना कम हो जाती है। जिन जंन-जातियों 
में क्रय-विवाह' ()(७777328० 09 एपा00956 ) को प्रथा है, उनमें विवाह- 
विच्छेद कम होता है। इसका एक कारण यह है कि जितने पेसा देकर लड़को को 
खरीदा है ज॑से वह अपनी दूसरी जायदाद के हाथ से निकल जाने पर घबराता है, 
बसे खरोदो हुई स्त्री को भी किसी भाव पर भी हाथ से तहीं जाने देना चाहता। 
इसका दूसरा कारण यह है कि लड़को के माता-पिता भो लड़शी को विवाह-विच्छेद 
के लिए प्रोत्साहित नहों करते, क्योंकि अगर लड़को लड़के को छोड़ कर चलो 
आये, तो लड़को वालों को पत्नो-पधन' वापस देना पड़ता है। व्यभिचार, बॉक्षपन, 
दुध्यंबहार आदि के कारण विवाह-विच्छेद हो सकता है। आश्थिक-व्यवस्थाओं पर 
आश्रित समाजों में बाँझपन को एक बड़ा दोष माना जाता है ओर इसके प्रतिकार में 
लड़की वालों को या तो विवाह-विच्छेव स्वीकार करना पड़ता है, या उन्हें पहली 
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लड़को की बहिन या चचे री-ममे रो बहिन देनी पड़तो है । दुध्यंवहार भो प्रारम्भिक 
आर्थिक-व्यवस्था वाले समाजों में तो विवाह-विच्छेद के लिए अच्छा-खासा कारण 
समझा जाता है, विकसित आर्थिक-व्यवस्था वाले सभाजों में दुव्यंवहार को विवाह- 
विच्छेद का प्रबल कारण नहीं माना जाता, क्योंकि इस प्रकार के समाज में स्त्री को 
स्थिति पहले प्रकार के समाज से गिरो हुई समझी जाती है। भारत को कुछ जन- 
जातियों में विवाह-विच्छेद सम्बन्धी विचार किस तरह के हैँ, यह नीचे के विवरण 
से स्पष्ट हो जायगा :-- 

(क) खासी जाति में विवाह-विच्छेद--असम की खासो जन-जाति में 
व्यभिचार, बॉझपन, तथा बे मेल स्वभाव के कारण तलाक लिया जा सकता हे, परन्तु 
इसमें दोनों को रज़्ामन्दी होना ज़्रूरो है। जो तलाक चाहता है, उसे दूसरे पक्ष 
को खमियाज्ञा देना पड़ता है। जो एक बार एक-दूसरे को तलाक दे दें, वे फिर 
दोबारा आपस में शादी नहीं कर सकते । तलाक को रस्म सब के सामने अदा करनो 
पड़ती है। बच्चे माँ के सुपुर्द किये जाते हें। 

(ख) लरूशई जाति में विवाह-विच्छेद--अगर पति पत्नो को निकाल दे 
तो बचा हुआ पत्तो-धन' फ़ौरन देना पड़ता है। अगर पत्नी व्यभिचार में पकड़ी 
जाय या स्वयं पति को छोड़ दे, तो उसके पिता को जो पत्नो-धन' दिया गया था, 
वह वापस करना होता है। जो एक बार एक-दूसरे को तलाक दे दें, वे फिर दो- 
बारा शादी कर सकते हें। 

(ग) गोंड जाति में विवाह-विच्छेद--विवाह में विश्वासधात, घर के काम 
में असावधानता, बाँझपन, लड़ाक्‌ स्वभाव के कारण दोनों में से कोई भो तलाक 
कर सकता है। तलाक के बाद पत्नी अगर किसो दूसरे व्यक्ति से विवाह करना चाहे 
तो उसे पहले पति को उसका दिया पत्नो-घन' बापस करना पड़ता है। सरिया- 
गोंड जाति में अक्सर स्त्रियां अपने पतियों को तलाक दे देती हें, और पंचायत यह 
निदचय करतो है कि इस विवाह-विच्छेद के लिए पत्नी अपने पति को कितना 
मुआविज्ञा दे । 

(धघ) खरिया जाति में विवाह-विच्छेद--इस जाति में विवाह में विश्वास- 
घात, बॉशपन, आलस्य, पति के साथ रहने से इन्कारो, चोरी अथवा पंचायत द्वारा 
किसी स्त्रो को डायन घोषित करने पर तलाक लिया जा सकता है। ये अपराध 
स्त्री पर तो लगाये जाते हे, पुरुष पर नहीं । 
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(((0.48घ 0०२ 8छा8' 4४४0० <7070:0/0?) 
गोत्र अथवा गण 
(एाश्रा ए' 80) 

परिवार के सम्बन्ध में हम पहले लिख चुके हे । यद्यपि परिवार का ही एक 
रूप गोत्र है, परिवार में कुछ निश्चित, सोमित व्यक्ति होते हें, गोत्र में अनिश्चित, 
असीमित व्यक्ति होते हूं, फिर भी परिवार तथा गोत्र में मौलिक भेद भी है। 
इन दोनों का भेद तथा इनका आपसो-सम्बन्ध समझने से पहले गोत्र' का अर्थ 
समझ लेना ज़रूरी है। कई लेखकों न अंग्रेज्ञो के क्लेन' शब्द के लिए गोत्र” के 
स्थान में गण -दाब्द का प्रयोग किया है। हमारी दृष्टि में फ्लेन' के लिए गण' तथा 
गोत्र' दोनों शब्द उपयक्त हें, फिर भी हम यहाँ सिर्फ़ गोत्र -शब्द का प्रयोग करेंगे। 

१. गोत्र को परिभाषा 

गोत्र' को परिभावषाएँ भिन्न-भिन्न लेखकों ने भिन्न-भिन्न की हे जिनमें से 
कुछ हम यहाँ दे रहे हैँ :-- 

(क) नोट्स एंड क्त्रेरीज़ ऑन एन्थोपौलोजी की व्याख्या--गोत्र 
(()0ा) स्त्री-पुरुषों के ऐसे समह का ताम है जिसको सदस्यता का आधार 'एक- 
देशिक वंश-परम्परा ((777]7762 06650९7॥) होती है। यह बंश-परम्परा 
वास्तविक भी हो सकती है, काल्पनिक भी। इस वंश-परम्परा के भीतर इसके 
सदस्यों को एक-दूसरे के प्रति जिस प्रकार की कत्तंव्य-बद्धि होती है, बसी दूसरों के 
प्रति नहीं होती ।' 

.. (ख) ग्लंडीज़ रिचर्ड की व्यास्या--एक-पक्षीय परिवार में पुरुष अथवा 
स्‍त्री में से किसो एक की वंश्-परम्परा गिनो जाती है, इसो एक-पक्षोय वंश्-परम्परा 
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में ही व्यक्ति का कहीं-न-कहीं उत्तराधिकार के रूप में स्थान होता है। व्यक्ति का 
परिवार में उत्तराधिकार की दृष्टि से स्थान निर्धारण करने वाले इस एक-पक्षोय 
बंश-समदाय का नाम गोत्र है। 

(ग) जेकब्स तथा स्टने की व्यास्या--“समुदाय के भीतर के एक एसे 
तथाकथित रक्‍त-सम्बन्ध का नाम गोत्र है, जो 'एक-पक्षोय' ((7|80679| ) 
होता है। गोत्र-सम्बन्धी एक-दूसरे से विवाह नहीं करते, अगर एक हो पोढ़ी के हों, 
तो आपस में समान-गोत्रो को भाई-बहन” (50!72 ) मानते हू, ऊपर की पीढ़ी 
के समान-गोत्रियों को 'माता-पिता' मानते हे, नीचे कौ पीढ़ी के समान-गोत्रियों को 
लड़का-लड़की' मानते हैं । 

» गोत्र तथा परिवार' में भेद 

(क) परिवार उभय-पक्षीय तथा गोत्र एक-पक्षीय संबन्ध है--तो फिर 
गोत्र! ((७7 07 आ?) कया है? जब पहले-पहल कोई भी 'परिवार' 
बनता है, तो उसमें पति तया पत्नी--दो व्यक्ति होते हें। ये दोनों रक्‍्त-सम्बन्धी 
भी हो सकते हे, बिल्कुल भिन्न-भिन्न रक्‍तों के भी हो सकते हें, आजकल के परिवारों 
में तो भिन्न-भिन्न रकतों के ही होते हूं । 'परिवार' में पति तथा पत्नी दोनों की अपनी- 
अपनी बंशावली होती है, इन दोनों वंशावलियों का मेल 'परिवार' में होता है। 
क्योंकि 'परिवार' में पति तया पत्ती, अर्थात्‌ पिता तया माता दोनों की वंशावली 
गिनी जातो है, इसलिए परिवार को 'उभय-पक्षोय' (8]]824) ) संस्था कहा 
जाता है। विवाह करना हो तो पिता की वंशञावली को भो देखा जाता है, माता 
की बंशावली को भी देखा जाता है, ओर क्योंकि समान-रुधिर में विवाह करना 
बजित है, इसलिए इन दोनों वंशावलियों को देख कर उनमें विवाह नहीं किया 
जाता। गोत्र' में क्या होता है? गोत्र' देखते हुए माता-पिता दोनों की बंशा- 
वलियों को नहीं देखा जाता। गोतन्र' में सिर्फ़ पिता को या सिर्फ़ माता की वंशा- 
वली को देखा जाता है। जो पित॒-प्रधान' जातियाँ हैँ, उनमें गोत्र देखना हो तो 
पिता के पिता, पितामह के पिता--इस तरह पिता का ही बंश देखा जायगा, 
माता का नहीं; जो मातु-प्रधान' जातियां हें, उनमें गोत्र देखना हो तो माता को 
माता, नानी की माता--इस तरह माता का ही वंश देखा जायगा, पिता का 
नहीं । पित-प्रधान जातियों में स्त्री का विवाह के बाद पति का ही गोत्र हो जाता 
है इसलिए उनमें माता-पिता दोनों के गोत्र देखने के बजाय सिर्फ़ पिता का गोत्र देखा 
जाता है; मात्‌-प्रधान जातियों में पति का विवाह के बाद स्त्री का ही गोत्र हो 
जाता है, इसलिए उनमें भो माता-पिता दोनों का गोत्र देखने के बजाय सिर्फ़ माता 
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का गोत्र देखा जाता है। इस दृष्टि से अगर 'परिवार' को हम माता-पिता दोनों 
का वंश देखने के कारण 'उभय-पक्षोय! (8]46८४४ ) कह सकते हूँ, तो गोत्र को 
सिफफ़ पिता या सिर्फ़ माता, अर्थात्‌ एक ही का बंद देखने के कारण 'एक-पक्षोय' 
(एग्र|धधाथ या पएपाताटक्ा) कह सकते हें। इसो लिए हमने गोश्र 
को ऊपर जितनी परिभावाएं दी हूं, उनमें गोत्र को 'एक-पक्षीय/ (0७॥॥]38/6॥४] ) 
कहा गया है। परिवार' उभय-पक्षोयप समह है, गोत्र” एक-पक्षोय-सम्‌ह है। 
परिवार' में माता तथा पिता दोनों पक्षों को बंशावलो का मेल होता है, गोत्र में 
इन दोनों वंशावलियों के भेद को तो माना जाता है, परन्तु इन दोनों में से पित- 
सत्ताक-परिवार' वाले पिता को वंशावली को चुन लेते हे, माता को वंशावली को 
छोड़ देते हें, 'मात्‌-सत्ताक-परिवार' वाले माता को वंशावलो को चन लेते हें, 
पिता की बंशावली को छोड़ देते हे । दो बंशावलियों में से किसी एक को सन कर 
उस बंशावली वालों को अपना पुबंज कहना हो गोत्र' कहलाता है । 

(ख) “परिवार नष्ट हो जाता है, 'गोत्र' नष्ट नहीं होता--जहाँ परिवार 
उभय-पक्षीय-सम्‌ह' का नाम है, गोत्र 'एक-पक्षोय-सम्‌ह' का नाम है, वहाँ इन 
दोनों में दूसरा भेद यह है कि पति या पत्नी में से किसो एक के मर जाने पर 'परिवार'" 
समाप्त हो जाता है, परन्तु कई परिवारों के समाप्त हो जाने पर भो गोत्र” नष्ट 
नहीं होता। परिवार अस्थिर है, गोत्र स्थिर है; परिवार अड॒ढ़ है, गोत्र दढ़ है; 
तलाक आदि से परिवार झट-से टूट सकता है, गोत्र तलाक देने पर भो नहीं टूट 
सकता । 

(ग) परिवार सर्वत्र पाया जाता है, गोत्र नहीं--परिवार हर देश-काल 
में पाया जाता है। परिवार तथा विवाह दोनों संस्थाएं एक ही समय से एक-साथ 
चलो आ रही हूं। इन दोनों संस्थाओं का संस्कृत के साथ ही जन्म हुआ, अगर 
कोई समय एसा था जब संसार में संस्कृति नहीं थी, तब यह भी कहा जा सकता 
है कि उस समय परिवार और विवाह की संस्था भी नहीं थो। परन्तु यह नहीं 
कहा जा सकता कि जिस समय परिवार या विवाह की संस्था यो, उस समय गोत्र 
को संस्था भी थी। परिवार पहले था, गोत्र बाद को हुआ, इसलिए एसी जन- 
जातियाँ पायो जातो हूं, जिनमें परिवार को संसया है, गोज को संस्था नहीं हे। 
उदाहरणाथ, कादर तथा अंडमान दोप-वासियों में गोत्र को संस्था नहीं हे, परिवार 
को है, उनसे अधिक विकसित जन-जातियाँ कमार ओर बंगा हूं जिनमें परिवार” 
के साथ-साथ गोत्र' को संस्था भो पायी जाती है। 

(घ) परिकार में सम्बन्ध निकट का होता है, गोत्र में दर का--परिवार में 
सब सदस्य बिल्कुल निकट के सम्बन्धी होते है, गोत्र में सब सदस्य निकट के सम्बन्धी 
नहीं होते। कहॉ-कहाँ तो गोत्र में इतना दूर का सम्बन्ध होता है कि उसे सम्बन्ध 
कहना भी लोचातानी हे, किस्तु जिनका गोश्न सिल जाय, उनका परिवार की तरह 
का कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध न भी हो, तो भी एक गोन्र बाले आपस में एक-दूसरे को 

' परिवार का-सा सम्बन्धों ही मानते हें । 
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३. गोत्र तथा “बंश' में भेद 

जसे परिवार' तथा गोत्र' में भेद है, बसे 'बंश' ([776926) तथा 
गोत्र' (((७7) में भी भेद है। यह भेद क्‍या है? 

(क) वंश लड़ी का नाम है, गोत्र लड़ी के सिरे का ताम है--बसे तो 
बंद! (7९92०) तथा गोत्र' ((]8॥) एक-सो चोज़ें हे, परन्तु इन दोनों में 
ज़रा-सा भेद भी है। वंश' कहने से सारी की-सारी वंशावलोी, वंशावली की सारी 
लड़ी आ जाती है, पिता से लेकर वंश के आदि-प्रवत्तंक तक; परन्तु गोत्र” कहने 
से सारी-की-सारी वंशावली से नहीं, इस सारो लड़ी के सिर्फ़ आदि-प्रवत्तक से ही 
अभिप्राय होता है। मात-बंश” (१(/४/77]770826 )--इस शब्द का उच्चारण 
करने से इस वंश को आदि-प्रवत्तंक स्त्री से लेकर आज तक उसके वंश के जितने 
सस्‍त्री-पुरुष हुए हे, उन सब की लड़ी आ जाती है। इस प्रकार का वंश मात्‌-सत्ताक 
परिवार' में चलता है। 'पित-बंश' (/2807॥768। 07 88740 ॥76826 )-इस 
शंब्द का उच्चारण करने से इस वंश के आदि-प्रवत्तक पुरुष से लेकर आजतक उसके 
वंश के जितने स्त्री-पुरुष हुए हें, उन सब की लड़ी आ जातो है। वंशधरों को सारो 
लड़ी को चर्चा वंश' में होती हे, इस लड़ी के सूत्रधार को चर्चा गोत्र' में होती है। 

(ख) वंश में अनेक वंशावलियाँ तथा एक गोत्र हो सकता है--वबंश' 
छोटा भी हो सकता है, बड़ा भो। कई वंशों' में तीन पोढ़ियों तक का वंश' 
गिना जाता है, कई में आठ, नौ, दस या इससे ज़्यादा पोढ़ियाँ आ जातो हूं। 
तोन, या आठ-नो आदि का यह अभिप्राय नहीं होता कि उन जातियों में इतनो हो 
पीढ़ियाँ हो ग॒ज्षरो हें। लम्बो-चौड़ी श्रृंखला में वे कोई असाधारण नाम रेकर 
छोटे में बड़े को भरने का प्रयत्न करते हूं। जितना पीछे की तरफ़ अधिक समय 
बोता होता है, उतना ही बंशों को लम्बी कड़ी को तोड़ कर छोटी-छोटी कड़ियों में 
रूपान्तरित करने का प्रयत्न किया जाता है। परन्तु इन सबका गोत्र एक ही 
रहता है। इस प्रकार वंश में अनेक वंशावलियाँ होतो हैं, किन्तु इत अनेक 
बंशावलियों में एक गोत्र हो सकता है। 

४. "गोत्र" तथा “जाति, में भेद 

गोत्र में वियाह नहीं हो सकता, जाति में विवाह होना आवश्यक है; 
गोज्र' बहिविवाही संस्या है, 'जाति' अन्तविवाही संस्था है; गोत्र में रधिर का 
सम्बन्ध माना जाता है, 'जाति' में रुधिर का सम्बन्ध नहीं माना जाता; एक ही 
जाति में भिन्न-भिन्न गोत्र' हो सकते हे, भिन्न-भिन्न जातियों का एक हो गोत्र 
हो सकता है। 

५: गोत्र' तथा 'समृदाय' में भेद 

समुदाय (0०0ए्णप्राप) का क्षेत्र बड़ा है, गोत्र (था 
07 $0) का क्षेत्र छोटा है। एक समुदाय में अनेक गोत्र हो सकते हैं। गोश्र 
परिवार से बड़ा किन्तु समुदाय से छोटा है। समुदाय के अच्दर विवाह होता है, 
गोत्र के बाहर विवाह होता है। 
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६. गोत्र की विशेषताएँ 
(एश्राबटांशांतरां०5 ण॑ (आशा) 
गोत्र की विशेषताओं को अगर ध्यान में रख लिया जाय, तो गोत्र-सम्बन्ध 
तथा अन्य सम्बन्धों में भेद स्पष्ट हो जाता है। गोत्र को विशेबताएँ निम्न हे :-- 
(क) बहिविवाह (£»%022779 )--गोत्र' को सबसे बड़ी विशेषता 
इसका 'बहिविवाही' होना है। एक गोत्र के लोग आपस में विवाह नहीं कर सकते । 
एक गोत्र के होन से लड़का-लड़को भाई-बहन तो नहीं बन जाते, परम्तु अपने को 
भाई-बहन' (80725) मानने रूगते हें। भाई-बहन का आदिवासियों में 
सदा से विवाह वजित रहा है। इते वे पाप तया व्य|भिचार मानते हैं। ऑस्ट्रेलिया 
में एक गोत्र' ((]8॥) में विवाह करन वालों को प्राण-दंड तक दिये जाने को 
व्यवस्था है। उत्तरो-अमरीका को क्रो जन-जाति में अपन हो गोन्र में विवाह करने 
वाले को कुत्ते के तुल्य नीच समझा जाता है। विवाह अपनी जन-जाति में, अपने 
समदाय में तो किया जाता है, परन्तु अपने गोत्र में नहीं किया जाता। इस 
दृष्टि से जन-जाति तथा सम॒दाय तो 'अन्तविवाही' (£7008477005 ) संस्थाएँ 
हैं, परन्तु गोत्र बहिविवाही' (£:08977078 ) संस्था है। बसे तो 'बहिविवाह' 
(£५08 47५ ) गोत्र का प्रधान लक्षण है, परन्तु दो-एक जन-जातियाँ ऐसो भी 
पायी गई हे जिनमें 'समान' गोत्र में विवाह हो जाता है। उदाहरणाथं, अरब 
जन-जाति तथा पोलीने शिया की हपू जन-जाति में समान-गोश्र में भी विवाह को 
छूट है। परन्तु ऐसे उदाहरण अपवाद रूप हें, मुख्य तौर पर समान-गोत्र में विवाह 
निषिद्ध है। 
हिन्दुओं के लिए समान-गोत्र में विवाह के निबंध का परिणाम यह है कि 
श्री करन्दीकर के अनुसार एक हिन्दू के लिए २१२१ लड़कियाँ विवाह के लिए 
निषिद्ध हो जाती हूं । गोत्र इतनी दूर तक वंश-सम्बन्ध को ले जाता है कि जिनका 
हमारे साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, वे भी हमारे रुधिर के भाई-बहन सिद्ध हो जाते हूं, 
ओर इसलिए ए+ हिन्दू का विवाह का क्षेत्र अत्यन्त सीमित हो जाता है। हिन्दुओं 
की विवाह-प्रथा में यह भारी कमी थी जिसे १९५५ के हिन्दू विवाह तया तलाक 
अधिनियम द्वारा दूर कर दिया गया है। सगोत्र विवाह के निबंध के आधार में 
मुख्य विचार यह काम कर रहा था कि समान-रुधिर वालों का विवाह-सम्बन्ध 
अनाचार' ([7028) है, इसलिए इसे नहीं होने देना चाहिए, परन्तु इस सम्बन्ध 
को इतना दूर तक पहुँचा दिया गया जिससे इसका आशय हो समाप्त हो गया। 
(ख) समान निवास-स्थान ((णाए्रणा 76४0०70०)--कई लोग 
एक ही जगह पर रहने को गोत्र का एक आवश्यक अंग मानते हूं । रिवर्स ([२।५९४ ) 
ने गोत्र की परिभाषा करते हुए लिला है कि यह ऐसा बहिबिवाही समह है जिसका 
एक हो स्थान पर निवास होता है, जिसके एक हो पूव॑ ज होते हैं “यह पुरबंज कोई 
वक्ष, पशु या कुछ भो हो सकता है। वक्ष, पशु आदि को पृ्वंज सानना ोत्र- 
चिह्न! (70।07) कहलाता हैे। लोई (!.0976) ने गोत्र को परिभाषा करते 
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हुए समान निवास-स्थान' ((!00707 ॥6»४0070०) तथा गोत्र-चिह्न' 
([0श॥ ) दोनों को अपनो परिभाषा में से निकाल कर सिर्फ़ बहिविवाह' 
(६5084) को गोत्र का लक्षण माना है। 'समान-निवास-स्थान' को तो 
वह गोत्र का लक्षण इसलिए नहीं मानता क्योंकि अनेक जातियाँ दुनियाँ में इतनो 
फल गई हे कि उनका अब समान-निवास-स्थान' रहा ही नहीं। उदाहरणार्थ, 
ऑस्ट्रेलिया के समान-गोत्री/ ($0) भिन्न-भिन्न स्थानों में जा बसे हे, हिन्दुओं 
में एक ही गोत्र के लोग देश भर में बिखरे पड़े हूं। 'गोत्र-चिह्न' (]0(27) का 
होना भी वह गोत्र का लक्षण इसलिए नहीं मानता क्योंकि अनेक जन-जातियों में 
गोत्र का विचार तो है, परन्तु उनमें गोत्र-चक्न' (00॥) ) नहीं है। उदाहरणार्थ, 
अमरोकन, आफ्रोकन तथा एशिया की अनेक जन-जातियों में गोत्र-चिह्न' नहों 
पाया जाता। म्रडोक (/0700८॥) भी समान रक्‍त वालों के विवाह के निबंध 
तथा एक स्थान के (निवास को गोत्र का विशेष लक्षण मानता है, परन्तु जंसा हमने 
देखा, पहले कभी एक गोत्र के लोग किसी एक स्थान में रहते होंगे, अब तो देर से 
एक गोत्र के लोग भिन्न-भिन्न स्थानों में रह रहे हें और धीरे-धीरे एक गोत्र सें भो 
विवाह होते लगे हें। 

(ग) समान-पू्वंज ((णग्रणा ॥008४४07)-जिन लोगों का पुवंज एक 
ही होता है, बे अपने को एक गोत्र का सानते हूँ। यह पूर्वज कौन था, कब हुआ-- 
इस सब का ज्ञान हो, न हो, परन्तु अगर यह धारणा बनो हुई है कि पृवंज एक हो 
था, तो ऐसे समान-गोत्री आपस में एक-दूसरे को भाई-बहन समझ कर अन्तविवाह 
नहों करते ओर समान-पूर्वज होने के कारण अपने को समान गोत्र का मानते हूं। 

(घ) योत्र-चित्न ([007 )--बंश का प्रवत्तक कौन था--इसे ढंढते- 
ढुंढ़ते कई जन-जातियाँ यहाँ तक पहुँच जाती हेँ कि आदि-प्रवत्तंक को एक 
कल्पित वस्तु मानने रूगती हूं। कई जातियों में आदि-प्रवत्तक किसो वक्ष को, 
कई में किसो पशु को कल्पित कर लिया जाता है और उस व॒क्ष का फल खाना या 
उस पशु को मारना वर्जित समझा जाता है। पशु को आदि-प्रवत्तक मानने को 
बात कुछ डाविन के विकासवाद को-सो जेंचतो है। कहने वाले कह सकते हे कि 
जेसे आज के युग में विकासवादी बन्दर को मनृष्य का आवि-प्रवत्तंक सिद्ध करने 
का प्रयत्न करते हूं, बंसे कई जन-जातियाँ भिन्न-भिन्न पशुओं को अपना आदि- 
प्रवत्तक मानतो हूँ। मानव-समाज में टोटम' की प्रथा शायद पशु से मनुष्य बनने 
को एक ध्न्वलो याद बनी हुई है। गोत्र-चिक्न' (700८7) पर हम इसो अध्याय 
में आगे कुछ विस्तार से लिखेंगे। 

७. सगोत्रता तथा सर्पिडता 
(एब्राश-छं) शाएे वैणताश-छं) 

कई जातियों में अपने गोत्र ((!]६॥) में विवाह नहों किया जाता क्योंकि 
अपने रधिर में विवाह करना वर्जित है, परन्तु हिन्दुओं में विवाह-सम्बन्ध देखते हुए 
पिता की तया माता को--दोनों पीढ़ियों को देखा जाता हैं क्योंकि जेसे पिता को 
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पोढ़ियाँ अपने ख़न को हूं, बसे माता को पीढ़ियाँ भो तो अपने खून की होती हे। फ्ति 
को पीढ़ो के लोग सगोत्र' (7४067 »४०) कहे जाते हैं, माता की पीढ़ी के 
लोग सर्पिड' (०0४०-४9 ) कहे जाते हें। मनु का कथन है--असपिड़ा 
च या मातुः असगोत्रा च या पितुः, सा प्रशस्ता द्विजातीनां दारकर्मणि सेथने-- 
जो कन्या माता को पीढ़ी तथा पिता के गोन्र की न हो, उसी से विवाह करना 
उचित है। अब इस विधान में शिथिलूता कर दी गई है जिसका वर्णन हम पहले 
कर आये हूं। 

* झॉर्गन (०९287 ) विकासवादी हे, और विकासवाद के दुष्टि-कोण से 
'मात्‌ृ-सस्ताक-परिवार' पहले था, 'पित-सत्ताक' पीछे विकसित हुआ। इसलिए 
मॉर्गन का कहना है कि आदिकालीन जन-जातियों में 'सर्पिडता' (१(०८॥८- 
570) का विचार जन्मा और जिस समय सर्पिडता' के विचार से जन्म लिया, 
उस समय सगोत्रता' (727८-४०) का विचार नहीं था। धोरे-धीरे 
ज्यों-ज्यों मातृ-सत्ताक-परिवार' से 'पित-सत्ताक-परिवार' विकसित हुआ, त्यों- 
त्यों सगोत्रता' का विचार भी उत्पन्न हो गया। मॉर्गन का कथन है कि 'मात- 
सत्ताक' से (पितृ-सत्ताक-परिवार' में विकसित होने का कारण कृषि थी, कृषि से 
उत्पन्न होन वालो संपत्ति थो। पुरुष ने जब अपने घर कृषि करनी शुरू कर दो, 
खेत लहलहान रंगे, मौसम में उसे काटन, इकटठा करने की ज़रूरत हुई, तब उसके 
पास अपनी ससुराल जाने का समय ही न रहा, और वह अपनी ससुराल में रहने के 
स्थान में अपने घर रहने लगा। जब अपने घर रहने लगा, तब स्त्री भो उसके 
पास जाकर रहने लगी, मात्‌-सत्ताक' से 'पितृ-सत्ताक-परिवार' बन गया। इस 
परिवार में कृषि के कारण 'बचत' (50005) होने लगी; बचत से 'सम्पत्ति' 
बनने लगी। इस सम्पत्ति के कारण उत्तराधिकार तथा सभोत्रता के विज्वार ने 
जन्म लिया क्योंकि सम्पत्ति अपने गोत्र में हो उत्तराधिकार में जा सकती है। 
परन्तु मॉर्गन का कथन इसलिए युक्ति-संगत नहीं प्रतोत होता, क्योंकि सम्पत्ति 
का निर्माण तो मातृ-सत्ताक-परिवारों' में भो पाया जाता है। उत्तरो अरोज्ञोना 
तथा नवाहों जन-जाति में सम्पत्ति की प्रधानता है, परन्तु फिर भी वहाँ 'मात- 
सत्ताक-परिवार' हूँ, 'पित-सत्ताक' नहीं। सम्पत्ति होने पर भी वहाँ गोत्र 
(727८-४0 ) के विचार ने जन्म नहीं लिया--इसलिए मॉर्गन का यह 
कहना कि सम्पत्ति के संचय होने पर 'पित्‌ृ-ससताक-परिवार' बन जाता है, फिर 
पिता के गोत्र के विचार का जन्म हो जाता है क्योंकि पिता के गोत्र में ही सम्पत्ति 
उत्तराधिकार में दो जातो है---पह सब-कुछ संगत नहीं प्रतीत होता । 

८. गात्र तथा बिरावरी 
(एात्रा शाव शाब्राए ) 
एक जन-जाति में कई गोत्र हो सकते हें। उदाहरणायं, किसी जन-जाति 
में १२ गोन्न हें, किसी में १६ गोत्र हे। ये जन-जातियाँ अपनो जाति में तो विवाह 
करेंगी, परन्तु अपने गोत्र में विवाह नहीं करेंगी। इस १२ था १६ गोत्रों में कुछ 
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गोत्र सिल कर ४-५ समुदाय बना लेते हें, जिन्हें 'बिरादरी' (?शञा४79) 
कहा जा सकता है। अगर १२ गोत्रों वालो जन-जाति में कहीं ३ और कहीं ४ 
गोत्रों के समुदाय बन गये, तो १२ गोन्र” ((]875) होने पर भो उस जन-जाति 
में ३ या ४ बिरादरियाँ (॥80705) बन सकती हूं, १६ गोत्रों वालो जन- 
जाति में ५-६ बिरादरियाँ बन सकती हूं । 


९. गोत्र तथा गोत्रार्ष 
(टाश्रा आ१ (०९४५) 


कई जन-जातियों में गोत्रों को दो भागों में बाँद दिया जाता है। कुछ 
गोत्र एक समूह में तथा कुछ दूसरे सम्‌ह में गिने जाते हैं। इस प्रकार की व्यवस्था 
को 'द्वित्व-प्रणाली' ([/009! 0०7227752007) कहा जाता है, और इन दोनों में 
से एक-एक भाग को गोत्रार्थ”! ((०009) कहा जाता है। फ्रेंच भाषा में 
दे! (४000०) का अर्थ है--आधा', इसोसे मोयटी-दशब्द बना है। ये 
गोत्रा्ष ' भो बहि-विवाही' होते हें, आपस में तो ज्ञादी-ब्याह नहों कर सकते, 
परन्तु एक गोत्रार्थ दूसरे गोश्ा् से विवाह कर सकता है। टोडा जन-जाति में 
दो गोत्रार्थ हुं--तरथ रोल तथा तेदवलियोल । ये दोनों तो आपस में शादियाँ कर 
सकते हूं परन्तु इन गोत्रार्थों' (१४०65 ) के अवान्तर गोन्र' ((8॥5) आपस 
में शादियाँ नहीं कर सकते। ओन्‍टरल तथा किल्‍लो जन-जातियों में भो दो ही 
गोत्रार्ब” पाये जाते हूँ। 
इस प्रकार हमने देखा कि जन-जाति' (7770०) अनेक गोत्रों' 
(098) में बेंटो होतो है। ये गोत्र जब सिफ़े दो भागों में विभक्‍्त हो जाते हें, 
तब इन्हें ग्ोत्रा्' (१(02005 ) कहा जाता है, और जब दो को जगह कुछ अधिक 
भागों में विभक्‍त हो जाते हैँ, तब इन्हें 'बिरादरी' (79765) कहते हें। 
जब ये न गोत्रार्थों' में बंटते हें, न बिरादरोी' में बेटते हें, तब ये निरे गोन्र' बने 
रहते हें! 
१०. गोत्र को उत्पत्ति 


संसार को विविष जातियों में गोत्र' की उत्पत्ति केसे हुई यह एक अत्यन्त 
विवादास्पद विषय है, परन्तु इतना कहा जा सकता है कि गोत्र' को भावना एक 
प्रकार के विशाल-संगठन की भावना थी ? इस संगठन से पहले छोटे-छोटे संगठन 
शुरू हो चुके थे। उदाहरणायं, परिवार भी तो एक संगठन है, स्त्रो-पुरुष का 
आपस में काम बाँट लेना भो एक संगठन है। ये छोटे-छोटे संगठन 'गोत्र' के 
संगठन से पहले बन चुके थे, क्योंकि कई ऐसी जन-जातियाँ पायी जातो हूँ जिनमें 
परिवार आदि तो पाया जाता है; परन्तु गोत्र नहीं पाया जाता, वे गोश्र-विहोन 
जातियाँ हें। अपने 'गोत्र' में क्योंकि विवाह करना निविद्ध है, इसलिए यह तो 
स्पष्ट प्रतोत होता है कि 'केत्र' का संगठन 'परिवार' के संगठन से ही विकसित 
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हुआ होगा, इसलिए परिवार में पायी जाने वाली भाई-बहन की भावना गोत्र में 
आजतक पायी जाती है, जो एक गोत्र का होता है, वह चाहे कहीं रहता हो, किसी 
जाति का हो, अपना नज्ञदीकी समझा जाता है। 

अन्य जगह 'गोत्र' का विकास कंसे हुआ--यह तो कहना कठिन है, 
परन्तु अपने देश में गोत्र” के विकास पर कुछ प्रकाश मिलता है। गोत्र -दब्द 
गो तथा त्र--इन दो के मेल से बना है। गो' का अर्थ है -- गाय” तथा 
प्ृथिवी'। नत्र' का अर्थ है--त्राण करना, रक्षा करना। इस प्रकार गोत्र 
का अं बनता है--गाय तथा पृथिवी को रक्षा करने वाला संगठन, इनकी रक्षा 
करने वाला दल'। 

भारत में इस प्रकार के श्रू-शुरू में आठ संगठन, दल या समूह थे जिन्होंने 
अपने को संगठित किया था। इनको आठ गोत्र' कहा जाता था। इन आठ 
संगठनों, दलों, गोत्रों के प्रवत्तंकों के नाम थं--विदवामित्र, जमदग्नि, भरद्ाज, 
गौतम, अन्रि, वसिष्ठ तथा कश्यप" । इनके अतिरिक्त कई अगस्त्य को आठवाँ 
गोत्र-प्रवतंक मानते हूं । 

ये आठ दल (गोत्र) समय के साथ बढ़ कर चौबोस हो गये, और चौबीस 
बदल (गोत्र) भी ज्यों-म्यों समय बीतता गया, जन-संख्या बढ़ती चलो गई, त्यों- 
त्यों और अधिक बढ़ने लगे और इनकी संख्या पहले उनचास और फिर सेकड़ों 
हज़ारों हो गई ।* इस प्रकार आदि-समाज के संगठन को करने वालों ने कृषि-कर्म 
तया पशु-पालन की आर्थिक-व्यवस्था को संगठित करने के लिए जो सामाजिक- 
रचना बनाई थी, वह गोत्र के नाम से कही जाती थो। यह हो सकता है कि 
विश्वासित्र, जमदग्नि आदि सात-आठ ऋषि आदि-समाज के बड़े-बड़े परिवार थे 
और उन परिवारों ने अपने-अपने परिवार के भीतर कृषि तथा पशु-पालन के 
व्यवसाय को प्रारम्भ किया, अपने दल या गोत्र का नाम अपने नाम पर रखा, और 
ज्यों-ज्यों परिवार बहुत अधिक बढ़ता गया, त्यों-त्यों बहुत समय के बाद आगे चल 
कर गोत्रों की संख्या भी बढ़ती चली गई। इससे यह तो प्रतोत होता है कि शरू- 
शुरू में गोत्र में दो बातें थों--परिवार तथा परिवार का कृषि और पशु-पालन के 
आधार पर आर्थिक-संगठन। इस दर का सुरुष उहेश्य दल की आथिक-समस्या 
को हुल करना था। आवि-काल के परिवारों का अन्‌ श्ञीरून करने से प्रतीत होता 
है कि परिवार का काम हर प्रकार के आथिक कार्य को करना था। अनेक परिवारों 
मे जब मिलकर अपना आर्थिक-संगठन बनाया तब उसका नाम गोत्र रखा, 


१, विश्वामित्रों जमदग्निर्भरद्ाजोईथ गौतम: । 
प्रत्रि: वसिष्ठ: कश्यप इत्येते गोत्रकारका: ।। 

२. चंतुविशति गोत्राणि। ऊनपंचाहद गोत्रभेदा: । गोत्राणि तु शतानि 
अनन्तानि । 
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और उस आध्िक-संगठन के निर्माता, अपने परिवार के मुखिया के नाम से वह 
गोत्र प्रसिद्ध हो गया। 

यह जो गोत्र' या दल' बना, बह इकला तो काम नहीं कर सकता था। 
इस गोत्र' ने, इस “दल” ने कहीं, किसो भू-भाग में अपना डेरा डाला, अपना 
उपनिवेश बसाया। यह उपनिवेश, यह डेरा आत्म-निर्भर होकर ही जीवन- 
निर्वाह कर सकता था, इसलिए उस समय की आवद्ययकताओं के अनुसार दूसरे 
लोगों को भो इस डेरे में शामिल किया गया। उनमें से कुछ पढ़ान-लिखाने का काम 
करने लगे, उन्हें इन्होंने ब्राह्मण” का नाम दिया, कुछ योद्धा का काम करने लगे, 
उपनिवेश को शत्रुओं से बचाने का काम, उन्हें इन्होंने क्षत्रिय' का नाम दिया, कुछ 
खाने-पीन का प्रबन्ध देखने लगे, उन्हें इन्होंने वेइय' का नाम दिया, कुछ लोहार- 
बढ़ई-जलाहे आदि का काम करने लगे, उन्हें इन्होंने शूद्र का नाम दिया। 
इस प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य, शद्र--ये सब श्रम-विभाग किये गये, और इस 
आध्िक-ढाँचे का नाम गोत्र' रखा गया क्योंकि इस आर्थिक-व्यवस्था में भूमि तथा 
पश्ञ ही आजीविका के साधन थे, और इस सारे दल का जो प्रवत्तक था उसके नाम 
से हर व्यक्ति अपने को उस दल का कहने लगा। उदाहरणार्थे, जो कद्यप के दल 
का था वह अपने को काइयप-गोतन्री, जो भरद्वाज के दल का था वह अपने को 
भारदहाज-गोत्री, जो जमदग्नि के गोत्र का था वह अपने को जामदर्न्य कहने लगा। 
यही कारण है कि आज भो ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र--सभी के एक गोत्र पाये 
जाते हैं। भारहाज गोत्र खत्री, कुम्हार तथा चमार तीनों में पाया जाता है। ऊपर 
जिन आठ गोत्रों को चर्चा की गई है, उनके अलावा भो से कड़ों-हज्ञारों गोत्र हो 
गये--यह हम कह आये हें। इन गोत्रों को पड़ताल को जाय, तो ये गोत्र हर जाति 
में सिलेंगे। इसो प्रकार का एक गोत्र 'लखनपाल' है। यह गोत्र ब्राह्मणों तथा 
कुल्हारों>-दोनों में पाया जाता है। 'महता-गोत्र ब्राह्मण, खत्री, अरोहा--इन 
तोनों में पाया जाता है। परिणाम यह हुआ कि गोत्र का सम्बन्ध जो शुरूदुरू 
में रक्‍्त-सम्बन्ध तथा आर्थिक-व्यवस्था---इन दोनों से था, धीरे-धीरे रक्त से सम्बद्ध 
न रह कर सिर्फ़ आर्थिक-व्यवस्था से सम्बद्ध रह गया। 

गोत्र में जो पहले कभो रक्त का सम्बन्ध था, वह आगे चलकर रक्‍त से 
सम्बद्ध नहों रहा, इसलिए नहीं रहा क्योंकि जेसे आजकल की आ्थिक-व्यवस्था में 
सब जात-बिरादरी के लोग शामिल होते जाते हे, बेसे आवि-कालीन आ्िक- 
व्यवस्था, जो पहले कभी परिवार से श्रू हुई यो, आगे चलकर परिवार तक सीमित 
न रह सकी और उससें भो आजकरू को तरह बाहर के रक्‍त के लोग शामिल होने 
लगे। गोत्र” का यह रूप जिसमें एक रुणिरवालों को हो एक गोत्र” का नहीं कहा 
जाता था, भिन्न-भिन्न रुघिर वालों को भो एक गोत्र का कहा जाता था--उस 
समय की शिक्षा-व्यवस्था में भो स्पष्ट दीखता है। उस समय ऋषि लोग वनों में 
आश्रम बना कर लड़के-लड़कियों को शिक्षा दिया करते थे। इन आश्रमों में जो 
लड़के एक-साथ शिक्षा ग्रहण करते थे, वे सब एक गोत्र के माने जाते थे। यहो 
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कारण है कि एक रुधिर के भाई-भाई का भी भिन्न-भिन्न ग॒रुओं से शिक्षा ग्रहण करन 
के कारण एक गोत्र न होकर भिन्न-भिन्न गोत्र होता था। उदाहरणायं, बलराम 
तथा श्रीकृष्ण भाई-भाई थे, परन्तु बलराम का गोत्र गाग्यं तथा श्रोकृष्ण का गोत्र 
ग्ोतम था। यह इसलिए था क्योंकि उन्होंने भिन्न-भिन्न गुरुओं से शिक्षा प्राप्त 
की थो। ऋषियों के आश्रमों में एक-साथ शिक्षा ग्रहण करन वालों को चाहे वे 
किसी भी जाति के होते थे, एक गोत्र का माना जाता था। इसका यह भी कारण 
था क्योंकि उस समय लड़के-लड़की सब को समान शिक्षा दी जाती थी, एक ही गर 
से वे विद्यास्यास करते थे, साथ-साथ रहते थे। गोज् का भले हो रक्‍त से सम्बन्ध 
हो, परन्तु यह भावना तो तब भी थी और आज भो हे कि एक गोत्र वालों को 
विवाह-सम्बन्ध नहीं करना चाहिए। हो सकता है कि ऋषियों ने अपने आश्रमों में 
पढ़ने वाले बालक-बालिकाओं को एक गोश्र का इसलिए माना था ताकि वे आपस 
में एक-दूसरे को भाई-बहन समझते रहें और उनमें अनाचारी सम्बन्ध उत्पन्न न हों । 
ऊपर हमने जो-कुछ लिखा, उससे यह तो स्पष्ट हो गया कि गोत्र का प्रारम्भ 
एक ही रुधिर के परिवार से हुआ था, इसका उदेदय आ्थिक-व्यवस्था को निश्चित 
करना था, परन्तु कालान्तर में इसमें बाहर के रुधिर के लोग भी शामिल होते रहे 
किन्तु उनके शासिल होने पर भी समान-गोत्रियों में एक रुघिर का भाव बना रहा, 
वह आज भी बना है। पहले कभी इस भाव का लाभ था, आज इस भावना से 
समाज को हानि पहुँच रहो है, क्योंकि इस भावना के कारण विवाह का क्षेत्र बहुत 
सोमित, संकुचित हो गया है। हिन्दू अपनो जाति से बाहर दादी नहीं कर सकता, 
जाति के भोतर ही शादी कर सकता है, जाति के भीतर भी अपने गोत्र में शादी 
नहीं कर सकता। जाति के बाहर तो इसलिए शादो नहीं कर सकता ताकि उसका 
रुधिर अपवित्र न हो जाय, गोत्र के भोतर इसलए शादी नहीं कर सकता क्योंकि यह 
भाई-बहन का-सा अनाचार का सम्बन्ध है। तो फिर वह कहाँ शादी कर 
'सकता है ? इसो का परिणाम है कि आज की सामाजिक व्यवस्था में जाति तथा 

सोत्र इन दोनों के बन्धनों को कानून से तोड़ दिया गया है । 

११. गोत्र-चिक्न अथवा गण-चिह्न (टोटम) 
। (पणंक्षा) ह 

आवि-काल का मानव जब अपने बंश को लड़ी को लेकर बंठता था, तो 
पोछे की तरफ़ ढुंढते-दंढते बहु कहाँ तक जा सकता था। वंश को लड़ी को ढूंढते- 
दुंढते कई जन-जातियां सूर्य-बर्त्र तक पहुँच जाती थीं। कोई अपना उद्भव सूर्य 
से, कोई चन्द्र से मानने लगतो थीं, ये अपने-आपको सूर्प-वंशी या चन्द-बंशी 
कह देती थो। कई और किसो को नहीं, तो किसी ब॒क्ष को, किसी पश्ु-पक्षो को वंश 
का आदि-अ्रवत्तक कल्पित कर लेती थीं। हो सकता है कि किसी परिवार के किसी 
व्यक्ति ने कबतर को कभी मारा हो, और वह अगर कभी अन्धा हो गया, तो अन्धेपन 
को कबूतर को मारने से जोड़ दिया गया हो। इसके बाद वहु व्यक्ति कबतर 
क। उपासक बन गया हो, और कबतर इस परिवार तथा गोत्र का गोत्र-चिह्न' 


गोत्र अथवा गण' तथा 'गोत्र-चिहक्न अथवा गण-चिह्न २०९ 


बन गया हो। इसके बाद कबतर का मारना, खाना इस गोत्र में निधिद्ध माना जाने 
लगा हो। इस प्रकार गोत्र का किसी पाथिव-अपाथिव, कल्पित-अकल्पित, पत्थर, 
बक्ष, पशु, पक्षो, देव, देवो, ग्रह-नक्षत्र के साथ सम्बन्ध जोड़ देना गोत्र-चिह्नवाद' 
(॥0/थ८7ं57) कहलाता है। 

गोत्र-चिह्न”ः (टोटम) को परिभाषा 

[क] नोट्स एण्ड क्वेरीज़ ऑन एन्ध्रोपौलोजी की व्याख्या-- गोत्र- 
चिह्नुवाद एंसे सामाजिक संगठन तथा जादू एवं धर्म गभित प्रणाली का नाम है 
जिसके द्वारा कोई जन-जाति अपने गोत्र अथवा वंश का सम्बन्ध किसो जोवित 
अथवा अजोबित वस्तु से जोड़ लेतो है।' 

[ख़] जेकब्स तथा सस्‍्टने की थ्याख्या--“गोत्र-चिहक्ल अथवा गोत्र- 
चिह्नुवाद उन क्षेत्रों तक सोमित होता है जहाँ समान गोत्र के लोग रहते हें, और 
ये समान-गोत्री किसो पशु अथवा पक्षो को अपना पूर्वज मानते हे, इस पशु के मांस 
या इस पक्षों के पंख का प्रयोग नहीं करते ओर जादू-टोन तथा विधि-विधान में 
इन पश-पक्षियों का हो कोई-न-कोई सम्बन्ध जोड़ लेते हूँ ।' 

[ग] हरस्कोविट्स की व्यास्या-“गण-चिह्नवाद उस विश्वास या धारणा को 
कहते हूँ जिसके अनुसार किसी मानव-समुदाय का किन्‍्हों वनस्पतियों, पशुओं या 
कभो-कभो किसी अद्भत प्राकृतिक पदार्थ के साथ देवीय-सम्बन्ध माना जाता है। 

गोत्र-चिह्मन! (टोटम) की उत्पत्ति 
(0ञआंड्रांणा रण प्रणंशा ) 

गोत्र-चिह्लू' की उत्पत्ति कंसे हुई--इस सम्बन्ध सें विद्वानों के भिन्न-भिन्न 
मत हैं। इनमें से कुछ महत्त्वपूर्ण मत हम नोचे दे रहे हूँ :--- 

(क) फ्रेज़र का मत (आथिक-विभाजन )-फ्रेज़्र (£722८ ) का कहना 
है कि कौन-से पशु तथा कोन-से फल कौन-सा गोन्न खाये और उनका उपभोग 
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करे--हसका जन-जातियों के गोत्रों ने आपस में विभाजन कर लिया था जिससे 
एक गोत्र के क्षेत्र को दूसरा गोत्र नष्ट न करे। इस प्रकार के आथिक-विभाजन का 
परिणाम हो भिन्न-भिन्न गोत्रों में मिश्न-भिश्न पश्ञ-पक्षियों या वक्षों को प्रधानता 
थो। जिस गोत्र को जो पशु, पक्षो या वक्ष दे दिया गया था वह उसो को अपना 
चिह्न मानने लगा था। फ्रेज़्र ने गोत्र-चिह्न! का एक और समाधान भी दिया है। 
उसका कहना है कि आदिकालीन मनुष्य को यह नहों मालम था कि स्त्री के 
ग़र्भ क्‍यों ठहर जाता है। गर्भ ठहरने का पता उन्हें बहुत देर बाद चलता था, तब 
चलता था जब प्रत्यक्ष रूप से गर्भावस्‍था के चिह्न दोखन रूगते थे। उस समय 
वे यह समझते थे कि उनके पास जो पश, पक्षों या वक्ष हे वे गर्भ के कारण हें । इसो- 
लिए उसो को वे पूजा करने लूगते थे और उसी को अपने गोत्र का आदि-प्रवत्तंक 
मानने लगते थे। 

(ख) टायलर का मत (पूवंज-पूजा )-टायलर (]५)07) का कहना है कि 
आदि-कालीन लोग यह समझते थ कि मृत्यु के बाद मनष्य का आत्मा किसो पश, 
पक्षी या वृक्ष में चला जाता है, और इनमें वास करता हुआ परिवार की रक्षा करता 
है। इसो कारण जन-जातियाँ अपने-अपने पुर्वजों को इन पश-पक्षो, वक्षों के रूप में 
पूजा करतो हैं। एक तरह से गोत्र-चिह्नवाद' पुवंजों को पुजा का हो एक पूर्व-रूप है। 

(ग) गोल्डनवाज़र का मत (आर्थिक तथा सामाजिक) --गोल्डनवीज्र 
(00]0शाफ्टं5४/) ने १९१० में इस विषय पर जो-कुछ लिखा उससे “गोत्र- 
चिह्न॒वाद' पर बहुत काफ़ी प्रकाश पड़ा। उसका कहना है कि गोत्र-चिह्न' पर 
एसी कल्पना कर सकना कठिन है जो सब जन-जातियों पर एक-सो घट सके। 
गोत्र-चिह्न के विचार को उत्पत्ति का कारण हर जन-जाति में अलग-अलग होता 
है। इसके गोल्डनवोज़्र के कयनानसार मुख्य कारण दो हँ--धासिक तथा 
सामाजिक । धामिक कारण तो वह है जिसमें पश-पक्षो-वक्ष आदि में कोई आध्या- 
त्मिक-दा।क्त, अलौकिक-दक्ति मानो जातो है, इस अलौकिक शक्ति को ये लोग 
उस पश्म-पक्षं, वृक्ष आदि के नाम से पूजा करते हूं। सामाजिक कारण का अभि- 
प्राय किसो सामाजिक आकस्मिक घटना से है। उदाहरणा्थं, किसी गोत्र का 
पूर्वज सो रहा था, इतने में एक साँप आया, उसने उस पर फण फंलाया, परन्तु उसे 
काटा नहीं। इस आकस्मिक घटना को लेकर उस गोत्र में सांप की पूजा चल पड़ो 
साँप को गोत्र का रक्षक माना जाने लगा, साँप उस गोत्र का चिह्न बन गया। 
जिस पूर्वज के जोवन में यह आकस्मिक घटना घटो, उसके अनवंशज भी सांप को 
मानन लगे, उसे अपन गोत्र का रक्षक कहने लगे। भारत में ज़्यादातर 'गोत्र-चिह्ध 
को उत्पत्ति का कारण धारमिक न होकर सामाजिक है। 

(ध) रॉय का मत (एक-रूपता, विभेदकता तथा सामान्यौकरण) 
ओयुत्‌ रॉय (२०५) ने भारत के गोत्र-चिह्ठों' का अध्ययन कर यह निष्क 
निकाला है कि यहाँ के गोश्र-चिह्लों के तीन कारण हूं । पहले तो कई परिवारों का 
एक-दूसरे के साथ सम्मिलन होता है, उनको एक-रूपता होती है। ये एक-रूप 
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होकर किसी एक नाम को धारण कर लेते हूं। उदाहरणाथं, कई परिवारों के 
मिलने से जो गोत्र बना उसने अपना एक नाम धारण किया--सिह । यह 
सिह' उन परिवारों को 'एक-रूपता' (70७0०) से उन परिवारों के गोत्र का 
नास चना गया। परिवारों को उस 'एक-रूपता' के कारण जब गोत्र किसी गोत्र- 
चिह्न! को अपना लेता है, तब समय बोतने पर गोत्र बहुत बड़ा हो जाता है और 
उस हालत में 'एक-रूपता' से उलटो प्रक्रिया शरू हो जातो है जिसे विभेदकता' 
(75807) कह सकते हैं। अगर सिह-गोत्र-चिह्न' था तो अब एक बड़े गोत्र से 
जो छोटे-छोटे गोत्र बन जाते हैँ, उनके चिह्नू भो सिह के छोट-छोट अंग-प्रत्यंग हो 
बनते हूं । जहाँ पहले सिंह गोत्र का चिह्न था, वहाँ एक गोत्र से बने इन अनेक गोत्रों 
में से किसो का चिह्न सिह का दाँत, किसी का उसको पूंछ, और किसो का सिंह का 
कोई अन्य अंग-प्रत्यंग चिह्न बन जाता है। 'एक-रूपता' तथा 'विभेदकता' के 
अतिरिक्त गोत्र-चिह्न! को उत्पत्ति का एक तोसरा कारण भो है। किसी गोत्र 
का चिह्न सिह चना गया, तो क्‍यों चुना गया ? इसका कारण वही आकस्मिक 
घटना हो सकतो है जिसका हमने ऊपर उल्लेख किया। सिंह ने किसी को रक्षा को, 
तो सिह उस सारे गोत्र का रक्षक हो गया, सिह ने किसो को समाप्त कर दिया, तो 
वह उस गोत्र के लिए भयावह चिह्न बन गया। रक्षा तो एक व्यक्ति की- की, 
न्‌कसान पहुँचाया तो भी एक व्यक्ति को पहुंचाया, परन्तु इस बात को सामान्य 
रूप देकर गण-चिह्न' का रक्षण अथवा भक्षण के लिए सामान्योकरण' ((9९॥6- 
42400॥) कर दिया गया। श्रीयुत्‌ रॉय ने 'एक-रूपता', विभेदकता' तथा 
'सासान्योकरण---इन तीन कारणों को अनक गोत्रों के चिल्लों पर घटा कर 
यह दर्शान का प्रयत्न किया है कि गोन्र-चिल्ठों का आधार इन तोन बातों 
में से कोई एक बात हो सकती है ? 
१४. गोत्र-चिहक्न/ (टोटम) को विशेषताएँ 
((ाश्राइटाशांड25 ० तथा) 

जेसे गोत्र' को अपनो विशेषताएंहूं, बसे गोत्र-चिह्न! (टोटम) की भो 
अपनो विशेषताएं हें। वे विशेषताएं क्‍या हूं। 

(क) टोटम का मांस नहीं खाया जाता--जन-जातियों में अनेकों का गोत्र 
कोई पश्‌ होता है। कमार जन-जाति में सात गोत्र पाये जाते हूं जिनमें नेतस-गोत्र 
को कमार जन-जाति का टोटम कछआ है। ये छोग कछ ए की पूजा करते हें और 
इसे न मारते हूं, न इसका मांस खाते हूं। इस जन-जाति में यह समझा जाता है कि 
कछआ उनका रक्षक है। जिस जन-जाति का टोटम कोई पश या पक्षों होता है 
वह उस पश्ञ या पक्षो का मांस नहीं खाती, उसे पवित्र समझती है, उसकी रक्षा करतो 
है। कहा-कहीं इसका अपवाद भी देखा जाता है, परन्तु अपवाद वहीं होता है 
जहाँ उस पश्‌ या पक्षों के मांस खान के बिना गज़्र ही नहीं हो सकती । 

_ (ख). टोटम को खा जाना--जैसा हमने अभो कहा, टोटम का मांस नहीं 
खाया जाता, परन्तु कभी-कभी .संकट-काल में उसे खाना भी पड़ता है। एसे 
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समय में योत्र के सदस्य मिल कर प्रार्थनाएं करते हें, धामिक-संस्कार करते हूं, तब 
जाकर जन्तु का बलिदान किया जाता है। हिन्दुओं में यज्ञों में सम्भवतः इसो 
आधार पर बलि दी जाती थी, यह आयों की प्रथा न होफर जन-जातियों की प्रथा 
थी जिसे कुछ भूले-भटके लोगों ने आरयों के ग्रन्थों में भी डाल दिया अन्यथा 
यज्ञ जेसे पवित्र कार्य में पश-बलि जेसे घणित-कार्य को करना समझ नहीं पड़ता । 
जन-जाति के लोग जब टोटम को घामिक-कृत्य में संफटावस्था में मारते हें, तब उसे 
विशेष प्रकार की विधि द्वारा मारते हें। टोटस को इस प्रकार बलि करने के 
सम्बन्ध में फ्रॉयड ने यह कल्पना की है कि जन-जातियाँ उस समय यह समझतो हूँ 
कि टोटम न हमारी रक्षा के लिए अपने जीवन का भो बलिदान कर दिया। टोटम 
के साथ बलिदान को भावना को जोड़कर जन-जातियों न टोटम के भक्षण को 
धर्म का रूप दे दिया है। 

(ग) टोटम की मत्य---जब कोई टोटम पश्‌ या पक्षो होता है, तब उसको 
मृत्य॒ पर जन-जाति के लोग उसके लिए रोते-धोते हें, आँसू बहाते हूं, और उसके 
शव को व से ही आदर से ज्ञमोन में गाड़ते हूं जेसे बह उनका कोई सगा-सम्बन्धो हो । 

(घ) हिस्न टोटम--कभो-कभी किसी जन-जाति का टोटम कोई हिख्र 
जोव-जन्तु होता है। उदाहरणाथं, शेर, चोता, साँप--य भो टोटम हूं। जिन 
जन-जातियों के ये टोटम हूं उनका विश्वास है कि ये हित्र जोव-जन्तु उनको रक्षा 
करते हूं, उनका संहार नहीं करते । 

(5) रक्षक टोटम--टोटम को गोन्र का रक्षक माना जाता है और समझा 
जाता है कि वह समय-समय पर गोत्र के प्रधान व्यक्ति को स्वप्न में सब-कुछ बता 
देता है ओर समय-समय पर चेतावनों देता तथा भविष्यवाणी करता हे। 

(च) टोटम को गृदवाना--जन-जाति के लोग अपन गोत्र के टोटम के 
चित्र दोवारों पर खींचते हें, उन्हें सजाते हे, हथियारों पर टोटम के चित्र बनाते हूँ 
और पुरुष तथा स्त्री टोटम को तस्वीर को अपनी भुजाओं पर गुदवा लेते हूँ । 
यह संब-कुछ करने का यही अभिप्राय है कि एकदम इन तस्वीरों को देख कर यह 
पता लग जाय कि उस व्यक्ति का क्‍या टोटम है । टोटम को प्रसन्न करने के लिए 
भो यह सब किया जाता है। 

(छ) टोटम का पूर्वज होता--जन-जातियों में यह विश्वास चला आता है 
कि उनका टोटम उनका कोई पूव॑ज है या किसी पुृवंज का निकट का सम्बन्धी है । 
इस दृष्टि से टोटम को अपना पुरला मान कर वे उसको पूजा करते हूं। 

(ज) प्ूव॑ंज के अतिरिक्त टोटम का पशु-पक्षी-वक्ष होना--टोटम के विषय 
में जहाँ यह विचार है कि टोटम जन-जाति का कोई पृव॑ज है, वहाँ यह विचार भी 
पाया जाता है कि वह पृवंज न होकर कोई पश्ञ , पक्षो या वृक्ष है। अपन देश में पशुओं 
में गौ को, वक्षों में तुलसो, वट तथा पीपल को टोटम मान कर पूजा जाता है । 
जन-जातियों में पशुओं को टोटम सानने के अनेक उदाहरण हें। कमार जन- 
जाति में न तम गोत्र का टोटम कछआ है, बाघ-सोरी जन-जाति का टोटम चोता 


गोत्र अथवा गण' तथा 'गोत्र-चिह्न अथवा गण-चिह्न' २१३ 


तथा नाग-सोरी का टोटम साँप है। पश-पक्षो-वृक्ष को टोटम सानने का कारण यह 
है कि इनके कथानक के अनुसार इनके किन्हों पूर्वंज को रक्षा किसी पशु ने, किसो 
पक्षों ने या किसो वक्ष ने की थी। 
१५. 'गोत्र' तथा गोत्र-चिह्न' के उदाहरण 
(एऋश्माफ९5 ० टात्रा कातं 7रणताशा ) 

गोत्र' ((]»॥) तथा बहिविवाह'--ये दोनों बातें तो एक-दूसरे से जुड़ी 
हुई है, परन्तु गोत्र-चिल्न ([0/९7) तथा 'बहिविवाह--यं दोनों भी ज़रूर 
ही एक-दूसरे से जड़ी हुई हों, एंसी बात नहीं है। गोत्र-चिह्न जहाँ होगा वहाँ 
गोत्र' तो होगा हो, परन्तु जहाँ गोत्र होगा, वहाँ गोत्र-चिह्न! भो अवश्य होगा, 
यह बात भो नहीं है । 

गोत्र-चिह्न! के विचार को और अधिक स्पष्ट करन के लिए हम यहाँ 
छत्तीसगढ़ की कमार जन-जाति का उदाहरण दे रहे हें, जिससे मालम पड़ेगा कि 
गोत्र-चिह्मन! का वास्तविक स्वरूप क्‍या है। 

कमार जन-जाति में निम्न सात गोत्र पाये जाते हं-- (१) जगत, (२) 
नेतम, (३) मरकम, (४) सोरो--बाघ-सोरो तथा नाग-सोरो, (५) कुंजम, 
(६) मरं, (७) छंदहा। कमार जन-जाति में इन गोश्रों को उत्पत्ति के विषय में 
निम्न कथानक पाय जाते हूँ :-- 

संसार के उत्पन्न होन से पूर्व एक महान्‌ जल-विप्लव आया जिसमें सारो 
सृष्टि ड्ब गई। इस जल-विष्लव के बाद जब सृष्टि उत्पन्न हुई तब कुछ बेर सृष्टि 
के चलन के बाद एक दूसरा जल-विप्लव आया। पानो उछालें मारता हुआ कमार 
लोगों के घरों में भरन रूगा और वे अपनो जान बचाने के लिए इधर-उधर भागन 
लगे। पानी का वेग कमारों की दौड़ से तेज्ञ था और देखते-देखते उनके घरों के 
चारों तरफ़ पानो-हो-पानी हो गया । अब उनके सामने जान बचान के लिए तेरने 
के सिवाय और कोई उपाय नहीं रह गया था, परन्तु इतन भारी समुद्र को पार करन 
के लिए वे कंसे तरते ? 

इनमे से कमारों का एक सम्‌ हु तो कछए की पीठ पर चढ़ कर जल को पार 
कर गया। इन्हें नंतम' कहा जाता है। आज दिन भो वे कछए के प्रति कृतज्ञता 
प्रकट करने के लिए इसे अपना गोत्र-चिह्न मानते हें और कछए को नहीं मारते, 
इसे नहीं खाते। दूसरा समह मगरमच्छ को पीठ पर चढ़कर जल को पार कर 
रहा था। धार के बीच में मगरमच्छ का दिल बिगड़ गया। उसने पीठ पर चढ़ों से 
कहा कि मुझे भूख रूगी है, में तुम सब को हड़प जाऊंगा। उसकी पीठ पर जितने 
कमार चढ़े थे, डर के मारे सब ने जल में छलांग मार दी। कुछ को वह खा गया, 
बाकी जो बच रहे वे तरते-तरते कछए की पीठ पर चढ़ों के निकट पहुँच गए। 
उन्होंने कछए से गिड़गिड़ा कर कहा--हमें भो अपनो पीठ पर रे लो। कछए 
ने कहा कि मेरो पीठ पर काफ़ी बोझ लछदा है, में और अधिक नहीं ले सकता। 
इन लोगों ने प्राथंना करते हुए कहा--मामा, हमारी जान बचा लो। कछए ने 
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कहा--अरे, तुम मेरे भानजे हो, आओ, पीठ पर चढ़ जाओ, और उसने इन सब की 
भो जान बचा दो । इस वर्ग को 'मरकम' कहा जाता है और आज भी ये जहाँ सगर- 
मच्छ को देखते हे उसे जान से मार डालते हे और कछए की पूजा करते हूँ। 
'कछए' तथा मगरमच्छ” के इन गोत्रों के चिह्न होने को यह कहानी है। 

सोरी लोग जंगल की एक झाड़ी को पकड़ कर पार हो गये। पार होने के 
बाद उन्होंने एक जंगल में डरा डाला। वहाँ उनके भिन्न-भिन्न परिवारों ने कुछ 
दिन विश्वाम करने के लिए अपनी झोंपड़ियाँ भी बना लीं। इनमें से एक सोरी 
सत्रो गर्भवती थो। उसके यहाँ दो सनन्‍्तान उत्पन्न हुई--एक सिह थी, दूसरी साँप 
थी। सिह कमार से जो वंश चला उसका नाम बाघ-सोरो' तया साँप कमार 
से जो वंश चला उसका नाम नाग-सोरो' पड़ा। बाधघ-सोरो' बोर को और 
नाग-सोरी' सांप को नहीं मारते। अगर उन्हें पता चल जाय के आस-पास किसी 
ने शेर या साँप मारा है, तो वे स्नान करते हूं, प्रायश्चित्त करते हूं, ठीक एंसे जंसे 
कोई निकट का सम्बन्धी मरा हो । 

एक बढ़ा कमार अपन पुत्र के लिए एक पुत्र-बध्‌ लाया। इस बीच यह जल- 
विप्लव आ गया। लड़के-लड़की का अभो सम्बन्ध नहीं हुआ था। पानो उतरन के 
बाद जब वह घर का आंगन बहारन लगी, तब उसके सब कपड़े भीज हुए थे, उन 
फपड़ों के बोच से उसके सुन्दर अंग-प्रत्यंग झलक रहे थे। इतने में ब॒द्धवेव का 
बकरा वहाँ आ निकला। बकरे ने सुन्दरी पर मोहित होकर उसका आलिगन 
फरना चाहा। सुन्दरी ने कहा--अगर तुम्हारे संस से मझे सन्‍्तान हो गई, तो 
क्या होगा। उसने कहा, वह 'कुजम-गोत्र की झहुलायेगो। वह सुन्दरों बकरे के 
साथ जंगल में जाकर तोन दिन रहो। चौय दिन कमार लोगों ने ढूंढते-हूँढते 
जंगल में जाकर उसे बकरे के साथ सोते पकड़ा, परन्तु इस बोच वह गर्भवती हो 
चुकी थी। इस स्त्री के जो सन्‍्तान हुई वह आज भो कुजम' गोत्र को कहलाई और 
बकरा उसका गोत्र-चिह्न हुआ। इस गोत्र के लोग बकरे का मांस नहीं खाते और 
अगर बकरा इनको झोपड़ी में आ घ॒से तो रसोई के बर्तन फेंक देते हूँ और पानो 
छिड़क कर झोंपड़ी को पवित्र करते हें । 

इस जन-जाति का एक वर्ग दुनियां भर में घमता-फिरता रहा। लगातार 
गतिशील होने के कारण इसे 'जगत' कहते हे । एक वर्ग इतना भखा था कि उसने 
मद को खा लिया। इसे मरं' कहते हें और इनके यहाँ जो प्राणी अपने-आप मर 
जाय उसे खाना मना है, ये पशु को मार कर खाते हूं, स्वयं मरे को नहीं खाते। 
जो कमार अपना निर्वाह किसी प्रकार नहीं फर सके उन्हें छेदेहा' कहा जाता है। 

गोत्र-चिह्न को उत्पत्ति से जन-जातियों में इसका महत्त्व स्वयं स्पथ्ट हो 
जाता है। कई जातियों में गोत्र-चिल्न का जो पशु -पक्षो-वक्ष हो उसका मारना 
तथा खाना मना होता है। कई-कई जातियों में उत्सवों-त्यौहारों पर उसे मार 
कर भी खाया जाता है। प्रायः जन-जातियाँ अपना गोत्र-चिल्न' दारीर के किसी 
भाग पर गदवा लेती हैं । 
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(र्रतद20 4क्‍४० १4८7८ ए 08५3 प्ररा855) 

सनष्य संसार को घटनाओं पर तीन दृष्टियों से विचार कर सकता है। 
एक दृष्टि यह है कि इस जगत में दृह्य-संसार से परे कोई 'पारलोकिक-शक्ति' 
($5पएआ॥&/पा॥] (00७८) है, जो हम से महान है, शक्तिशाली है, जिसके 
सामने हम सिर्फ़ सिर झुका कर उसकी आराधना कर सकते हें और इसी आराधना 
से उसका आशीष प्राप्त कर सकते हू । इस दृष्टि को धामिक-दृष्टि कहा जा सकता 
है। दूसरी दृष्टि यह है कि दृदय-संसार से परे पारलौकिक-शक्ति' तो है, परन्तु 
इसके बजाय कि वह हम पर शासन करे, हम मंत्र-तंत्र से उसे अपने अधीन कर 
सकते हूं, और उसके सामने सिर झकाने के बजाय हम उसे काब्‌ कर सकते हूं, सिर्फ़ 
उस पर आधिपत्य जमाने का रास्ता पता रूगना चाहिए। इस दृष्टि को जादू- 
टोने को या तांतरिक-दृष्टि कहा जा सकता है। तीसरी दृष्टि यह है कि संसार 
जेसा दोखता है, यह कार्य -कारण के नियम से चल रहा है, इसके पीछे कोई 
वारलौकिक-शक्ति' नहीं काम कर रही, यह संसार, लौकिक-पारलौकिक जो-कुछ 
दोखता है, वही-कुछ है, और इस पर नियन्त्रण पाने के लिए विश्व के संचालक 
नियमों का जान लेना काफ़ो है, फिर इन नियमों के आधार पर हम संसार पर 
आधिपत्य जमा सकते हूं। इस दृष्टि को वंज्ञानिक-दष्टि कहा जा सकता है। 
धरम, जादू तथा विज्ञान--इन तोन दृष्टियों से मानव-समाज विद्वव को समस्याओं 
को हल करता आया है, जिनमें से वत्तमान-यग में विज्ञान से तथा आदिकालीन- 
समाज में धर्म तया जादू-टोन से मन॒ष्य विश्व को समस्याओं को हल करता रहा 
है । हम इस अध्याय में पहले धर्म तथा फिर जादू-टोने पर विचार करेंगे क्‍योंकि 
आदिकालीन मानव का विश्व की समस्या को हल करने का तरीका इन्हीं दोनों 
में से एक था, विज्ञान का तरीका नहों था। 

१. धर्म की परिभाषा 

धमं क्‍या है? यह जो प्राकृतिक-संसार हमें अपनो इन्द्रियों से अनभव 
होता है, हम किसो चोज को देखते है, किसी को छते हें, किसो को चखते और 
किसी को सूंधते हें--इस प्राकृतिक तया इन्द्रिय-प्राह्म संसार के अतिरिक्त कोई 
शक्ति है जो इसे चलाती है, इस शक्ति की सत्ता का अनुभव करके उसके साथ 
मनृष्य का किसी भो प्रकार से अपना सम्बन्ध स्थापित करना ही तो घमं है। इस 
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सम्बन्ध-स्थापन के लिए (विधि-विधान' ([र२0०४|) का आविष्कार किया जाता 
है। संसार के परे इस शक्ति की सत्ता को मानना पारलौकिक-शक्ति' का मानना 
है। इस 'पारलौकिक-शक्ति' को सत्ता को मानना तया इस शक्ति के साथ 
/विधि-विधान' द्वारा सम्बन्ध स्थापित करना 'धर्' के आधारभत तत्त्व कहे 
जा सकते हें। इस दृष्टि से भिन्न-भिन्न लेखकों ने धर्म को भिन्न-भिन्न व्याख्याएँ 
को हूँ, जिनमें से कुछ हम नीचे दे रहे है :-- 

[क] मंरेट की व्याख्या--/आदिकालीन-मानव की दार्शनिक कल्पनाओं 
का परिणाम धर्म है।' 

[ख] टायलर की व्याख्या-- धर्म आध्यात्मिक सत्ताओं में विश्वास 
का नाम है। ये दंवोय तया राक्षत्रोय--दोनों प्रकार को हो सकतो हूँ । 

[ग] मेलिनोक्स्की की व्याख्या--“घधर्म के अन्तर्गत सनष्य का वह 
सारा व्यवहार आ जाता है जिससे वह अपन देनिक-जोवन की अनिश्चिततता को 
दूर कर देना चाहता है और अनपेक्षित तथा अज्ञात से मनुष्य को जो भय बना 
रहता है उसे पार कर लेता है। धर्म जब पहले-पहुल उत्पन्न हुआ तब यह मनष्य 
की आशाओं तथा आकांक्षाओं का परिणाम न होकर उसे जो सदा भय लगा 
रहता था, उसका परिणाम था। 


२. धर्म को उत्पत्ति 
(0एंडए७ ण रिशाट्रांण ) 

उक्त परिभाषाओं के अनुसार 'धर्म' के लिए संसार से परे को आध्यात्मिक- 
शक्ति' में विश्वास होना आवश्यक है। इस 'पारलौकिक-दक्ति' को सानने का 
विचार सहज में उत्पन्न नहों हो जाता। मनष्य को भूल-प्यास लगतो है, यह 
स्वाभाविक है, और इस स्वाभाविक-आकांक्षा को तृप्त करन के लिए वह भिन्न- 
भिन्न मार्ग ग्रहण करता है। ये मार्ग ही 'भ्राथि क-व्यवस्था' को उत्पन्न कर देते ह। 
सनष्य को सुरक्षा को ज़रूरत है, वह इकला अपनी रक्षा नहीं कर सकता, एक-दूसरे 
का सहयोग प्राप्त करता है। सुरक्षा को स्वाभाविक-आकांक्षा को पूरा करन के 
लिए यह भिन्न-भिन्न सामाजिक-संगठन बनाता है। ये संगठन ही “राजनैतिक- 
व्यवस्था' को उत्पन्न करते हें। मनृष्य यौन-सुख चाहता है, पुरुष को स्त्रो को 
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और स्त्री को पुरुष को चाह होतो है, और इस स्वाभाविक-आकांक्षा को क्रिया में 
परिणत करने के लिए 'परिवार' की संस्था को जन्म दिया जाता है। ये सब संगठन 
स्वाभाविक हें, मनुष्य को आकांक्षा के परिणाम हूं, परन्तु मनृष्य के भीतर ए तो 
कोई आकांक्षा नहों दीखती जिससे वह 'पारलौकिक-दक्ति' की सत्ता में विध्वास कर 
अन्य संगठनों की तरह “धर को उत्पन्न कर दे। इसो लिए 'धर्म' की उत्पत्ति के 
सम्बन्ध में विद्वानों के भिन्न-भिन्न मत हूं। कुछ मत हम यहाँ दे रहे हें :-- 

(क) हबंटं स्पेंसर का पूर्वजों की पूजा का सिद्धान्त (करढ0ा9 ०0 
का66४0-ए0 आए 0 सश००ा $9७7027)--हबंट स्पेंसर का कहना 
है कि धर्म को उत्पत्ति का आधारभूत तत्त्व पूर्वजों की पूजा का भाव है। प्रत्येक 
परिवार के लोग अपने आदि-पुरखाओं को सम्मान को दृष्टि से देखते हे। इन 
पुरखाओं को वे पूजन लगते हे। इनको पूजा करते-करते कालान्तर में ये पुरखा 
ही परमेश्वर बन कर पूज जाने लगते है, और इन्हीं को पूजा में विधि-विधान उत्पन्न 
हो जाते है । 

(ख) टायलर का जीववादी सिद्धान्त (॥9075 [609 ० "ए 
बाधंधांआ। ० ऐथाछ दे आंपर5)--टायलर का कहना है कि स्वप्न 
के समय मनृष्य को अनुभव होता है कि वह शरोर से बाहर चला गया। स्वप्न 
आदि अनुभवों के आधार पर आदि-मानव ने यह कल्पना की होगी कि शरोर अलग 
है, और आत्मा अलग है। जंसे मेरा शरोर और मेरा आत्मा अलग-अलग हैं, 
इसो प्रकार दूसरों के शरोर और दूसरों के आत्मा भी अलग-अलग होने चाहिए । 
जो लोग मर जाते हें, उनका आत्मा जड़-जगत्‌ को वस्तुओं में जाकर निवास 
करता है। जब आत्मा को शरीर से अलग सत्ता का विचार आदि-मानव ने 
पकड़ लिया, तो धर्म का विचार तो अपने-आप पंदा हो गया। धर्म की उत्पत्ति 
आत्मा के शरोर से अलग मानने से होतो है। यह आत्मा जब जड़ वस्तुओं में जा 
बठता है, तब इन जड़ वस्तुओं की पूजा करना भो स्वाभाविक है। असल में, 
जड़ वस्तु की पूजा नहीं की जातो, जड़ में बंठे आत्मा को पुजा की जातो है। 
जड़ में जाकर बठन वाला यह आत्मा हमारा कोई पृूव॑ज ही होता है। एक तरह से 
जोववबाद पूववज-पूजा का हो दूसरा रूप है। इन आत्माओं की पूजा से धर्म को 
उत्पत्ति होतो है। ये आत्मा अनेक हे---इससे 'बहु-देवतावाद”' चलता है, और 
जब इनमें से किसी एक की पूजा चल पड़ती है, तब “बहु-देवता-वाद' से 'एक- 
देवता-वाद' विकसित हो जाता है। 


(ग) मैरेट का जीवित-सत्ता-बाद” या कोडरिंगटन द्वारा प्रतिपादित 
मलेनेशियनों का 'मेता' का सिद्धान्त या 'पारलौकिकवाद' ([]९०079 ० शांत 2 


४ |, “शगागांशा 5 3 एशथॉश वा तरशंतपक्ष एप ०शं85, 
०54 ब्रागा३ था 9९०0965 गा #97770ए6 ९९०००॥ए॥४६$.”! 
>->40008 बावं 307. 
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57* 07  'शिक्षा।60 0" १७7० ० (९४७॥९८४०७॥7॥8 0९50]76९0 5५ (०0- 
प्राहणा 0 $फएशाधाधीशा )--टायलर का कहना तो यह है कि 
धर्म को उत्पत्ति आत्मा को उत्पत्ति के बाद हुई, परन्तु मेरेट का कहना है कि 
आदिवासियों में जड़ तथा चेतन पदार्थों को जीवित-सत्ता-पकत माना जाता है। 
एक एसी सत्ता है जो भौतिक नहीं हूं, अभौतिक' ([०॥-7थां॥) है, 
व्यक्तिरूप भी नहों है, अवयक्तिक' (770४५078] ) है। ईइवर का विचार 
तो एक व्यक्ति-रूप विचार है, परन्तु आदिवासियों के विचार में इस पारलौकिक- 
सत्ता का रूप अपौरुषय' (बिणा-ा।तशंवप०/22०0) है। इस अभौतिक- 
सत्ता को वे पारलोकफिक' अर्थात्‌ देवीय ($9॥॥05। ) मानते हूं, सबव-व्यापक 
(2-9०४००॥४९ ) मानते हं। टायलर का 'जीववाद' (4॥ग्राणांशा) तो 
प्रत्येक व्यक्ति में अलग-अलग आत्मा मानता है, मेरेट का 'जीवित-सत्ता- 
वाद (/॥987 ) एक ही अध्यात्म-सत्ता को सर्व-व्यापक मानता है। 
समरेट का कहना है कि आदिवासियों में सवंत्र यह 'जोवित-सत्तावाद' पाया 
जाता है। सवंत्र जोवित-सत्ता' को मानना ही धर्म की उत्पत्ति का स्रोत है। 

कोडरिगटन न पहले-पहल पता लगाया कि दक्षिण-तटवर्तो भिन्न-भिन्न 
जातियों में देवीय-शक्ति का विचार धारमिक-विच्ार के रूप में एक विशेष स्थान 
रखता है। इस शक्ति को वे जन-जातियाँ अवेयक्तिक-स"त्ता (7005079/ ) 
मानती हूं। सेलेनशिया की जन-जातियों में इस पारलौकिक-सत्ता को 'सेना' 
(४४४॥9) कहा जाता है। 'मेना' का विचार सिर्फ़ सेलितेशियावासी जन- 
जातियों में ही नहीं पाया जाता। अमराकन-इंडियनों में भी इसी आशय के 
तोन दब्द पाय॑ जाते हं--मनोटाउ' (शै॥॥00), ओरेंडा' (076749 ) 
तथा, 'वाकन' (४४४/४॥) ) । इन तीनों का अर्थ भी अवेयक्तिक, पारलोकिक सत्ता 
से है। इनका अर्थ अलौकिक-व्यक्ति' (50८774ध४) 0050 ) या परमात्मा' 
(000 )--यह नहीं है। इनका अर्थ अपीरुषेय, अलौकिक, आध्यात्मिक सत्ता से 
है। मेरेट का जीवित-सत्ता-वाद” तथा कौर्डारिगटन का सेना --इन दोनों का 
एक ही अर्थ है। इन दोनों का अर्थ अलोकिक-शक्तियों' में विद्वास है, अतः 
इन दोनों को 'पारलौकिकवाद”' ($प9274&(एा०ॉ87॥ ) भो कहा जा सकता 
है। मेरेट तया कौडरिंगटन का कथन है कि आदिवासियों का यही विचार धर्म 
का मल-ल्रोत है । 


(ध) दुरखीम का 'समाजशास्त्रीय' सिद्धान्त (20706॥7'$ (609 
रण $0000१09। ०7४7 ० ॥०१07)--फ्ेंच समाजश्ञास्त्रो बुरसख्ीम 
का कहना है कि आदि-मानव दो प्रकार का जोवन व्यतीत करता था। एक तो 


का अविननट-39 बन ने बनना कमन न्‍ीिनगअरनतएगओन...3». नन्‍मीनओ अभगाओऊ न 'न्‍्बकरणणक 


. “ #ञाओदवाश) ॥5$ 8 छलारशं ता 6 ९-56006 06 गणाना बांधा 
5प?शथनावॉप्रात् 6४४४०४, [006 0 एछशश& जशाांधी 708065 ॥ 67 
50 (९७77600 #श्षाद 20७6 वें 5727 
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अपना बेयक्तिक, एकान्त का जं(वन, दूसरा सामहिक-जीवन । वंयक्तिक-जोवन में 
उसे कोई रस नहीं मिलता था, वह एक-रस, (बिना उतराव-चढ़ाव का जीवन था। 
परन्तु जब वह साम्‌हिक-जोवन के किसो कृत्य में सम्मिलित होता था, तो उसे रस 
आता था, उतर उत्साह भर जाता था। समह में एक का उत्साह दूसरे में भर 
ही जाता है, समह में सब का साम्मलित उत्साह होता है। समृह में सम्मिलित 
होने के उसे अनेक अवसर मिलते थे। सामहिक विधि-विधान' (50 ए9 7708/5 ) 
तो घम्मं की उत्पत्ति से पहले भी होते थ। अपन गोत्र-चिह्न'ं (70/27) के 
लोगों के एकत्रित होने के अतेक अवसर आते थे जिनमें सामृहिक आमोद-प्रमोद, 
मिलना-जुलना, विधि-विधान होता था। सामूहिक अवसरों पर आदि-मानव 
अपन में जो उत्तेजना पाता था, वह बेयक्तिक-जीवन को नोरसता को छिन्न- 
भिन्न कर देती थीो। यहो कारण था कि आदि-मानव सामूहिक विधि-विधान को 
जीवन में अधिक स्थान देने लगा, और इसी सामहिक-जोवन से प्राप्त होने वालो 
उत्तेजना ने धर्म को जन्म दिया। आदिवासियों का धर्म भी तो सामूहिक-जीवन 
से प्राप्त होते बाली उत्तेजना के सिवाय कुछ नहीं, उनके जीवन में धर्म फा रूप 
वेयक्तिक न होकर सामहिक है। धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध में दुरखनीम का यह 
'समाज-शास्त्रीय-सिद्धान्त है । 

(2) हाउर का रहस्यवाद (५४४॥०ंशा। 00 ०9प८ )--हाउर 
फा कहना है कि किसो भी मानव-सम्दाय में एक एसा वर्ग अवश्य होता है, 
जिसे रहस्पमथ, अलौकिक अनुभव हुआ करते हूं, ऐसे अनुभव जिनका साधारण 
तोर पर कोई समाधान नहीं दिया जा सकता। किसी को कान में आवाज़ें सुनाई 
देतो हैँ, (किसो को दिन में कई शकक्‍लें दिखाई देतो हे । इन रहस्यमय अनुभवों 
को दूसरे भ॑; प्राप्त करन का प्रयत्न करते हु और इसी से धर्म तथा विधि-विधान 
उत्पन्न हो जाते हे । 


(च) भय से धर्म की उत्पत्ति का सिद्धान्त (#€क 85 07शा। ० 
280 )--कई लोगों का कहना है कि आदि-मानव के हृदय में हर 
समय जो भय बना रहता था, कहीं इधर से आफ़त न आ जाये, उधर कहीं से न आ 
जाये, इसके निवारण के साधन के तौर पर धर्म को उत्पत्ति हुई। हम जिसको 
पूजा करते हे, वह हमारी भयानक संकटों से रक्षा करता है--यह भाव धर्म की 
भावना को जन्म दे देता है, इपी से पूजा-पाठ, विधि-विधान चल पड़ते हूं । 


(छ) वराग्य से धर्म की उत्पत्ति का सिद्धान्त (छ95845६वविलां0ण) 
4$ 0779॥ ०0 _2/80)--कुछ लोगों का कहना है कि मनष्य जब संसार 
से दुःखो हो जाता है, तब इस पर भरोसा छोड़ कर और किसी चीज्ञ का भरोसा 
ढूंढने लगता है। इत ढूंढ में एक नहीं, कई लोग लगे होते हेँ। उन सब को जिस 
बात में शान्ति मिलतो है, वही उनका शान्ति का स्रोत बन जाता है। संसार के 
बुःख से बचने तथा बेराग्य को प्रक्रिया से धर्ं की उत्पत्ति हुई है। 
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३. धर्म-संबन्धो मुख्य-मख्य वाद 
(एकालंफन 60765 ० शेशांड्राणा) 

धमं को उत्पत्ति के सम्बन्ध में हमने अनेक सिद्धान्तों की चर्चा को। ये 
सब एक-दूसरे के प्रक कहे जा सकते हू, परन्तु हमारा इस समय लक्ष्य धर्म को 
उत्पत्ति केसे हुई--इस बात को ढंढना इतना नहीं हुं जितना आदि-काल से धर्म 
में मुख्य-मुख्य विचार क्या-क्या रहे हुं--यह पता लगाना है। आदिकालोन 
समाज मे धर्म को उत्पत्ति के सम्बन्ध के उक्त सभी विचार कुछ-कुछ अंशों में ठोक हो 
सकते हूं, परन्तु हमें तो यह देखना है कि आदिकालोन-मानव के धर्म-सम्बन्धो 
विचार क्‍या थे। इस प्रकरण में हम आदि-काल के धम-सम्बन्धी मख्य-मुख्य 
विचारों को चर्चा करेंगे :--- 

(क) “जीववाद' का विकासवादी सिद्धान्त (£ए०प४णाक्ा+ 08079 
ण 6गागांशा )--हमने अभी धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध में जोववाद' का वर्णन 
किया था। अब हम धर्म को उत्पत्ति के सिलसिले में इसका वर्णन न कर, आदि- 
कालोन-मानव के धर्म-सम्बन्धी विचारों में से एक विचार के तौर पर इसका वर्णन 
कर रहे हूं। पहले कई लोगों का विचार था कि आदिकालोन जन-जातियों 
में धर्म का विचार नहीं पाया जाता, परन्तु लगभग ८० वर्ष पहले विकासवादो 
टायलर (7'/]07) ने इस मत का खण्डन किया। उसका कहना है कि आदि- 
वासियों में धर्म को उत्पत्ति का आधार आत्मा' अर्थात्‌ जोव' (/॥77786 ) 
है, और इसो कारण टायलर के सिद्धान्त को जोववाद' (67॥787) कहा 
जाता है। आदिकालोन-मानव को “आत्मा--जीव“--का विचार कंसे सूझा ? 
टायलर का कहना है कि मन्‌ृष्य सोते हुए भो अनेक काम करता है। जब वह सो 
रहा होता है, तब उसका शरोर तो एक जगह पड़ा होता है, परन्तु वह वहाँ पड़ा 
होने पर भी शिकार को जाता है, जानवर को मारता है, जागते हुए जो-कुछ 
करता था सभो-कुछ करता है। इससे आदिकालीन-मानव क्या परिणाम 
निकालता ? वह इन स्वप्नों से इसके सिवाय क्‍या परिणाम निकाल सकता था 
कि शरीर से भिन्न शरीर में कोई और भी सत्ता विद्यमान है, जो स्वप्न में शरीर से 
बाहर चलो जातो है। इस बात को उसे पु८्ट एक और बात से मिली होगी। 
स्वप्न में वह मरे हुए अपन पुर्वजों से, माता-पिता, जान-पहचान वालों से मिलता 
था, उनसे बात करता था। अगर वे शरीर के साथ खत्म हो गये, तो स्वप्न में 
उनसे भेंट कंसे हो जाती है? अवश्य वे किसी-न-किसो प्रकार बिना इस शरीर 
के मौजूद होंगे। कभी-कभी जागृत अवस्था में भो उसे अपने से बिछड़े सगे- 
सम्बन्धियों का भान होता था। मेरे शरीर से अलूग में कुछ हें--इस बात का 
भान उसे पद-पद पर होता था। तालाब के पानो में वहू अपना प्रतिबिस्ब देखता 
था, जंगलों में जब ज्ोर से चिल्लाता था तब उसकी आवाज़ को प्रतिध्वनि उसे 
सुनाई देती थी, अपनो छाया को वह अपने से जुदा नहीं कर सकता था, वह सदा 
उसके साथ चिपटी रहतो थी। आदि-काल के मानव के ये सब अनभव उसे सोच- 
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विचार में डाल देते थे। वह सोचने लगता था कि मेरे शरीर के अलावा भो मेरे 
साथ कोई अलग सत्ता है। इन सब अन्‌ भवों के साथ उसने यह भी देखा कि मनुष्य 
मर भी जाता है। मरने पर कया होता है? यह वही मनृष्य था जो पहले 
बोलता-चालता था, अब भी इसको शक्ल-सूरत बेसी-की-बंसी हे, परन्तु अब वह 
हिलता-जलता क्यों नहीं, बोलता-चालता क्यों नहीं ? अवदय इसमें कोई अदृश्य 
वस्तु रही होगो जिसके कारण यह हिलता-जुलता, बोलता-चालता था, बह 
वस्तु निकल गई होगी, तभी तो यह बेसे-का-बेसा होता हुआ भो कुछ नहीं करता । 
इस सब विचार-विमदं से आदिकालीन-मानव इसी परिणाम पर पहुँचा होगा कि 
शरीर से अतिरिक्त कोई अद्श्य सत्ता मौजूद रहतो है, जिसके निकल जाने पर शरीर 
मत हो जाता है। यह अद्ष्य सत्ता ही आत्मा है। 
जीववाद की आलोचना--परन्तु टायलर का कहना था कि आदिकालीन- 
मानव की विचार-परम्परा यहीं तक समाप्त नहीं हो गई होगी। उसने यह भी 
सोचना शुरू किया होगा कि निद्रा के समय भिन्न-भिन्न स्वप्न आने का कारण क्‍या 
है ? वह इस नतीजे पर पहुंचा होगा कि सोते समय आत्मा के शरोर में से निकल 
कर भिन्न-भिन्न अनभव प्राप्त करना ही स्वप्नों का कारण हो सकता है। ये स्वप्न 
क्या हूँ, आत्मा के शरोर में से निकल कर इबर-उधर विचरण करने के ये अनुभव 
हैं। जब हम सोते हूं, तब आत्मा शरोर में से बाहर चला जाता है ओर स्वतंत्र 
घ॒मा करता है। इसी कारण कई लोग सोते को एकदम जगाना ठोक नहों समझते । 
एकदम जगाने से यह सम्भव हो सकता है कि घमता-फिरता आत्मा शरीर में फोरन 
वापस न पहुँच सके । परन्तु फिर यह शंका होतो है कि अगर सोते समय आत्मा 
दरोर में से निकल कर बाहर घ्‌मने-फिरने चला जाता है, तो शरोर जिन्दा कंसे 
रहता है? टायलर का कहना है कि इस शंका का समाधान करन के लिए आदि- 
वासियों में दो आत्मा मान जाते हूं “--एक 'स्वतंत्र-आत्मा' ([7९८-५00]) जो 
शरीर छोड़ कर जहाँ-कहों आ-जा सकता है, दूसरा शारीर-आत्मा' (800५- 
$500]) जो शरोर को छोड़ कर नहीं जा सकता, जिसके कारण शरोर जोवित 
कहलाता है, अगर वह शरोर को छोड़ कर चला जाय, तो धरोर मृत हो जाता है। 
क्या दारोर में से स्वतंत्र-आत्मा' (7768४-500]) गया है, या शारोर-आत्मा' 
(8009-50प ) भी निकल गया है--यह आदिवासियों के लिए एक समस्या 
रही होगी क्योंकि निशचेष्ट तो मनुष्य निद्रा के समय भो हो जाता है। मृत- 
व्यक्ति कहीं निद्रा की अवस्था में हो न हो--इस सम्भावना को दूर करन के लिए 
कई आदिवासियों में दो मुतक-संस्कार पाये जाते हूं। एक मृतक-संस्कार हरा 
तथा दूसरा सूखा कहुरूता है। हरा मृतक-संस्कार मरते साथ ही किया जाता है, 
परन्तु जब शरोर सूख जाता है, उसमें आत्मा के लोट आने की कोई सम्भावन! नहीं 
रहतो, तब सूला मृतक-संस्कार किया जाता है। भारत की टोड़ा तया हो जन- 
जातियों में इती प्रकार के दो मतक संस्कार किये जाते हैं। ही जन-जाति के लोग 
इस दूसरे शुष्क-संस्कार को जंगतोपा' कहते हें। उनके यहाँ संसार को अवयक्तिक 
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सत्ता को बोंग' का नाम दिया जाता है। मृत्यु के बाद आत्मा' का इस बोंग' से 
सम्मिलन हो जाता है। शबध्क-मृतक-संस्कार करते हुए ढोल बजाया जाता है, 
उसमें से टोपम-जंगटोपम को आवाज़ निकालो जातो है। भारत की कोटा जन- 
जाति में हरे-संस्कार को 'पसदाउ' कहते हू । इसे हरा इसलिए कहा गया है कि 
अभी दरीर हरा होता है, सूथा नहीं होता। कोटा लोग शब्क-मतक-पंस्कार को 
'वरलदाउ' कहते हं। शष्क-संस्कार होने के बाद आत्मा तया शरोर का सम्बन्ध 
सदा के लिए टूट गया मान लिया जाता है। आत्मा' को ये लोग अमर मानते है । 
आत्मा को अमर मानने का कारण यह है कि अनेक बार अत्यन्त प्राचीन आत्माओं से 
स्वप्न में भेंट होती है। अगर वे नष्ट हो जातो हैँ, तो यह भेंट कंसे हो सकती है ? 

टायलर का कहना है कि आदिकालीन-धर्म का आधार इन आत्म- 
सत्ताओं (57स्‍08/ 0०॥25$ ) के प्रति आतंक तथा श्रद्धा-भक्ति थी। 
ये आत्माएं शरोर छोड़ने के बाद हमारे अधीन तो होतो नहीं, स्वतंत्र विचरण 
करती हें, हमें लाभ भी पहुँचा सकती हे, हानि भो पहुँचा सकतो हूं। इनको 
तृप्ति, इनको आराधना, इनका सनन्‍्तोष करना इसलिए आवश्यक है ताकि ये हमें 
किसी प्रकार को हानि न पहुँचायें। क्योंकि ये आत्माएँ हमारे पृव॑जों की होतो थीं, 
इसलिए इन्हों की पूजा पहले-पहल चली होगो, और आदिकालोन-धर्म का रूप 
पृब॑ज-पुजा' (/०८४०0-श०ण आए ) का रूप रहा होगा और आदिकालीन- 
सन्दिर का रूप इन पूर्वजों को कब्र को पुजा करने के कारण 'कब्र-पूजा ([0770- 
9७0०75॥[ ) का रूप रहा होगा। टायलर का कहना है कि धीरे-धोरे आत्म-पूजा 
से इन आत्माओं के सम्बन्ध में यह विचार उत्पन्न हो गया होगा कि ये हो संसार का 
शासन करतो हें। ये क्योंकि अनेक थीं, इसलिए अनेक जं।बों को संसार का शासक 
मानने के कारण पहले 'जोबबाद' (/॥79॥ ) और फिर 'जोबवाद' से बहु-देव- 
बाद' (2092॑ंञआा ) उत्पन्न हुआ होगा, और बहु-देव-वाद' से आगे चलकर 
'एक-देव-बाद” (/0770॥6श7 ) का विकास हुआ होगा । टायलर को विचार- 
धारा विकासवादी विचार-धारा है और उसका दष्टि-कोण विकासवादी 
दृष्टिकोण है। 

इन आत्माओं के साथ आदिकालोन-मानव ठोक एसे बर्ताव करता था 
ज॑से किसी व्यक्ति के साथ किया जाता है। कई लोगों का कहना है कि वह इनके 
प्रति भयभीत रहता था, इनका आतंक मानता था और भय तथा आतंक की 
भावना में सनृष्य जंसा व्यवहार कर सकता है वसा व्यवहार करता था। परन्तु 
यह बात नहीं है। वह इनसे भवभोत तो रहता हो था, परन्तु समय-समय पर 
इन आत्माओं की भमिन्नत-समाजत, इनकी खुशामद, और मौका हुआ तो इन पर 
अपना क्रोध भी प्रदर्शित करता था। आजिर, ये आत्माएं वही तो थीं जो किसी 
समय र८ सानव-देह में हमारे भोतर मौजूद थीं। बिस्मार्क द्वीय-सम्‌हों में सानस 
नाम को जन-जाति रहतो है। ये लोग अपने किप्तो पूर्व ज.की खोपड़ी बहुत सम्भाल 
कर अपने घर में रखते हें और आशा करते हैँ कि यह पूृ्वंज उनकी समदि में 
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उनकी सहायता करेगा। अगर वे अपने कार्यों में समद्धि होते नहीं देखते तो किसो 
पुरोहित-पण्डित से पूछ कर उस पूर्वज को तृप्ति करने का प्रयत्न करते हें, और 
अगर फिर भी उनका अभोष्ट सिद्ध नहीं होता तो इस पृवंज को क्रोध में फटकारते 
हैँ और कहते हू कि अगर सीधे रास्ते पर न आयेगा तो याद रखना गलो में फेंक दूंगा, 
वहाँ धप-वर्षा में तड़पोगे, फिर अक्ल दुरुस्त हो जायगी। लेंगलंगा जन-जाति के 
लोग सामहिक-न॒त्य करते हुए अपन पृव॑जों को खोपड़ियों को सजा कर सामने रख 
लेते हुं और आज्ञा करते हू कि बे उनके नृत्य का आनन्द उठावेंगो। अपने यहाँ 
हिन्दुओं में पितरों को श्राद्ध द्वारा तृप्ति करन का प्रयत्न किया जाता है। 

विकासवादी लोग यह मानते हे कि विकास को जो प्रक्रिया किसो एक जगह 
चली, वही सब जगह चलतो है, इसलिए धरम के उत्पन्न होने तथा उसके विकास 
की वही दिल्या है जो टायलर ने प्रतिपादित को है। परन्तु मानव-शास्त्री इस 
बात को नहीं मानते। घर में कुर्सो पर बंठ-बठ सिद्धान्त बना डालना एक बात है, 
उस सिद्धान्त को समाज में परखना दूसरों बात है। जसे विज्ञान के सिद्धान्त 
प्रयोगशाला में परखे जाते हें, वहाँ ठोक उतर तभो उन्हें सत्य कहा जाता है, बंसे 
मनष्य के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त बनाये जाते हूँ, उनकी प्रयोगशाला वत्त मान जोवित 
जन-जातियाँ हूँ। प्रइन यह है कि क्या टायलर का धर्मं-सम्बन्धी सिद्धान्त जन- 
जातियों को प्रपोगशाला में ठोक उतरता है? क्या उनमें धर्म के विचार का 
वेसा ही विकास हुआ है जेसा विकासवादी विचार-धारा के अनुसार बतलाया जाता 
है ? इस कसोटो पर परखने से यह बात ठोक नहीं जेंचती। कई जातियों में 
'बहु-देव-बाद' पाया जाता है, तो कई में एक-देव-वाद' पाया जाता है, कई में 
जीववाद' पाया जाता है. तो कई में चेतन-सत्ता-बाद' पाया जाता है। जन- 
जातियों में धर्म का विकास किसो एक विचार को लेकर हुआ नहीं दीखता। एक 
जगह का विचार दूसरी जगह चला गया, एक जगह एक विचार पंदा हुआ तो द्सरो 
जगह कोई और विचार उत्पन्न हो गया। मनृष्य को सोचने को शक्ति भिन्न-भिन्न 
है, इसलिए मनुष्य के विचार सदा विकासवादी दिश्ञा में चलते रहे हों--यह नहीं 
जान पड़ता। इसके अतिरिक्त टायलर ने जो हरूम्बी-चौड़ो विचार-परम्परा 
बतलाई है, ठोक बसे हो आदिकालोन-मानव ने सोचा--पह भो एक क्लिष्ट- 
कल्पना है। आदि-काल को मानव इतना लम्बा-चोड़ा नहीं सोचता था जितना 
टायलर ने सोचा। वह खाने-पोने को चिता तथा व्यवस्था में इतना लगा रहता था 
कि उसे टायलर जंसा गम्भोर विचार करने का समय हो कहाँ मिलता होगा। 
इसका यह अभिप्राय नहीं कि टायलर के विकासवादी सिद्धान्त को विद्वान नहीं 
मानते। मानते हूं, परन्तु इसे धर्म के सम्बन्ध में एकसात्र विचारथारा नहीं 
मानते | 

(ख) “जीवित-सत्ता-वाद' या मनावाद' (6॥ंगक्षांशा) 0 शक्षाद्षंधा ) 
“-जोवित-सत्ता-वाद' का जिक्र भी हम इसी अध्याय में धमं की उत्पत्ति 
पर लिखते हुए कर आये हैं। 'जीवित-सत्ता-वाद' के तीन मुख्य समर्थक हे-- 
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मरेट (४७770), कौर्डारगटन ((०67॥7200॥) तथा सेक्समूलर (७४ 
(०८) । इन तोनों की बात एक ही है, परन्तु कहने का ढंग अरूग-अलूग 
है। हम इन तोनों के विचारों को संक्षेप में लिखेंगे। 

() मेरेट का 'जीवित-सत्ता-बाद' (शिक्वा४$ भांग )-- 
जोववाद” (/५7॥757)) के अनुसार तो हर प्राणी में पृथकू-पृथक आत्मा है, 
परन्तु मे रेट का कहना है कि आदिवासियों में इस विचार से भी पहले का विचार 
जोवित-सत्ता' का विचार है। मेरेट के कथनानुसार आविकालोन लोग जड़-चेतन 
सब पदार्थों में एक अनिंचनीय, अवेयक्तिक, अप्राकृतिक, अलौकिक तथा दंबोय 
जीवित सत्ता में विश्वास करते हूं। संसार में जो-कुछ भो है, उसमें यह अलौकिक 
सत्ता वास करतो है। यह सत्ता इन्द्रिय-प्राह्म नहीं हे, परन्तु अपने-आप को 
भौतिक-शक्त के रूप में प्रकट करतो है। संसार को हर वस्तु में यह सत्ता विद्यमान 
है, किसो में कम और किसी में ज्यादा हो सकतो है। इसो सत्ता को मेलेनेशिया के 
आदिवासी लोग मेना' कहते हूं । 

(॥) कौडरिंगटन का 'मेनावाद' तथा डा० मजूमदार का 'बोंगवाद' 
(ए०47शइ्ाणा!$ चिगाक्ंगआ थातं ैथुंणावआ5$ 80849 )-- 
'जोवित-सत्ता-वाद' (/५॥78057) तथा मेनावाद! ((37387)) का एक 
ही अर्थ है। 'मंना' के सिद्धान्त को तरफ़ कौर्डारगटन ने अपनो पुस्तक 'मेंलेने- 
शियन्स' द्वारा विद्वानों का ध्यान विशेष रूप से आकर्षित किया। सना 
मंलेने शियन जन-जातोय भावा का शब्द है जिसका अर्थ उसो अनिर्वेचनोय, अवय- 
क्तिक, अप्राकृतिक, अलौकिक देवोय-सत्ता से है, जिसका हम अभो जोवित-सत्ता- 
वाद' के नाम से वर्णन कर आये हूं। जेसे मेलेनेशिया के लोग इस सत्ता के लिए 
'मैना-शब्द का प्रयोग करते हैं, बेसे अमरोकन-इण्डियन इसके लिए 'मनीतऊ' 
(४थाा0०7), ओरंडा' (072709) तथा वाकन' (५४४४।८४॥ ) शब्दों का 
प्रयोग करते है । ये सब शब्द 'अलौकिक-दक्ति! (5090पध्रपा»ं 90०७) 
के लिए प्रशुकत किये जाते हैं। इनका अर्थ अलौकिक-व्यक्ति' न होकर 'अलौकिक- 
शक्ति है। इस दृष्टि से अपने यहाँ जो लोग ईश्वर को व्यक्ति-विशेष न मान कर 
शक्ति-रूप मानते हूँ उनके विचार से आविवासियों का 'मेना' का विचार बहुत-कुछ 
मिलता-जुलता है। उक्त शब्दों का प्रयोग जड़ तथा चेतन दोनों के लिए किया 
जाता है--आहइचयं जनक, विचित्र' आदि अर्थों में भी इनका प्रयोग होता है। 
हरस्कोविट्स (॥८75//0ए(5) का कहना है कि आजकल लक--भाग्य-- 
दंव' आदि शब्दों का हम लोग इन्हों अर्थों में प्रयोग करते हे । 'लक' या भाग्य' 
क्या है ? भाग्य'ं हो तो सब का शासन करता है, भाग्य' के ही सब आधोन हूं, 
इसो प्रकार 'मंना' हो शासन करता है, मंना' के ही सब आधोीन हूँ। जंसे पत्थर में 
कठोरता है, घास में हरियावल है, बसे संसार को हर वस्तु में मेना' है। आवि- 
बासियों में तथा वत्तमान अपढ़ लोगों में भी ताबीज्ञ काम में लाये जाते हैं । किसी 
तावोज़ की पश्षु को-सी आकृति होतो है। इस तावीज को अगर कमर में बांध 
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कर ले जाँय, तो शिकार में सफलता मिलतो है। अगर तावीज्ञ की आकृति किसो 
फल की-सी है, तो उसे वृक्ष की जड़ में दबा देने से वृक्ष अपनी मौसम में फलों से 
रूद जाता है। ताबीज्ञ की यह शक्ति 'मेना' को ही शक्ति है। पुरोहित में आदि- 
वासी किस बात की शक्ति मानते हूं ? उसको तोब् स्मति-शक्ति, उसका विशाल 
ज्ञान, उसकी बुद्धि को प्रखरता, उसकी मेना-शक्ति” के कारण ही हें । विधि-विधान 
के विबय में पुरोहित को जितनी निपुणता होती थी, उतनी ही उसको 'मंना-शक्ति' 
भो उच्च-कोटि को समझो जातो थो। मंनावादियों का कहना है कि प्रकृति में 
चेतन-सत्ता अर्थात्‌ मना की अत भति ने ही आदिवासियों में धर्म की भावना को जन्म 
दिया है। 

डा० मजमदार भारत को आदिवासी जातियों का अध्ययन करते हुए 
इस परिणाम पर पहुँचे हूं कि जिस शक्ति को मेलेनेशियन लोग 'मना' कहते हुं , 
उसे छोटा नागपुर को मूंडा तथा हो जन-जातियों में बोंग' कहा जाता है। बोंग' 
का इन जन-जातियों में वही अर्थ है, जो अर्थ 'मंना' का है। इस दृष्टि से डा० 
सजमदार ने मेनावाद' (2॥2457) की तरह बोंगवाद' (30॥29/9॥ ) 
शब्द की रचना को है। बोंग! अलोकिक-शक्ति का सूचक दाब्द है। मुंडा तथा 
हो जन-जातियों में अद्भत शक्ति को हर-कोई चोज्ञ 'बोंग' कही जातो है। वे 
साइकिल और इंजिन को भी बोंग' कहते हूं, अब तो हवाई जहाऊु् के रूप में 
बहुत बड़ा बोंग! निकल आया है। मनुष्य मनुष्य में भेद इसी बोंग' के कारण है। 
कोई बड़ा है, कोई छोटा--यह सब बोंग' की महिमा है। 

(7॥) मेक्‍्समूलर का प्रकृतिवाद (७७ (०॥|८६ बिन्व॑पाधाशा) ) -- 
सक्‍सम्‌लर का प्रकृतिवाद भी जीवित-सत्ता-वाद' का ही एक रूप है । प्रकृति को 
बदेख कर आदि-काल के मानव के मन में भय, आतंक, आइचयं होना स्वाभाविक 
था। इन मानसिक-भावनाओं के कारण वह प्रकृति से ऐसे डरने लगा जेसे किसी 
जानदार से डरता था, उनको इस प्रकार भक्ति करने लगा जेसे अपनी जाति 
के किसो महान्‌ व्यक्ति को करता था। सुर, पृथिवी, चाँद, वायु आदि प्राणवान्‌ 
हें, प्रकृति की सब शक्तियों मे बसी हो प्राणवान्‌ सत्ता है ज॑सी सनुष्य में है--- 
यह विचार धर्म को भावना का मूल-प्रवत्तक है। मेक्सम्लर का कहना है कि 
आवि-मानव प्राकृतिक-तत्त्वों को प्राणवान समझता था, यह बात भाषा की रचना से 
भी पुष्ठ होती है। वह कहता था--सूर उदय होता है, अस्त होता है, फूल खिलता 
है, वायु चलतो है। हम भो उसी अपने पुवंजों को आदविकालोन परम्परा के पीछे 
चलते हुए इसो प्र कार की भाषा का प्रयोग करते हें । इन सब प्रयोगों को आधारभत 
भावना प्राकृतिक-जगत्‌ को जोवित, प्राणवान्‌ तथा चेतन समझना है। है 

जीवित-सत्तावाद की प्रालोचना--मेरेट तथा सेक्समूलर का यह कहना कि 
आदिकालीन मानव ने ऊहापोह करके जीवित” या चेतन-सत्ता' के विचार को 
जन्म दिया, उस मानव को एक दाशंनिक तथा ताकिक बनः देना हे। अगर वह 
आदविकालीन मानव ही था, तो वह इतना तक॑ केसे करने लगा ? इसके अतिरिक्‍त 
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मकक्‍्सम्लर का यह कहना कि भाषा इस बात को पुष्ट करतो है कि आदिकालीन- 
सानव प्रकृति को प्राणवान्‌ समझता था, युक्तियुकत नहीं है। आलंकारिफ तौर पर 
भी इस तरह को भावा का प्रयोग किया जा सकता है, और सूर्य को प्राणवान 
न समझते हुए भी सूर्थ उदय होता है--इस प्रकार की भाषा का प्रयोग हो 
सकता है । 

(ग) जीववाद तथा जीवित-सत्ता-बाद में भद (छिशााणाणा 96- 
(ए6९॥] काया! क्वात धयं॥ाआा) )--जीववाद' (/॥॥79॥ ) का अर्थ 
है आत्माओं में विश्वास। जीवित तथा मृत देह के भेद को देख कर आत्मा' 
के विचार का उदय हुआ। ये आत्मा अनेक हू, अप्राकृतिक हें, अदृव्य हे, इन्हें 
हाथ से स्पश नहों किया जा सकता। आत्मा पृ्व॑ंज, भत, प्रेत, जिन, राक्षस, 
पिजशाच किसो भो रूप में हो सकता है; व॒क्ष, पशु, पक्षो, चट्टान किसो में भो रह 
सकता है। टायलर का कहना है कि आत्माओं के सम्बन्ध में इस विचार से हो धर्म 
का विचार उत्पन्न हुआ, परन्तु धर्म का, ईश्वर का, अनेक ईश्वर या एक ईदवर 
का विचार उत्पन्न होने से पहुले अच्छे आत्माओं ओर बुरे आत्माओं में भेद का 
विचार उत्पन्न हो गया था। जंसे मनष्य अच्छे तथा बरे होते हें, वेसे उनके आत्मा 
भो अच्छे तया जरे हो सकते हूं। इन अच्छे तया बरे आत्माओं के विचार से ही 
भगवान्‌ तया शैतान का विचार उत्पन्न हुआ। विकासवादियों के कथनानसार 
धमं इसी 'जीववाद' से उत्पन्न हुआ । | 

जीवित-सत्ता-वाद' (5॥0॥772757) का अर्थ आत्माओं में नहीं, परन्तु 
सृष्टि में चेतन-सत्ता में विश्वास है। आत्मा वेयकक्‍्तिक होतो हैँ, जो आदिवासो 
सृष्टि में चेतन-सत्ता मानते हूं, वे इसे अवेयक्तिक सानते हें। आत्मा अनेक हें, 
जीवित, अर्थात चेतन-सत्ता अनेक नहीं है, अनेक वस्तुओं म॑ यह एक है। आत्मा 
तया चेतन-सत्ता रोनों अप्राकृतिक तथा अदृव्य हे--इस बात में दोनों में समानता 
भी है। आत्मा स्ं-व्यापक नहों है, हर-एक वस्तु में अलग-अलग है; चेतन-सत्ता 
सर्व-व्यापक है, हर-एक वस्तु में अलग-अलग न होकर एक ही जीवित अर्थात्‌ चेतन- 
सत्ता है। मेरेट तया कौर्डारंगटन के कयनानसार आदिवासियों का मेना' का 
विचार 'जीवित-सत्ता-वाद' का ही विचार है। इन लोगों का कहना है कि 'जीवित- 
सत्ता-वाद' का विचार पहले था, उसके बाद हर वस्तु मं अलूग-अलग आत्मा के 
विचार, अर्थात्‌ जीववाद' का जन्म हुआ। सेना अर्थात्‌ जोवित-सत्ता' के विषय 
में सब से बड़ी बात इसका अवेयक्तिक होना है। मेना-दाब्द विशेषण के तौर पर 
भी प्रवक्‍त होत। है--विशचित्र, आश्चयंजनक आदि के अर्थ में इस शब्द का प्रयोग 
होता है। जसे पत्थर में ककोरत।, धास में हरियावल पाई जाती हूं, ब॑से सृष्टि में 
सेना पायो जातो है, शक्ति पायी जातो है। एस्किमों जन-जाति के लोग दीघ॑- 
जीवन प्राप्त करने के लिए अपन कपड़ों में आग में से पत्थर का टुकड़ा सी लेते हू । 
उनका विचार है कि इस पत्थर में इसके 'मेना' के कारण हो आग का असर नहीं 
होता, और इसे अपन साथ रखन से हमें भी पत्थर का-सा दीर्घ-जीवन प्राप्त होगा । 
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श्रू-शरू में जब 'जीववाद' (/0॥77वं37) तथा जीवित-सत्ता-वाद' 
(/॥॥॥4097 ) उत्पन्न होते हैँ, तब ये घर्मं का अंग नहीं होते। आगे चलकर 
इनसे धर्म को भावना उत्पन्न हो जातो है। जीववाद' तथा 'जीवित-सत्ता-वाद' एक 
ही काल में भी साथ-साथ रह सकते हैं, अलग-अलग भी रह सकते हैं। यह हो 
सकता है कि एक जन-जाति जोववाद' को मानती हो, जोवित-सत्ता-वाद' को न 
मानती हो; यह भी हो सकता है कि कोई जन-जाति जीवित-सत्ता-बाद' को मानती 
हो, जोववाद' को न मानतो हो; यह भो हो सकता है कि कोई जन-जाति 'जोवित 
सत्ता-वाद' तथा 'जीववाद' दोतों को मानती हो । इससे इन दोनों का भेद स्पष्ट है । 

(घ) दुरखीम, मेलिनोवस्की तथा रेडक्लिफ़-आरउत का समाज-शास्त्रीय- 
सिद्धान्त ($05076शंटग ण फषालांणा्े पारा रण एफाॉफाथांगा 
कात 0002८75)--टायलर तथा मेरेट ने धर्मं पर इसको उत्पत्ति के इष्टिकोण से 
विचार किया है। दुरखोम तथा उसी को तरह के अन्य समाजशास्त्रियों का कहना 
है कि धर्म उत्पन्न किसी भी तरह क्‍यों न हुआ हो, हम इसको उत्पत्ति के तरीके की 
बहस में न पड़ कर यह देखना है कि धर्म का समाज में क्या कार्य! (#?पा०॥07 ) 
है, यह क्या-कुछ करता है ? धर्म पर इसके कार्य की दृष्टि से तीन समाजशास्त्रियों 
ने विचार किया है--दुरखोम, मं लिनोवस्की तथा रंडक्लिफ़-बाउन । इनके विचार 
क्या हे? 

() दुरखाीम का सामूहिक-चेतना की सर्व-शक्तिमत्ता का विचार 
(>०णादाशंग्रांड ग्रापएणशा०6 ० (॥6 80770-77॥70 ) --दुरखीम 
का कहना है कि आदिकालीन-मानव उत्सवों, त्यौहारों तथा सामाजिक मेल-जोल 
के अवतरों पर जब इकट॒ठ होते थे, तब वे सम्‌ह की अद्वितीय, अलौकिक शक्ति 
का अनभव करते थ। समूह मिल कर अनेक एसे काम कर सकता था जो अलरूग- 
अलग व्यक्ति करत में असमथ थे। इस दृष्टि से घममं क्या है ? धरम है सम्‌ह तया 
समाज के भौतिक तथा नतिक दृष्टि से व्यक्ति को अपेक्षा अधिक शक्तिशालो होने 
को स्वीकृति । 

दुरखोम ने अपने समाजशास्त्रोीय विवेचन में धर्म को दो भागों में बाँटा 
है--विव्वास' (छ2८!0०४) तथा विधि-विधान! (7२75 ) । “विश्वास' 
वो तरह के हो सकते हें--पवित्र-विश्वास' ($80०0 ४थां5) तया 
'दृबित-विश्वास' ((709॥0 7200०६ ) । इनमें से 'पविन्न-विद्वास' से धर्म 
तथा 'दृषित-विश्वास' से जादू-टोने का विचार उत्पन्न होता है। ये विद्वास 
चाहे पवित्र हों, चाहे दूषित, थे दोनों धर्म के विचारात्मक पहल हूँ। इन विचारा- 
त्मक पहुलुओं के साथ-साथ धर्म का क्रिपात्मक पहल भी होता है जिसे 'विधि- 
विवान' (॥२६००॥5 ) कहते हूं । इस प्रकार धर्म में विचार तथा क्रिपा दोनों मिल 
जातो हैं । ये विचार तथा क्रिया सिलकर धर्म के रूप में समाज में अपुर्व-शक्ति का 
संचार कर देते हें, ऐसो शक्ति का जो व्यक्ति में अलग-अलग तौर पर नहीं पायी 
जाती। इसी शक्ति से प्रभावित होकर धामिक लोग ऐसे महान्‌ कार्य कर जाते हें 
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जिन्हें देख कर हमें आइचय होने लूगता है। घम्म के आवेद में लोग आग में जल गये 
हूँ, तलवार के घाट उतर गय हें, इंटों की दीवारों में जीवित चिने गये हे । 

(॥) मेलिनोवस्की का परिष्कृतिवाद (शिक्षा0फ्रअ/5 ९थक्षा।0 
(009५ ० ॥०ंंटा07)--मेलिनोवस्की का कहना है कि आदिकालोीन- 
मानव जब शिकार खेलने को निकलता था, या मछली पकड़न के लिए नौका 
समुद्र में डाल कर चलता था, तो उसे सदा इस बात का भय बना रहता था कि वह 
लौट कर आयेगा या नहीं। वह हर समय खतरे से घिरा रहता था। अगर 
मनुष्य को हर समय किसो-न-किसी प्रकार का ख़तरा बना रहे या वह किसी भी 
मानसिक उद्वंग के कारण तनाव की हालत में रहे, तो वह कोई काम नहीं कर 
सकता । धर्म का काम उस काल के मनष्य के इस मानसिक-तनाव, इस उद्धंगात्मक- 
स्थिति को दूर करना, इसे परिष्कृत कर देना था, उसके मन में से निकाल कर सन 
को हल्का कर देना था। मनष्य जब भगवान्‌ के भरोसे सब-कुछ छोड़ कर चलता है, 
तब बहू समझ लेता है कि अब उसके रास्ते के सब कांटे दूर हो गये। संक्षेप में, हम 
कह सकते हे कि सनष्य का सन जब भय आदि सानसिक उद्गेगों से डाँवाडोल होता 
है, उस समय धर्म मनृष्य तथा पारलौकिक-शक्ति में एक एंसा सम्बन्ध स्थापित 
कर देता है जिससे उसके मन को अशान्ति दूर हो जाती है। 

(7) रेडक्लिफ़-ब्राउन का सामाजिक अति-जीवन का विचार 
(२8१०४८९-870ण़7$ 6095 ० $०८ं2 5प्राशंप्क )--रंडक्लिफ़- 
ब्राउन का कहना है कि धर्म का कार्य मन॒ष्य के सन में से भय आदि को निकालना 
नहीं, परन्तु उसके मन में अपने को समाज के ऊपर निर्भर कर देने को भावना को 
भर देना है। संसार की जद्दोजह॒द में मन्‌ ष्य अगर जीवित रहना चाहता है, तो 
सिर्फ़ अपन बते पर तो बच नहीं सकता, उसे समह का सहारा लेना पड़ता है। 
परन्तु सम्‌ह उसको रक्षा करे इसके लिए व्यक्ति को भी तो समूह के लिए त्याग करना 
होगा। मुश्किल यह है कि सम्‌ हू के लिए त्याग किये बिना व्यक्ति की रक्षा नहीं 
हो सकती, परन्तु फिर भी व्यक्ति सम्‌ह के लिए त्याग करने को तैयार नहीं होता, 
घबराता है। अगर हर व्यक्ति एंसा ही करे, समह के लिए कोई व्यक्ति त्याग न 
करे, तो न तो समूह बना रहे, न व्यक्ति की हो रक्षा हो सके। ऐसी हालत में, 
व्यक्ति तथा समूह दोनों के बन रहने के लिए, दोनों के 'अति-जोवन' (5प्रारं- 
५६) के लिए एसी विचार-धारा का होना ज़रूरो है जिसके कारण अगर समाज के 
लिए हितकर कार्यों के लिए व्यक्ति को अपने स्वार्थों का त्याग करना पड़े, तो वह 
इच्छा-पृ्वक करता रहे। यही विचार-धारा धर्म कहलातों है। इस विचार-घारा 
में यह माना जाता है कि अगर व्यक्ति सामाजिक विधि-विधानों को, समाज के 
रोति-रिवाज़ों को न मानेगा, उन्हें न करेगा, तो वह देवोय-दाक्ति के कोप का 
भाजन बनेगा। देवोय-कोप से बचने के लिए वह समाज के रीति-रिवाज्ञों को, 
सामाजिक-प्रथाओं को जिनमें व्यक्ति को त्याग भी करना पड़ता है, इच्छा-पुरवंक 
करने लूगता है! इस दुष्टि से रेडक्लिफ़-बाउन का कहना है कि धर्म का काम व्यक्ति 
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की अपन को समाज में जीवित रखने के लिए, अपने अति-जीवन' के लिए प्रेरित 
करना है। 
समाजशास्त्रीय विचार की आलोचना--समाजश्ञास्त्रियों के उक्त तोनों 
विचारों के विषय में यही कहा जा सकता है कि इनमें से अलग-अरूग कोई स्वंया 
सत्य नहीं है। धम का काम उक्त तोनों प्रकार का कहा जा सकता है। धर्म व्यक्ति 
के जोवन में असोम शक्ति का संचार भी करता है, उसको मानसिक द्विविधा को 
भी दूर करता है और उसे अपने अति-जीवन के लिए सामूहिक-हित के कार्यों में 
स्वार्थ-त्याग के लिए भी प्रेरित करता है। 
(3) बहु-देवता-वाद (?0]/ए2ंशा) )-- पारलोकिक या अलौकिक- 
सत्ता मे विश्वास के जिन प्रकारों का हम उल्लेख कर आये हें, उनके अतिरिक्त 
अलोकिक-सत्ता में विद्वास का एक अन्य रूप भो है जिसे 'बहु-वेवता-बाद' कहा 
जाता है। ईजिप्ट, मेसेपोटामिया, ग्रोस, रोम, भारत आदि सभो देशों में इस 
प्रकार का अनेक द॑ वीय-सत्ताओं में विद्वास पाया जाता है। टायलूर तया अन्य 
विफासवादियों का कहना तो यह है कि अनेक दे वीय-सत्ताओं में विश्वास का विचार 
जीववाद' (6757) का हो विकसित रूप है। पहले अनेक आत्माओं, भूत- 
प्रेतों में विश्वास का विचार पेदा हुआ, उसी से अनेक देवताओं के विश्वास का 
जन्म हुआ। 
बहु-देवतावाद की झालोचना--पानव-श्षास्त्री लोग विकासवादियों की इस 
विचार-धारा से सहमत नहीं हे। अगर यह सिद्ध किया जा सके कि आदिकालीन 
अर्थ-व्यवस्था के लोगों में, फल-मूल एकत्रित करने वाले लोगों में अनेक आत्माओं 
का विश्वास प्रचलित था, और कृषि तथा पशु-पालन को अथ्थं-व्यवस्था के लोगों में 
अनेक देवताओं का विश्वास पैदा हो गया, तब तो विकासवादियों के सिद्धान्त को 
पुष्टि हो जाती है, परन्तु ऐसी कोई बात सिद्ध नहीं होतो । आदिवासियों में अनेक 
आत्माओं की सत्ता,में विश्वास के बिना भी “बहु-देवता-वाद' में विद्वास पाया 
जाता है। 
(च) एक-देवता-वाद ((०॥०)४ंशआा॥)--विकासवादियों का विचार 
है कि एक-देवता-वाद आदिकालोन-मानव को उपज न होकर वत्तंमान-कालौन 
उपज है। 

एक-देवतावाद की श्रालोचना--मानव-शास्त्री इस बात को नहीं मानते । 
सानव-शास्त्रियों का कहना है कि जोवित-जातियों में 'जीववाद', 'जोबित-सत्ता- 
वाद, बहु-देवता-वाद' तथा 'एक-देवता-वाद'--सभो एक-साथ पाये जाते हें। 
अलोकिक-शक्ति के सम्बन्ध में इन चारों वादों का एक-साथ एक ही समय में पाया 
जाना इस बात को सिद्ध करता है कि इनका एक-दूसरे से ऋमिक विकास नहीं हुआ, 
परन्तु या तो ये एक-साथ रह सकते हूं, या इनका भिन्न-भिन्न स्थानों से 'प्रसार' होता 
है, और ये सभी विचार एक जगह आकर इ कट॒ठे हो जाते हें। विकासवादियों का 
यह कहना भी युक्ति-संगत नहीं प्रतोत होता कि एक-देवता-बाद बहु-देवता-वाद 
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का हो परिणाम है क्योंकि यह भो सम्भव हो सकता है कि अनेक स्थानों के एक- 
देवता-वाद जब कहीं एक स्थान पर पहुंचे हों, तो वहाँ अनेक एकों के मिलने से 
उन सब की पूजा चल पड़ने के कारण बहु-देवता-वाद' उत्पन्न हो गया हो । 


(छ) अनेकंक-देवतावाद (म्ल०70|फधंशा )--मेक्समूलर का कहना 
है कि कभो-कभों अनेक देवताओं तथा एक देवता का विश्वास इकट॒ठा 
भी रहता है। लोग अनेक देवताओं में विश्वास करते हूं, परन्तु उनमें से किसो 
एक को सब से प्रधान मानते हूं, इसे अनकंक' अर्थात्‌ अनेकों में एक-- ([60- 
(0657) कहा जाता है। इस प्रकार को अनेकों में एक को पूजा वेद में सर्वत्र 
पायो जातो है। वेद में अनेक देवताओं का उल्लेख है, परन्तु उनमें इन्द्र को सबसे 
प्रमुख स्थान दिया जाता है। वेदों में अनेक देवताओं का वर्णन देख कर कई 
विद्वानों ने उनमे अने क-देवता-वाद' का होना सिद्ध किया है, परन्तु वेदों का अनेक 
देवता-वाद' विद्वानों के लिए एक समस्या है। वेद में जब सूर्थ का वर्णन किया 
जाता है, तब उसे हो सब देवताओं का उत्पादक, सब देवताओं का मुख्य कहा 
जाता है, जब इन्द्र का वर्ण न किया जाता है, तब इन्द्र को सभो-कुछ कह दिया जाता 
है। अगर बेदों में अनक-देवता-वाद' होता, तो सब देवताओं का प्‌ृथक्‌-पृथक 
नाम होने के साथ उनके गुणों का भो तो पृथक हो वर्ण न होता । ऐसी बात नहीं है । 
जो गण एक देवता के हूं, वही सब गण अन्य देवताओं के हूं। इस उलझन का 
समाधान करने के लिए मंक्‍्समूलर ने वेदों के ईशईवरवाद को 'अनेकंकवाद' ([7९0- 
(0ं&7 ) * का नाम दिया है। उसका कहना है कि वे मानते तो अनेक देवताओं 
को थे, परन्तु जब किसी एक का वर्णन करने लगते थे तब उसो को सब-कुछ बना 
देते थे, और अन्य देवताओं को उससे हीन कहने लगते थे। यह बात किसो एक 
देवता के साथ न थो, सब देवताओं के साथ थी । 


अनेकेक-देवतावाद की आलोचना--मंकक्‍्समूलर का यह सिद्धान्त वेदों के 
अन शीलन करने से ठोक नहीं प्रतीत होता । इसका कारण यह है कि वेदों में अनेक 
देवता न होकर एक ही देवता के अनेक नाम हूँ। 'एक॑ सद्विप्रा बहुधा वर्दान्त 
अग्नि यम मातरिश्वानमाहुः---देवता तो एक ही है, परन्तु उसका भिन्न-भिन्न 
नामों से स्मरण किया जाता है। जेसे एक ही व्यक्ति को किसी सम्बन्ध से पिता, 
किसो सम्बन्ध से पुत्र, किसी सम्बन्ध से चाचा और किसी सम्बन्ध से ताया पुकारा 
जाता है, इसो प्रकार वेदों में एक ही सत्ता को भिन्न-भिन्न गणों के कारण भिन्न-भिन्न 
नाम दिये गये हें। इस बात को न समझने के कारण पाठचात्य-विद्वान वेदों के 
एकेदवरवाद को कभो “बहु-देवता-वबाद' और कभी अनेकेकयाद' कह 
देते हु । 
4.. जल्ाएं्रद्व॥05-७066८ जणव ; 2४705, 0॥6; #/#205, (900. 


(संस्क्ृत--चद्यौ, दिव्य, देव ) 


भारत की जन-जातियों में धर्म तथा जादू २३१ 


४. आदिकालोन धर्मों के समान-तत्त्व 
((एणाणा शेश्ाशा जग प्शांट्रांणा5) 

संसार के आदिकालोन-धर्मों में अनेक समानताएं हें। आविकालीन- 
धर्मों का अध्ययन करते हुए इन समानताओं की तरफ़ ध्यान देना आवश्यक है, 
क्योंकि ये तत्त्व बहुवा वत्तं मान-कालीन धर्मों में भो पाये जाते हें। आदिकालीन 
धर्मों में समान-तत्त्व निम्न है :--- 

(क) विधि-विधान तथा संस्कार ((&७70॥94]$ 70 रि।७।$)-- 
सब धर्मों में संस्कार, विधि-विधान पाये जाते हे, परन्तु यह समझना ग़लत है 
कि संस्कारों तथा विधि-विधानों का सम्बन्ध सिर्फ ध्ं से है। विधि-विधान तथा 
संस्कार का सम्बन्ध धर्म से उतना नहीं जितना बाह्य दिखावट तथा आडम्बर से 
है। आडम्बर से, बाहर को टीय-टाप से मनष्य पर प्रभाव पड़ता है। मनुष्य 
स्वयं जो-कुछ है वह तो है ही, परन्तु मनष्य-मनुष्य तो सब बराबर हूं, जब तक 
आडमस्बर न किये जाँय, बाहर को शान-शौकत न दिखाई जाय, अपना वेभव न 
प्रदशित किया जाय, तब तक कोई रोब आसानी से नहीं मानता। इसी लिए 
धामिक तथा लौोकिक कृत्यों में विधि-विधान, आडस्बर, टोप-टाप को जाती है। 
धरम के विधि-विधान तया संस्कार तो प्रसिद्ध ही हें, परन्तु लौकिक-कृत्यों में कम 
आडबम्बर नहीं किये जाते। हर देश का राष्ट्रपति पालियारमेंट का उद्घाटन करता 
है, सजे-बज घोड़ों की सवारियों पर रंग-बिरंग बाँकी पगड़ो के सवार आगे-आगे 
अजब-सी शक्ल बनाये निकलते हे--पह सब बाह्य उपचारों द्वारा रोब डालने का 
तरीका है, जो संसार में सब जगह पाया जाता है। 

इस विधि-विधान में रोब को बढ़ान के लिए हर बात पर आवश्यकता से 
ज्यादा बल दिया जाता है। किसो समारोह का उद्घाटन करना हो, तो सभापति 
अम॒क जगह पर बंठेगा, उसके पास अमृक बंठ सकेगा, गहा होगा या कुर्सो होगी-- 
सब बातों की छान-बोन करके सारा प्रोग्राम बनाया जाता है। धार्मिक-कृत्यों 
में इधर जल छिड़कना, अग्नि के उत्तर में या दक्षिण में आहुति देना--पे सब 
करना पड़ता है। क्षित्त प्रकार किसी लोकिक या धामिक कृत्य को करना--इसके 
नियमों के अलावा इन दोनों प्रकार के कृत्यों में कई राक्षणिक-कार्य भो करने 
आवदयक होते हैँ, जिनका अर्थ तो हमें पता नहीं होता, परन्तु उन्हें करना ज़रूरी 
होता हे। वियाह के समय हिन्दुओं में नव-ग्रह पुजा है, और इसी प्रकार के अन्य 
विधि-विधानों के समय के अनेक कार्य हैँ, जिनके करने से हो संस्कार पूर्ण कहा जा 
सकता है। इन सब से संस्कार में अलोकिकता का समावेश हो जाता है। 

संस्कारों, विधि-विधानों के इस अलौकिक प्रभाव को देख कर ही दुरखीम 
([प70थ८ा) ) का कहना है कि इनके अलोकिक प्रभाव से हो धर्म का विचार 
उत्पन्न हो जाता है। पहले तो ये विधि-विधान लौकिक-उत्सवों, समारोहों में 
होते हे, परन्तु इनसे जो साम्‌हिक-उ्तेजना उत्पन्न होतो है, और उस उत्तेजना 
का मनुष्य पर जो चमत्कारी प्रभाव पड़ता है, वह अनहोनो कर गुज़रता है, उससे 
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धरं का विचार जन्म ले. लेता है। आदिवासियों में धर्म का स्वरूप विधि-विधान 
तथा संस्कारों के सिवाय क्‍या है? इन्हीं से तो उनका धर्म बनता है। लोई 
([.0ए7०) का कहना है कि विधि-विधान तथा संस्कारों में जो टीप-टाप तथा 
आडम्बर दिखाई देता है उसका धर्म से कोई सम्बन्ध नहीं। टीप-टाप से मनष्य 
स्वभावत:ः प्रभावित होता है--सिर्फ़ इसीलिए टोीप-टाप को शुरू करता है। 
असल में, दुरखोम तथा लोई दोनों का दृष्टिकोण ठीक है। जब लोग विधि- 
विधानों में सिल कर काम करते हें, तब उससे धर्म का विचार उत्पन्न हो जाता 
है--दुरख़ोम का यह्‌ विचार भी ठीक हु, और धार्मिक विधि-विधानों की धामिकता 
से लोग इतन आकर्षित नहीं होते, जितने उसको बाहर को टीप-टाप से, जिसका 
धर्म से कोई सम्बन्ध नहीं, आकर्षित होते हं--लोई का यह विचार भो ठोक है। 

कई लोगों का कहना है कि विधि-विधानों, संस्कारों का उद्भव किन्‍्हों 
विशेष उहेशयों से होता है। उहेदय मुख्य है, उस उदेश्य को अपने में लिये बंठने 
वाला विधि-विधान गौण है। यह बात हो सकतो है, परन्तु मानव-शास्त्रियों का 
कहना है कि संसार को आध्‌ निक तथा प्राचोन मानव-जातिथों के विधि-विधानों 
को देखने से तो यह प्रतीत होता है कि इन विधि-विधानों, संस्कारों का उद्देश्य सब 
जगह गौण है, विधि-विधान, संस्कार, तथा उनका बाह्मा रूप ही मख्य है। उदा- 
हरणायं, डकोटा, क्रो आदि जन-जातियों में सुय्य-न॒त्य'/ एक विधि है, संस्कार है। 
अगर किसी मतलब से, किसी उद्ददय से, किसी प्रयोजन से यह प्रारम्भ हुआ था, तो 
इन सब जन-जातियों का प्रयोजन एक ही होना चाहिए था, परन्तु एसी बात नहीं 
है। डकोटा जन-जाति में इसका उद्देश्य शिक्षा को दीक्षा को सफलतापूर्वक प्राप्त 
करना है, क्रो जन-जाति में इसका उहेश्य चचा का अपने भतोज के वध का बदला 
लेना है। विधि-विधानों के बाह्य रूप के एक होते हुए भी उनके उहेइ्य--उनके 
आन्तरिक रूप में भेद होता सिद्ध करता है कि जो महत्त्व बाह्य विधि-विधान का हूं, 
वह उसके आन्तरिक उहेश्य का, प्रयोजन का नहीं है। 

(ख) समाधि तथा हर्षातिरेक (भांध्रंणा ध१५ 805889 )--संसार 
के प्रायः सभी आदिकालोीन धर्मों में एसे मनष्य पाये जाते हूँ जिन्हें इच्धियातीत 
अनुभव होते हैं । हमें जो-कुछ अनुभव होता है, अपनी ज्ञानेन्द्रियों से अनूभव होता 
है, उन्हें इन बाह्य इन्द्रियों को बन्द कर देने से अनक प्रकार के अनुभव होते हूँ जो 
हम लोगों को नहीं होते। अपन यहाँ इस अवस्था को समाधि की अवस्था कहा 
जाता है। इस अवस्था में मनष्य को अपार हव॑ तया आनन्द का अनुभव होता है। 
प्रत्येक मनष्य को यह अवस्था प्राप्त नहीं होती । अपने यहाँ योगी लोग समाधि 
को अवस्था में चले जाते हें, जहाँ उन्हें इस संसार का अनुभव नहीं रहता, उस अलो- 
किक संसार का अनुभव होता है। यह अनु भव रहस्यमय होता है। हम पहले धर्म 
को उत्पत्ति के सम्बन्ध में हाउर (430८) के रहस्यवाद का वर्णन कर आये हूं । 
उसका कहना है कि धर्म को उत्पत्ति इसी प्रकार के रहस्यमय अनुभवों का परिणाम 
है। जिन छोगों के ऐसे अनभव होते हूँ उन्हें लोग बड़ी भरद्धा-भक्ति से देखते हूँ । 
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जन-जातियों में इस प्रकार के अनुभवों के अनेक रूप हूँ। साइबेरिया की 
जन-जातिथों में कोई-कोई व्यक्ति आध्यात्मिक-शक्तियथों के माध्यम (९- 
007) बन जाते हें। आजकल पश्चिम में जो प्रेतात्मवाद! ($|7[79- 
8॥) ) चला हुआ है, प्रेतात्मा किसी माध्यम में आतो है, उसके द्वारा बोलती 
है, निर्देश देती है, लगभग इसी प्रकार की बात साइबेरिया में पायी जातो है। भेद 
इतना है कि पद्िचम के 'प्रेतात्मवादी' मृत व्यक्ति को आत्मा का किसी माध्यम" 
में आना मानते हूं, साइबे रिया के लोग मृतात्मा का नहीं, अपितु संसार का नियन्त्रण 
करने वाली शक्तियों में से किसी शक्ति का साध्यम को वशोभूत करके उसके 
द्वारा अपने को प्रकट करना बताते हे । जब यह शक्ति माध्यम को अपने वह्ञ 
में कर लेती है, तब बह अपनी बात नहीं कहता, उस शक्ति को बात फकहता-करता 
है। अमरोकन-इंडियनों में यह नहीं माना जाता कि माध्यम पर कोई बाह्य- 
शक्ति अधिकार प्राप्त कर लेती है, वे मानते हूं कि जिसमें आध्यात्मिक-शक्ति 
होती है, उसे जागते में स्वप्न--जागृत-स्वप्न-- ([0/6075 6 व4- 
[प०॥90/075 ) दिखाई देते हें, और इन स्वप्नों का भिन्न-भिन्न अर्थ होता है। 
कई जातियों में एक अन्य प्रकार के आध्यात्मिक अनुभव पाये जाते हूँ। उनमें कोई 
खास-खास देवी-देवता किसी व्यक्ति के शरोर को चुन लेता है। जेसे किसी 
को मगी आ जाये और वह मगी में फड़फड़ाता है, सारा शरोर तन जाता है, वाय 
में पत्ते की तरह शरीर काँपता है, इसी प्रकार इस देवी-देवता के शरीर में प्रवेश 
कर लेने से शरीर काँपन लगता है, और उसके बाद से वह शरोर उस देवता के ही 
अपंण हो जाता है। एसा व्यक्ति पुरुष भी हो सकता है, स्त्री भी हो सकती है। 
आदिवासियों में ऐसे व्यक्ति को शमन (54747) कहते हें। जब से उसके 
वरीर में यह शक्ति प्रवेश फर जाती है तब से वह अनभव करता है कि उसकी देह में 
ब्फ़ के टुकड़े-जंसा कुछ अद्भुत पदार्थ है। कलिफ़ोनिया की अनेक जन-जातियों 
में घामिक-जोवन में प्रविष्ट होने का यही मार्ग माना जाता है। जिनके शरीर 
में इस प्रकार देवी-देवता रहते हे, वे उस संसार तथा इस संसार के बोच एक प्रकार 
का आदान-प्रदान करते रहते हें, उस संसार के संदेशों को इस संसार तक पहुँचाते 
रहते हैँ। लोग उनके पास अपने मृतक सम्बन्धियों की इच्छाओं को जानने के लिए 
जाते रहते हूं। जिन लोगों को इस प्रकार के आध्यात्मिक अनुभव होते हूं, उन्हें 
एक विशेष शक्ित प्राप्त होने के कारण उच्च-स्तर का माना जाता है। अधिकतर 
जन-जातिथों में इस शक्ति को प्राप्त करना अच्छा माना जाता है, कई में बरा भो 
माना जाता है। वे कहते हें कि यह शक्ति स्वयं प्राप्त हो जाय तो ठीक, नहीं तो 
इसके प्राप्त करन का प्रयत्न नहीं करना चाहिए। कई लोग कृत्रिम उपायों से 
इस शक्ति को प्राप्त करने का प्रयत्न करते हैं। वे इसके लिए मादक-द्रव्यों का 
सेवन करते हे--कोई भांग, कोई धत्रा, कोई तम्बाक्‌ पीता है। 

(ग) धामिक क्श्वास, आखरूपान, सृष्टि-रचना तथा धम्म-विज्ञान (800९, 
एण१०089, 0०५॥०089 ४१ 77600027)--फल-मूल एकत्रित करने 
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वाली आथिक-व्यवस्था से लेकर कृषि तथा पशु-पालन की विकसित अर्थ-व्यवस्था 
तक सब प्रकार की आदिवासो जन-जातियों में अपने-अपने धर्म के सम्बन्ध में कुछ 
निश्चित विश्वास पाये जाते हे, अपने-अपने ढं ग की सृष्टि की रचना सम्बन्धी कुछ 
कल्पनाएं पायी जाती हें। सरल सामाजिक व्यवस्था में ये 'विद्वास' (3८॥05 ) 
तथा सृष्टि-रचना' ((0570।029 )-सम्बन्धी ये कल्पनाएँ कुछ लोगों तक 
सीमित न होकर हर किसो की ज्बान पर होती हूं, सब कोई जंसे अपन पृजों से 
इन्हें सुनता आया है, बसे आगे सुनाता जाता है। क्योंकि सरल आथिक-व्यवस्थाओं 
में वर्ग तथा श्रेणी भेद नहीं उत्पन्न हुआ था, श्रम-विभाग भी नहीं उत्पन्न हुआ था, 
इसलिए इस अर्थ-व्यवस्था में विशेषज्ञ भी अभी नहीं उत्पन्न हुए थे। विकसित अ्थं- 
व्यवस्था में तो पुरोहितों की एक श्रेणी उत्पन्न हो जातो है जिसका काम धामिक- 
विश्वासों तथा सष्टय॒त्पत्ति-सम्बन्धी कल्पनाओं का ही अध्ययन करना होता है, 
परन्तु सरल आ्थिक-व्यवस्थाओं के समाज में इस प्रकार का वर्ग उत्पन्न नहीं 
हुआ होता। यही कारण है कि यद्यपि आदिकालोन समाज में हर-कोई धर्म को 
बातों को जानता होता है, तो भी उनकी बातों में निश्चितता नहीं होती, सब की 
बातें एक-दूसरे से अनेक अंजों में भिन्न होती हें क्योंकि हर-एक व्यक्ति जो-कुछ 
परम्परा से सुनता आया है, उसमें कुछ थोड़ा-बहुत अपना पुट भो जोड़ देता है। 
ज्यों-ज्यों समाज सरल से विकसित आर्थिक व्यवस्था की तरफ़ बढ़ता है, त्पों-त्यों 
जंसे अन्य क्षेत्रों में श्रम-विभाग का नियम काम करने लगता है, बसे इस क्षेत्र में 
भी उन्हों कामों को करन वाले पंदा हो जाते हैँ, ऐसे लोग जिनका काम हो दिन- 
रात धारमिक विधि-विधानों के साथ मगज़पच्चो करना होता है। इन्हीं को 
'पुरोहित' (27055) कहते हूं। ये पशु-पालन तथा क्ृषि-सम्बन्धी आ्थिक- 
व्यवस्था को उपज हूँ। ये लोग अब तक चले आ रहे विधि-विधानों, धघासिक- 
विश्वासों, सुष्टयुत्पत्ति-सम्बन्धी कल्पनाओं की अनिश्चितता को दूर कर इन्हें 
निश्चित रूप देने रूगते हें, इन्हें एक श्यृंखला में बाँधने लगते हेँ। पुरोहित-वर्ग के 
इसी प्रयत्न का परिणाम 'धमं-विज्ञान' (77०0029५) है। पुरोहित-वर्ग का 
काम आदि-काल से चले आ रहे धारमिक-विश्वासों को एक निश्चित सूत्र में बाँध 
देना है। इस काम के लिए वे आख्यानों' ((५७॥0]029) तथा दन्त-कथाओं' 
(702/965) का सहारा लेते हैें। यह 'विश्वास' क्‍यों ठोक है ? क्‍योंकि इसके 
सम्बन्ध में यह आसुपान' या यह 'दन्त-कथा' है ! 'सृष्टि-रचना' इस प्रकार क्यों 
हुई ? क्‍योंकि इसके सम्बन्ध में अम॒क 'आडपयान' या अम॒ुक 'दन्त-कथा' है! एक तरह 
से समाज में प्रचलित विदवासों तथा सृष्ट यृत्पत्ति-सम्बन्धी कल्पनाओं को पुष्ट करने 
के लिए पुरोहित-वर्ग आख्यानों तथा दन्‍्त-कथाओं को रचना करता है। 
मानवशज्ञास्त्री का काम प्रत्येक जन-जाति के विश्वासों, उसको सृष्ठ वृत्पत्ति 
सम्बन्धी कल्पनाओं का अध्ययन कर यह पता लगाना है कि इन विद्वासों तया 
सृष्टि-कल्पनाओं को पुष्ट करने के लिए उनमें क्या-क्या आरुपषान तथा दन्त-कथाएँ 
पायी जातो हें क्योंकि सब जन-जातियों को ये सब बातें अलग-अलग हूं। इनका 
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पता लगाने से उस जन-जाति के 'धमं-विज्ञान' ([॥60/029) का पता लग 
जाता है। आख्पानों, दन्‍त-कथाओं तथा धमं-विज्ञान का काम सिर्फ़ जन-जाति के 
विश्वासों तथा सृध्टि-रचना-सम्बन्धी कल्पनाओं को ही पुष्ट करना नहीं होता, इनका 
काम दुःख तथा संकट-काल में जन-जाति को ढाढस बंधाना भो होता हे। अगर 
कोई जन-जाति किसी समय संकट में पड़ जातो है, तो धर्म को कहानियाँ ही उसका 
एकमात्र सहारा होती हैं । इन धार्मिक-आखरूपानों का काम लोगों का दिल-बहुलाव 
करना ही नहीं, उनमें देवी-देवताओं तथा अपने पुबंजों के संकट-काल के दृश्य खोंच 
कर, या किस प्रकार संकट के समय पुवंजों का उद्धार हुआ था--पह सब-कुछ 
बतला कर व्यक्तियों तथा जातियों में बल-संचार करना भं। होता है। 

(घ) पावा तथा पुरोहित (शीध्ाक्षा भाव 6३ )--अ।दि- 
वासियों में प्रायः धारमिक-कृत्यों के विशेषज्ञों का दो प्रकार का वर्ग पाया जाता 
है--एक निम्न-स्तर का जिसे पाधा' (5|)4)4॥ ) कहा जाता है, दूसरा उच्च- 
स्‍तर का जिसे 'पुरोहित' (?7680) कहा जाता है। फह-मूल एकत्रित करने 
वाली अथं-व्यवस्था में धर्म-कार्य करन वालों के पेशों का श्रम-विभाग नहीं हुआ था । 
हर जन-जाति में दो-चार व्यक्ति ऐसे होते थे जो अपना अन्य काम-धंघा भी 
करते थे, और मोका पड़ने पर धारमिक-कृत्यों को भी कर देते थे। इन्हें दूसरे 
लोग अतिरिक्त कार्य के लिए कुछ दे छोड़ते थे। परन्तु ज्यों-ज्यों आथिक-वयवस्था 
सरल से विषम होने लगो, त्यों-त्यों इन कार्यों के विशेषज्ञ भी उत्पन्न होने लगे, 
ऐसे लोग जिनका काम हो धाभमिक विधि-विधान में लगे रहना था। यह श्रेणी 
“पुरोहित-बर्ग] (070805) की थी। पाधा तथा पुरोहित दोनों का काम 
मनुष्य तथा पारलोकिक-शक्ति में माध्यम के रूप में काम करना होता था। 
कई जन-जातियों में ये दोनों श्रेणियाँ अलग-अलग पायो जाती हें, कई में सिर्फ़ 
पाधा ओर कई में सिर्फ़ पुरोहित पाये जाते हूं। 

($) धर्म तथा आचार-शास्त्र (रिशांड्रांणा 0 एफ्ां०७ )-- 
सानव-शास्त्रियों का कहना है कि आदिकालोन सरल अथं-व्यवस्था के समाजों में 
धर्म तथा आचार का वह अटूट सम्बन्ध नहीं दिखाई देता, जो विकसित अर्थं-व्यवस्था 
के समाज में दिखाई देता है। विकसित समाज में तो धर्म का काम सदाचार तथा 
दुराचार, अच्छाई तथा बुराई का संघर्व दिखाते हुए मनृष्य को सदाचार तथा अच्छाई 
के लिए प्रेरित करना है। इन विकसित अथं-व्यवस्थाओं में देवी-देवताओं तथा 
पारलोकिक-दशक्तियों का काम सनष्य को सदाचार के लिए प्रेरित करना, और जो 
सदाचार का जीवन न बिताये, उसे अपने दुष्कायों के लिए दंडित करना है। 
एक तरह से पारलोफिक-शक्तियों का काम मानव-समाज के नित-नित के काम में 
शसनों तथा पुरोहितों को माध्यम बना कर हर समय दखल देन। है। आदविकालीन 
सरल अर्थ॑-व्यवस्था में ये पारलौकिक-शक्तियाँ मनुष्य के कामों में दसल नहीं 
देतीं। सम्भवतः इसका कारण यह है कि इन समाजों में अभो पुरोहित-वर्ग उत्पन्न 
नहीं हुआ होता, और इन शक्तियों का मन्‌ष्य के हर काम में दखल देने का 
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विचार इस पुरोहित-वर्ग का ही उत्पन्न किया हुआ होता है। यद्यपि आदिकालोन 
समाज में धर्म तथा आचार-शास्त्र अलग-अलग हूँ, परन्तु इसका यह मतलब नहां 
कि आदिकालीन-समाज में आचार-शास्त्र के पीछे धर्म का बल नहीं होता, या कोई 
भी बल नहीं होता। आदिफालोन-समाज में समाज को विचार-धारा ही आचार- 
शास्त्र के पीछे खड़ा बल होता है। जिसे समाज में ब्रा समझा जाता है, उसे देवी- 
देवताओं के दण्ड के भय से ब्रा समझने के स्थान में वे समाज द्वारा बुरा समझे 
जाने के कारण उसे ब्रा समझते हैं; जिसे समाज अच्छा समझता है, उसे देवी- 
देवताओं द्वारा पुरस्कृत होने के कारण अच्छा समझन के स्थान में समाज द्वारा 
अच्छा समझे जाने के कारण ये उसे अच्छा समझते हें। इसका मुख्य कारण यह 
है फि अभी आख्यान, दन्त-कथाएँ, ध्म-शास्त्र आदि उत्पन्न नहीं हुए होते, इसलिए 
आचार-शास्त्र को सहारा देन वाला इस प्रकार का धर्म भो नहीं उत्पन्न हुआ होता । 
फिर भी इसमें सन्देह नहीं कि आदिकालोन सभी समाजों में सदाचार पर बल दिया 
जाता है। 
५. जादू की परिभाषा 

[क] फ्रंज़र की व्याख्या-- जादू मनष्य के विश्वासों तथा व्यवहारों 
के उस संग्रह को कहते हे जिन पर किसी प्रकार की आलोचना, दुबारा परख या 
लेना-छोड़ना नहीं हो सकता।' 

[ख] मैलिनोवस्की की व्याख्या--“जिस परिणाम की मनष्य आशा 
लगाये बंठा है उसके लिए आशापूर्ण इच्छा करते हुए बंठना जादू कहलाता है। जब 
इच्छित परिणाम को प्राप्त करने के लिए और कोई चारा नहीं रह जाता, तब जादू 
के साधन से उस परिणाम को प्राप्त करने का प्रयत्न किया जाता है। जाद के 
ज्ञोर से देवी-देवताओं तथा पारलौकिक-शक्षितयों को अपन बस में किया जाता है, 
धर्म के द्वारा उन्हें प्राथंना तथा उपहारों से प्रसन्न किया जाता है। 


६. जादू, धर्म तथा विज्ञान 
हम इस अध्याय के शरू में लिख आये हे कि संसार को घटनाओं पर जब 
इस दृष्टि से विचार किया जाता है कि भोतिक-संसार के पीछे की अलोकिक- 
शवित के सामने हमें झ्क कर चलना हूं, तब “धर्म पेदा हो जाता है; जब इस दृष्टि 
से विचार किया जाता है कि इस अलौकिक-हशक्ति या शक्तियों को हम अपने 


कि] “४४४९४ 5 था वारशातए ती फशां्िीडि क्वात 05 0० 9शा१एं०्परा 
जाए काल ॥0 $फ्रांग्ण [00 कााल॑ंडा), 76जा०्टाट द्ातव लाफ्रांग्वांगा.!! 
-+-+4फवट९, 
[खि] “५४४० 5 हाल जरांधरापिं वरांगाताए ०९० ॥0०प्र 0९4५0०प7 
४९४०४) 9700255९5 46 पवार०0 जाशा 9००76 ०8970: 97006९6 ज्ञात 
णाीशः गाधाशांतरं (एलातंवुए९5.,. पश्ात्पषशा जाबहांट, 00॥65 राव 579९७- 
7॥पा 90ज़टाड द्वार (एा/०/ध्ंं, जाता फाएपशी ॥शॉशांणा,, (60४ धा९ 
7/2852९वं 59 985९2 $80॥06 640क्‍॥80॥, 35 एछशं] 85६ 9७५ णींाए 
एा99८. --44/770%5:४ट. 
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आधीन कर सकते हूं, जेसा चाहे इनसे करा सकते हूँ, तब जादू पंदा हो जाता 
है। धमं' तथा 'जाद्‌'--दोनों का अलोकिक-शक्तिथों से सम्बन्ध हूं, परन्तु धर्म में 
इस अलौकिक-शक्ति के सामने अपने को समपित कर देना होता है, जादू में तंत्र- 
मंत्र-यंत्र से इस शक्ति को अपने काब्‌ में करना होता है। इस दृष्टट से धर्म, 
जादू” तथा विज्ञान की तुलना एक मनोरंजक विषय है। जंसे धर! तथा 
जादू का सम्बन्ध हू, बसे 'जादू' तथा “विज्ञान का भो सम्बन्ध है। जादू” से 
संसार के घटनाओं को अपन वश्ञ में किया जाता है, 'विज्ञान' से भो संसार के 
घटना-चक्र पर आधिपत्य जमाया जाता है, परन्तु इस समानता के होते हुए भी 
इन दोनों में भेद है। धर्म, जादू' तथा (विज्ञान में समानता तथा भिन्नता के कारण 
इनके आपसी भेद को समझना ज़रूरो है। 

(क) “धर्म तथा 'जाद' में समानता और भिन्‍नता (ए॥7०४०७ 
एभप्ल्शा रिथरांडाणा भा। |/७४०)--दरखोम (॥00]000 77) का कथन है 
कि धर्म का अनुष्ठान सामाजिक-हित की दु«्ट से किया जाता है, जादू सामाजिक- 
अहित किन्तु व्यक्ति के हित को दृष्टि से किया जाता है। जब व्यक्ति को अपना 
भला तथा दूसरे का ब्रा करना होता है, तब वह जादू को शरण लेता है। कभी- 
कभो सिर्फ़ अपने भडे के लिए भी जादू का आश्रय लिया जाता है। अगर कहा 
जाय कि धर्मं सामाजिक है, और जादू वेयक्तिक है, तो कोई अत्युक्ति न होगी। 
आदिकालोन-मानव को जब जादू को शक्ति में सन्देह होने लगा तब जादू का स्थान 
धरम ने लेना शुरू किया। इस दृष्टि से जादू की सत्ता धर्म से पहले मानो जातो है। 


जादू तथा धरम दोनों का सम्बन्ध अलौकिक-सत्ताओं से है। दोनों का उद्देश्य 
मनुष्य को संकट से बचाना तथा आत्मिक शान्ति देना है, परन्तु दोनों में इस 
समानता के बावजूद भेद है। इस भेद को स्पष्ट समझने के लिए इन दोनों का निम्न 
प्रकार भेद स्पष्ट किया जा सकता है :-- 


धर्म जाद 
१. यह एक सामाजिक-क्ृत्य है। १. यह एक वयक्तिक-कृत्य है। 


२. यह संसार का कल्याण सोचता है। २. यह व्यक्ति का कल्याण सोचता है। 
३. इसमें प्राथंना सफल-असफल वोनों ३. इसमें मनुष्य को इच्छा सफल हो 


हो सकती है। होनी चाहिए, असकल नहों। 
४. इसमें मनुष्य आत्म-समपंण करता ४. इसमें अदृइ्य-सत्ता पर विजय पाना 
है। चाहता है । 


५. यह समाज में जादू के बाद आता है। ५. समाज में घमं से पहले जाबू आता है। 
६. इसमें मंत्रों का प्रयोग होता है परन्तु ६. इसमें मंत्र के अशुद्ध प्रयोग से मंत्र को 
देवता भाव समझ जाते हूँ । शक्ति मारी जाती है। 
(ख) जादू तथा 'विज्ञान! में समानता और भिन्‍नता (छ507लांण 
0९७छ८९ (४६० था $2८0७००)--जैसे घममं तया जादू में समानता तथा 
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भिन्नता है, बसे जादू तथा विज्ञान में भी समानता तया भिन्नता है। इन दोनों को 
समानता तथा भिन्नता निम्न है: 

() समानता--जादू तथा विज्ञान दोनों में कार्य-कारण का सम्बन्ध 
माना जाता है। एक घटना होतो है, उसके बाद दूसरी आती है, और घटना के 
बाद उसके परिणाम को आज्ञा को जातो है। दोतों में नियम तथा कार्य-क्रम 
साने जाते हें। इन नियमों का इन निक्‍मों के अनुरूप फल होना ही चाहिए, यह 
नहों हो सकता कि नियम हों और उनका अनुरूप फल न हो। दोनों में अशेय 
संसार में अपने-अपने तरोके से प्रवेश पाने का प्रयत्न किया जाता है। दोनों में 
अपने-अपने नियमों के आधार पर अज्ञेय संसार में प्रवेश पाकर उस पर विजय 
पान का भो प्रयत्न होता है। 

(7) भिन्नता--जादू तथा विज्ञान की इस समानता के होते हुए भी इन 
दोनों में भेद है। इस भंद को निम्न प्रकार प्रकट किया जा सकता है :--- 


विज्ञान जादू 
१. विज्ञान में सचाई होती है। १. जादू में झूठ और बनावट होतो है। 
२. विज्ञान में एक बार को असफलता २. जादू में एक बार की असफलता पूरी 
होने पर भी दुबारा-तिबारा सक- अतकलता समझो जातो है। उस 
लता के लिए प्रयत्न किया जाता है । जादू को निकम्मा माना जाता है। 
३. विज्ञान भौतिक घटनाओं पर आश्रित ३. जादू एक मानसिक घटना है। 
है । 
४. विज्ञान का सम्बन्ध संसार के नियमों ४. जादू का सम्बन्ध भूत-प्रेत तया 
से है। आत्माओं से है । 


५. विज्ञान में हम प्रधोगशाला में परी- ५. जादू में हम परीक्षण नहीं कर रहे 
क्षण कर रहे होते ह. और परिणाम होते। जादू की शक्ित में हमें पूरा 
के विवय में पुरी तोर से निश्चचन्त भरोसा होता है, परिणाम के विषय 
नहीं होते । में हम निश्चिन्त होते हे। 


७. जादू का वर्गोकरण 
(एा95आंतटआरांणा रण (१४८) 

फ्रशर ([78267) ने आदिवासियों के जादू के सिद्धान्तों का अध्ययन 
करके उन के आधार में काम कर रहे दो सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया है। उनमें से 
पहुला सिद्धान्त तो यह है कि समान वस्तु समान वस्तु को पंदा करतो है। इसे 
उसने समानता का नियम! ([,37५ ० ॥॥ं।का।/) कहा है। इस समानता 
के नियम के आधार पर जो जादू बनता है, उसे फ्रे्र ने सम-वेदनात्मक-जादूँ 
(प्रणा0609भ70 ग98/0) या अनुकरणात्मक-जादू' ([774076 
7880) कहा है। इस जादू के उवाहरण जन-जातियों में अनेक प्रकार 
के पाये जाते हे। उदाहरणाथं, छोटा नागपुर में जन-जातियां समझतो हूं कि 
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विद्युत के साथ जो गड़गड़ाहट होतो है, वह गड़गड़ाहूट ही वर्षा का सीधा कारण 
है। इसलिए वर्षा लाने के लिए वे पहाड़ पर चढ़ कर बड़ो-बड़ो चट्टानों को नोचे 
घकेलते हे। इन चट्टानों के नीचे लढ़कने से जो गड़गड़ाहट पंदा होतो है, उससे 
वर्षा लाने का वे प्रयत्न करते हें। पत्थरों की गड़ागड़ाहूट और बिजली की गड़- 
गड़ाहट में अनुकरणात्मक समानता है, इसलि फ्रेज्ञर ने इसे अनुकरणात्मक- 
जावू' कहा है। इसो प्रकार हो जन-जाति में वर्षा लाने के लिए कड़े के बड़े-बड़े 
ढेर जलाये जाते हैं। इन ढेरों के जलने से धुृंआ उठता है, वहू बादल के समान 
होता है, और इससे वे वर्बा लाने का प्रयत्न करते हें। खोंड जन-जाति के लोग 
वर्षा लाने के लिए मनुष्य को बलि चड़ाते हें और समझते हें कि जसे बलि के 
मनुष्य के आँसू निकलते हे, खून बहता है, बेसे बलिदान के साथ-साथ वर्बा पड़ने 
लगेगी। टिहरी-गढ़वाल की रोलटा जन-जाति के लोग वर्बा लाने के लिए किसो 
व्यक्ति को इतना कष्ट देते थे जिससे उसके आँसू बहने लगते थे, कभी-कभी वह 
गला घटने से मर तक जाता था। अब इस प्रया को कानूनन रोक दिया गया है। 

जादू में फ्ेज़र के कयनान्‌ सार दूसरा सिद्धान्त संसर्गं' ((०॥8०) का 
सिद्धान्त है। इस सिद्धान्त के आधार पर जो जादू बनता है उसे फ्रेज्ञर ने संसगगज- 
जादू” ((07/98005 772!/0) कहा है। उदाहरणाथ, किसी को नकसान 
पहुँचाने के लिए उसके बाल, नाखून, टट्टी-पेशाब, कपड़े का टुकड़ा आदि लिये जाते 
हैं। इनको जला दिया जाय तो जिसके ये हें, उसे अवश्य नकसान पहुँचेगा-- 
यह समझा जाता है। इसका कारण यह है कि इनका उस व्यक्ति से संसर्ग होता 
है, सम्बन्ध होता है। समझा यह जाता है कि जिसका नाखून है, जिसका बाल है, 
जिसका कपड़ा है, उसका इनते कट जाने पर भो सम्बन्ध बन। रहता है। इतना 
ही नहीं, अगर उसकी-सी शक्ल की म्रत बना कर उसे कएं में फेंक दिया जाय, 
तब भी यही समझा जाता है कि शक्‍ल की समानता या उसके संसर्ग के कारण 
उस व्यक्ति को भी नुकस।न पहुँचता है। संतर्ग' के जादू के प्रभाव का एक अच्छा 
उदाहरण प्रसिद्ध गायक तानसेन था। कहा जाता है कि तानसेन ने ग्वालियर के | 
पास एक गाँव में ब्राह्मण के घर जन्म लिया था। उसका जनन्‍्म-नाम तत्ना था। 
संगीत से उसे प्रेम था, उसने उस्ताद गौस से शिक्षा पायी थी और क्योंकि उस्ताद को 
इनसे अत्यन्त प्रेम था, इसलिए उन्होंने जोभ से जीभ लगा कर इन्हें दोक्षा दी थो। 
इसो से तानसेन ब्राह्मण से मुसलमान हो गये। उस्ताद ने जीभ से जीभ लगा कर इन्हें 
शिक्षा इसलिए दो त।कि संसग्ग' के जादू से उनका प्रभाव तनतेन में आ जाय । 

उक्त दोनों प्रकार के वर्गोकरण में, चाहे बहू समानता के निय#' ([,8ए 
 शा॥ं।(५) पर आश्वित हो, चाहे संसर्ग के निवम! ([.39४ 0० ०0780) 
पर आश्षित हो, कार्य-कारण का निवम काम करता माना जाता है और क्योंकि 
यह समझा जाता है कि कारण का कार्य तथा कार्य का कारण के प्रति लिचाव है, 
इसलिए इन दोनों प्रकार के जादुओं को फ्रेज्र ने सह-संचारी-जादू' ($9५॥08- 
(6070 7092[0 ) का नाम दिया है। 
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८. आदिकालोन धर्मों तथा जादुओं के समान-तत्त्व 
(एगाणणा शेश्ाशा गा एसंग्रां7१९ एशांशरंणाड भाव (०००७) 

आविकालोीन धर्मों तथा जादुओं का अध्ययन करन से कुछ बातें एसी 
दोख पड़तो हूं जो धर्मों तथा जाबुओं में समान हें। इसका यह भी कारण है 
क्योंकि आदिकालीन-समाज में धर्म तथा जादू रल-मिल गये हे। आदिकालोन- 
समाज में ही नहीं, वत्तंमान जन-जातिथों तथा हमारे धर्म में भी इन दोनों का 
इतना सम्मिश्रण हो गया हे कि धर्म को बातों में जादू को ओर जादू को बातों में 
घर्म को बातें घुस गई हे। हम एसी कुछ बातों का यहाँ वर्णन करेगे :--- 

(क) प्रार्थना तथा मन्त्र (शि4स्‍४७ 0 गा280 शिणपा4 )-- 
आदिवासियों में पारमाथिक-शक्ति के साथ दो तरह से सम्बन्ध स्थापित किया जा 
सकता है--प्रार्थना द्वारा तथा जादू के मंत्रों द्वारा। प्रायंना में व्यक्ति देवता को 
सम्बोधित करके उसके सम्मुख अपन विनतो रखता है, उसे प्रसन्न करने का प्रयत्न 
करता है। विश्नेबंगो जन-जाति के लोग तड़ित-पक्षो को प्रायंना करते हुए कहते 
हें-- है तड़ित-पक्षो, में तुम्हारे सम्मुख हाथ में तम्बाक लेकर खड़ा हूँ। मेरो यह 
तुच्छ भेंट स्वीकार करो। जेसे तुमने मेरे दादा-परदादा को आशीर्वाद दिया था, 
उन्हें समृद्ध किया था, बसे मुझसे भी समृद्ध करो।” किततो-किसों जन-जाति में 
कुछ निश्चित मंत्र बोले जाते हें, इन मंत्रों के शब्द जे से-के-तंते बोलने से ही अभोष्ट 
को सिद्धि होती है, मंत्रों में हेर-फेर करने से अभीष्ट सिद्ध नहीं होता।। मेलेनेशिया 
में समझा जाता है कि उत्पादन-शक्तित के मंत्र के प्रयोग के बिना खेत में खेतों ही 
नहीं हो सकती। इन्हों लोगों के सामने ईसाई-पादरियों के खेत बिना मंत्रों के 
लहलहा रहे होते हें, परन्तु ये लोग बिना मंत्र-प्रयोग के खेती नहीं करते । जीवन 
के प्रत्येक कार्य के लिए कई जन-जातियों में किसो-न-किसो प्रकार के मंत्र के प्रयोग 
करने को पद्धति है। ये मंत्र जादू का प्रभाव रखते हें। इन मंत्रों में उलट-फेर 
से काम बिगड़ जाता है। 

(ख) भविष्य-कथन ( 72शाश/0] )--आदिवासियों में जिन 
व्यक्तियों पर भूत-प्रेत या कोई आत्मा आतो है, वे भविष्यवाणी किया करते हूं । 
यह समझा जाता है कि स्वयं भगवान्‌ उनके द्वारा बोलते हें। डेल्फ़ो का ग्रोक 
देवता भो इसो प्रकार का भविष्यवाणी करता था। आफ्रोका, पोलितेशिया, 
साइबे रिया आदि में इस प्रकार को देवता द्वारा भविवष्यवाणियाँ करने की प्रथा 
पायो जातो है। धर्म को इस प्रकार को भविष्यवाणियों को तरह जादू के जगत्‌ में 
भी भविधष्यवाणियाँ होतो हैँ। साइबेरिया तथा मंगोल जन-जातियों में यह माना 
जाता था कि बारहसिध को कन्धे को हड्डी को आग पर सेंकने से वह फट कर आवाश 
करती है। इस आवाज़ से पुरोहित शुभ तथा अशुभ को बतला सकता है। 
कई जन-जातियों के लोग जानवरों के पेट को चोर कर उनकी आंतों को स्थिति को 
देख कर भविष्यवाणी करते हैँ। एस्किमों जन-जाति के लोग रोगी के सिर पर 
रस्सो बाँष देते हे और फिर बतलाते हूँ कि यह बचेगा या मरेगा । पदिचमी आफ्रोका 
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को ईव जन-जाति अंडे पर थक कर उसे छत पर फंकतो थी। अगर वह टूट जाता 
तो इसे अशुभ, अगर नहीं टूटता तो इसे शुभ लक्षण माना जाता था। हमारे यहाँ 
बिल्‍लो का रास्ता काटना, उल्लू दीखना आदि अशुभ लक्षण माने जाते हें। इस 
प्रकार धर्म तथा जादू के क्षेत्र में भविष्यवाणी का स्थान समान है। 

(ग) निषधाजाएं (74000$8)--जेसे 'टोटम' अंग्रेज्ञों भाषा का 
दब्द न होकर अमरोकन-इण्डियन जन-जातिथों का शब्द है, वेसे टंब' भी अंग्रेज्ञो 
भाषा का शब्द न होकर पोलोनेशियन भाषा का शब्द है। टंब' का पोलोनेशियन 
भाषा में अर्थ हे--/नबिद्ध|। प्रत्येक घर्म में कुछ बातों के लिए निवधाज्ञाएँ 
होती हुं और आदिवासी लोग इन निर्वधान्नाओं का कानन की तरह पालन करते 
हैं। भेद यह है कि कानन को लोग तोड़ने का प्रयत्न करते हें, परन्तु जिस बात 
को धर्म में निविद्ध कहा गया है उसके पास महीं फटकते। टंब' एक तरह का 
आदिवासियों का बिना लिखा कानन है। इसका जो उल्लंघन करता है, उसे 
दण्ड देन की व्यवस्था समाज नहीं करता, उसका आत्मा स्वयं उसे भीतर से करो चता 
है। निविद्ध बात को करन वाले को अलोकिक शक्तियों से दण्ड मिलने का सदा भय 
बना रहता है। 

जादू-सम्बन्धी आज्ञाओं को दो भागों में बाँटा जा सकता है--विधि तथा 
निर्वेंध, ऐसा करो, ऐसा न करो। निर्वबाशाओं को, एंसा न करो--इसे 'टंब' 
कहा जाता है। टंब्‌' के तन उद्देश्य हो सकते हें“>ओऔर इसलिए तोन प्रकार के 
टंब' हो सकते हूं ---उत्पादनात्मक' (2000८४९८), 'संरक्षणात्मक' (?0- 
९८0४८) तथा प्रतिबन्धात्मक' (?7८४८7४४८) । खेतो के सम्बन्ध में जो 
नियषाज्ञाएं हुं उनका उद्देषय खेतो को बाधाओं को दूर करना होता है, इसलिए 
उन्‍हें 'उत्पादनात्मक' कहा जा सकता है; पुरुषों, स्त्रियों तथा बच्चों को अम॒क- 
अम॒क स्थान पर जाने की निर्वधाशाओं का उद्देश्य इनको खतरे से रक्षा होता है, 
इसलिए इन्हें 'संरक्षणात्मक' कहा जा सकता है; किन्हों-किन्हों व्यक्तियों के सम्पर्क 
में आने से मना किया जाता है, इन निवेधाज्ञाओं का उद्देश्य इन व्यक्तियों को 
दूसरों को कष्ट पहुँचाने से रोकना होता है, इसलिए इन्हें 'प्रतिबन्धात्मक' कहा जा 
सकता है। 

निर्वेधाज्ञाएं समाज मैं क्‍यों पंदा होतो हें--इस सम्बन्ध में कई विचार 
हैं। इनमें वन्डट, फ्रॉयड तथा रडक्लिफ़-आउन के विचार उल्लेखनोय हें। वे 
विचार क्‍या हें ? 

() वुन्दट का विचार--जों लोग जादू में विध्वास करते हें, उन्हें 
जादू की शक्ति से डर रूगा रहता है। हम पहले लिख आये हें कि आदिवासी 
हर वस्तु में 'मंता' की सत्ता मानते हे, मेना' अर्थात्‌ उस वस्तु को शक्ति। जिस 
वस्तु को निबिद्ध, वर्जित, टेबू माना जाता है, उसके 'मेता' में यह शक्ति होतो है 
कि अगर बह निविद्ध वस्तु खान को है तो उसे खाने से वह वस्तु खाने वाले 
को दण्ड देतो है, अगर निबिड्ठ वस्तु देखने-घुनते की है तो उसे देखने-सुनन से 
१६ 
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मनष्य दण्ड का भागी हो जाता है। इसो कारण वन्डट (शश००॥) का कहना 
है कि आदिवासियों को दुष्टि में टंब' में कुछ आन्तरिक-शक्ति होतो है, जादू 
को-सी शक्ति, जिसके कारण उससे वे लोग भयभोत रहते हैं। इसमें तो सन्देह नहीं 
कि अलौकिक-शक्ति को सभो एक महान शक्ति मानते हें। शक्ति होने के कारण 
वह खतरनाक भो हो सकती है। जहाँ शक्ति होगी वहीं ख़तरे को सम्भावना हे, 
इसलिए वहॉं 'टंब' को, उस शक्ति के क्रोध से बचे रहने की भावना पंदा हो जातो है। 

(॥) फ्रायड का विचार--फ्रॉयड ([7600 ) ने एक पुस्तक लिखों है 
'टोटम एण्ड टंब'। इस पुस्तक में उसने यह वर्शानि का प्रयत्न किया हे कि गण- 
चिह्न! ([0(०॥) तथा निबंधाना' (78000) का आपस में सम्बन्ध होता 
है। फ्रॉयड का कहना है कि प्रायः सब निर्वेंधाशाओं ([3000& ) को दो भागों में 
बाँटा जा सकता है--खान के, और योन-सम्बन्ध के । इस पशु को नहीं खाना, इस 
फल को नहीं खाना। कोई सुअर का मांस नहीं खाता, कोई शलूजम नहीं खाता । 
इसी प्रकार इस जगह शादी-ब्याह नहीं करना, यौन-सम्बन्ध नहीं करना---यह भी 
एक टेब' है, भाई-बहन में शादों नहीं होती, समान गोत्र वालों में शादी नहीं होती । 
फ्रॉयड का कहना है कि इन दोनों प्रकार को निर्वधाज्ाओं का मनोविदलेषणवादों 
कारण है और इन निर्वेधान्नाओं (7380005) का गोत्र-चिह्नों (706705 ) के 
साथ सम्बन्ध है। वह कंसे ? 

खाने तथा योन-सम्बन्ध के निषेध के सम्बन्ध सें फ्रांयड का कहना है कि इन 
दोनों का उदभव 'पित-विरोधी भावना-प्रन्थ' (00९0705 (०777!०५ ) है। यह 
भावना-ग्रन्थ' क्या है? मनोविहलेषणवादियों का कहना है कि बालक माता से 
प्रेम करता है, पिता से घणा करता है, बालिका माता से घृणा करतो तथा पिता से 
प्रेम करतो है। 'इडोपस' एक ग्रोक बालक था जो बचपन में मरने के लिए छोड़ 
दिया गया था, परन्तु किसी तरह बच गया। अन्त में उसने अपने पिता को सारा 
और माता से यह न जानते हुए कि वह उसको माता है, उसने शादी कर ली । इसी से 
इस भावना-ग्रन्थि का नाम वित-विरोबी-ग्रन्थ' (0०975 (०॥छ!७५) 
रखा गया है। फ्रॉयड का कहना है कि आदि-काल में परिवार या गोत्र का जो 
मुखिया होता था वह अपने पाशविक-बल से सब पर कठोर शासन करता था। 
समह में जितन। स्त्रियाँ होती थीं, वे सब उसी को मानों जातो थीं, वह सब का 
उपभोग करता था। उसके पुत्र जब बड़े हो जाते थे, तो अपने पिता के उस कठोर 
शासन के प्रति विद्रोह कर देते थे और सब मिल कर उसे मार डालते थे। ये उसे 
मार ही नहीं देते थे, परन्तु उसको शक्ति को अपने में लाने के लिए उसे काट-काट 
कर उसकी बोटियों को खा भी डालते थे। इसके बाद उसकी स्त्रियों को वे अपना 
बना लेते थे। यह सब-कुछ कर लेने के बाद उन्हें अपने कृत्य से घणा होती थी, 
परचात्ताप होता या। इस घृणा तथा पदचाताप को कंसे दूर किया जाय ? उन्होंने 
अपने पिता की हत्या की थी। अब वे किसी पशु को अथवा किसी वनस्पति को 
अपने पिता के स्थान में मानने रूगते थे और उस पश का मारना तथा उस वनस्पति 
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या फल का खाना निषिद्ध कर देते थे। इस प्रकार खान की निर्वधाज्ञाओं का 
प्रारम्भ हो जाता है। यह पह्मु अथवा वनस्पति उनके पिता की सूचक है, उस 
पिता की जिसे उन्होंने ई््याविश मार दिया था, उसको बोटियाँ खा डालो थीं। 
पिता क्योंकि उन्हों के गोत्र का था इसलिए उसके चिह्न--गोत्र-चिह्न ([0(07 ) 
को--पश या वनस्पति को न खाने की “निर्वधाज्ञा' ([3000 ) प्रचलित हो जातो 
थी। फ्रॉयड का कहना है कि पुत्र पिता को मारे---यह भावना आदि-काल के मानव 
के लिए स्वाभाविक थो। इसे रोकने के लिए पिता-समान पशुओं तथा वक्षों के 
फलों के खाने को निधाज्ञाओं का प्रारम्भ हुआ। इसो प्रकार पुत्र ने पिता को 
जो मारा तो ईर्ष्यावश मारा। वह आदिकालोन क्र पिता सब स्त्रियों का स्वामी 
था। अब पुत्र उसका स्थान लेना चाहता था। आदिकालीन-मानव के लिए 
अपने पिता की स्त्रियों को अपना लेना स्वाभाविक था। इसे रोकने के लिए योन- 
सम्बन्धी “निबधाज्ञाओं ([90005 ) का प्रचलन हुआ जिनके अन सार भाई-बहन, 
लड़का-माँ आदि शादी-ब्याह नहीं कर सकते, इसे अनाचार' (70८50) कहते हें। 

खाने-पीने तथा यौन-सम्बन्धी उक्त प्रकार को निबधाज्ञाएं सर्वत्र प्रचलित 
हैं, इसमें तो कोई सन्देह नहीं, परन्तु फ्रॉयड ने उनका जो कारण बतलाया है वह 
कहाँ तक ठोक है, यह नहीं कहा जा सकता। कई मानवज्ञास्त्री इस कारण से 
सहमत नहीं हूँ। मेलिनोवस्कोी (४3॥709/80) का कहना है कि आवदि- 
वासियों में पिता के विरोध में भावना हो और इसलिए 'पितृ-विरोधी-भावना- 
ग्रन्थ (0८07975 ०077|0५) अवदय पंदा हो जातो हो, यह बात जन- 
जातियों का अध्ययन करने से पुष्ट नहीं होतो। उदाहरणाथं, अनेक जन-जातियाँ 
'मात-प्रधान' (१(27&0]9 ) होतो हैं। उनमें, पिता के प्रति पुत्र को जो द्वे ब- 
भावना पंदा हुआ करतो हूँ, वह पिता के स्थान में मामा के प्रति होतो है। ऐसो 
हालत में यह कंसे कहा जा सकता है कि पुत्र में पिता के प्रति ईषपया को भावना होतो 
है, क्योंकि मात्‌-प्रधान' जन-जातियों में तो बालक पिता को कुछ गिनता हो नहीं 
है। जो भो पिता की तरह आचरण करेगा, हुकूमत करेगा, उसको माता से ज्यावह 
सम्पर्क बनाथगा, उसके प्रति पुत्र में ई््या पंदा हो जाना स्वाभाविक है, और इन 
निबंधाज्ञाओं. का उत्पन्न होना उसी के कठोर व्यवहार से होता है। 

(॥) रंडक्लिफ़-आउन का विचार--रंडक्लिफ़-आाउन (२४०१०॥र०- 
87097) हर बात का समाजशास्त्रोय समाधान देते हें, टेब' का भो उन्होंने 
समाजशास्त्रीय समाधान ही दिया है। इनका कहना है कि समाज को सुव्यवस्थित 
रखने के लिए कुछ बातों का करना-त-करना आवश्यक होता है, इसो दृष्टि से 
निवधाज्ञाएँ भी प्रचलित को जातो हें। एक हो रक्त के लोगों में विवाह सम्बन्ध से 
समाज में व्यवस्था नहों रह सकतो, इसलिए इस प्रकार के विवाहों को वर्जित 
किया गया है। यौन-सम्बन्धों के विषय में जो बात कहो जा सकती है, वह अन्य भी 
वबजित तथा निविद्ध बातों के विषय में कहो जा सकती है, केवल उस पर गवेषणा 
करने की ज़रूरत है कि ऐसी निर्वधाजा क्यों चलाई गई। 
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(घ) बलिदान ($80770८)--घर्मं तथा जादू को दृष्टि से देखा जाय तो 
बलिदान को भी इन दोनों दृष्टियों से देखा जा सकता है। धर्म की दृष्टि से जब 
बलिदान दिया जाता है, तब देवता को प्रसन्न करने के लिए, उसको कृपा का पात्र 
बनने के लिए दिया जाता है, परन्तु जादू को दृष्टि से बलिदान का अर्थ होता है 
देवता के साथ एक तरह का सौदा करना। हम तुम पर बलि चढ़ाते हे, इसके बदले 
तुम्हें हमारी इच्छा पूर्ण करनी होगी--जादू में यह दृष्टि प्रधान होती है। कोई- 
कोई अपनी जीभ काट कर चढ़ा देते हे, कोई अपना हाथ काट देता है, कोई-कोई 
बलि चढ़ाने वाले, बच्चों को पकड़ कर उन्हें बलि चढ़ा देते हूँ । 

(8) जन्तर (तावीज़) तथा जड़-देवता (/॥)रप/४5 भाव 7 ८ा$॥ )-- 
आदिवासियों में जन्तर का बड़ा महत्त्व है। यह समझा जाता है कि इन जन्‍्तरों, 
ताबीज्ञों में अलोकिक शक्ति होती है। जन्तर की शक्ति ऐसे ही मानो जातो है 
जेसे जलाना आग को शक्ति है। जन्तर अपनी शक्ति से अपने-आप काम करते 
हैं। जो जन्तर या ताबोीज्ञ धारण करता है, जन्तर उसकी अपने-आप रक्षा करता 
है। जन्तर को शक्तिशाली बनाने के लिए उसमें मंतर फूंकना पड़ता है। इस 
प्रकार के प्रयोग आज भी हमारे समाज में बहुत चल रहे हैं। जड़-देवता' 
(८५) )-शब्द का प्रयोग सबसे पहले एक पुर्ंगालो अन्वेषक ने पश्चिसी- 
आफ्रीका की नग्रो जाति को लकड़ी को मृतियों के लिए किया था। वे लोग लकड़ो 
को मृतियाँ बना कर उनको श्रद्धा-भक्ति से पूजा करते थे। इस दृष्टि से किसी 
भो जड़ अथवा चेतन वस्तु की इस भाव से पूजा करना कि वह किसो महान शक्ति 
को आधार है 'फ़ेटिश-पूजा' कहलाता है। प्रायः 'फ़ेटिश” जड़ हो होता है। कई 
जन-जातियों में शिकार पर निकलने से पहले व्यक्ति अपने भाले को लिये उससे 
बातें करता बठा रहता है। वह भाले को सम्बोधित करके उसे कहता है कि मे 
तुझ से कितना प्यार है, में तेरे लिए क्या-क्या करने को तेयार हूं! 'फ़ेटिश' 
की पूजा करते-करते जब काफ़ी समय गशर जाता है, तब उसे आराम कराया 
जाता है, यह समझा जाता है कि वह चक गया है, इसे सोने दिया जाय। अपने यहाँ 
देवी-देवताओं को निल्हाया, भोग लगाया जाता है, और मनृष्य के-से सब काम 
उनसे कराये जाते हें। ये सब आदिवासियों के-से 'फ़ेटिश' के अवशेष हूँ। अपने 
देश में मत्ति में प्राण-प्रतिष्ठा करना भी अन्य जन-जातियों के समान जड़-देवता 
को पूजा का ही एक रुप है। ह 

(च) रक्षक-देवता या वली (6879 07 इपथ्कतींका) एणव )-- 
जैसे मन॒ष्य का अपने गुरु से निकट का सम्बन्ध होता है, बसे आदिवासियों का 
विद्वास है कि प्रत्येक व्यक्ति उपवास, तपस्या, कठोर व्रत आदि से संरक्षक देवता 
को संतुष्ट कर उससे तादात्म्य स्थापित कर सकता है। उसके सामने यह संरक्षक 
देवता प्रकट होता है। मसलमानों में इसे बली कहते हें। जब यह संरक्षक-देवर्ता 
एक बार सिद्ध हो जाता है तब समय-समय पर आवश्यकता पड़ने पर यह भगत के 
कष्टों को दूर करने के लिए प्रकट होता रहता है और उसे कष्टों से बचाता रहता है। 
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धरम की दृष्टि से संरक्षक देवता का यही विचार जब जादू का रूप धारण करता है 
तब रक्षा का काम कोई जिन, दंत्य या राक्षस करता है। कोई महात्मा एक बाल दे 
जाता है जिसके जलाने से देत्य प्रकट होता है, उसे जो-कुछ कहा जाय वह सब-कुछ 
देत्य को ग़लाम की तरह करना पड़ता है। कभी-कभी बाल को जगह अंगूठो से 
यह काम लिया जाता है। अगर बाल, अंगूठी या ऐसी ही कोई चोज़ जिसके 
आधीन वह जिन, देत्य या राक्षस होता है, खो जाये, तो जादूगर को सब शक्ति 
भो नष्ट हो जातो है। रक्षक-देवता का यह विचार प्रायः सर्वत्र पाया जाता है। 
जन-जातियों में तो यह विचार है ही, आजकल के लोग भी इन विचारों के शिकार 
पाये जाते हे। 
९. आदिकालोन धर्मों के कुछ उदाहरण 

आदिकालीन धर्मों में धर्म तथा जावू दोनों का अंश पाया जाता है। धर्म 
तथा जादू के विषय में हमने इनके भिन्न-भिन्न पहलओं पर प्रकाश डाला। अब 
हम भारत से भिन्न तया भारत को जन-जातियों के धर्मों के कुछ उदाहरण देकर 
इस अध्याय को समाप्त करेगे। 

(क) साइबेरिया के धर्म का नमूता--साइबे रिया में धर्म मख्य तोर पर 
“भविष्य-कथन' ([)ए४॥300 ) के रूप में पाया जाता है। धाभिक समारोहों 
पर आत्माओं' ($[9705) से सम्पर्क स्थापित किया जाता है और पता लगाया 
जाता है कि किस बात से वे प्रसन्न हें, किस बात से अप्रसन्न हे। आत्माओं से 
सम्पर्क स्थापित करन का साधन 'माध्यम' (|४८०ांपा)) होते हैँ, माध्यम 
वे लोग कहलाते हैं, जिनके शरोर पर आत्मा आती है और सिर्फ़ आती ही नहीं, 
अपितु आकर वह अपनी बात भी कहती है। जिस तरह पदचात्य देशों में आजकल 
'प्रेतात्मवाद! (5ग7रए2॥9»॥) चला हुआ है, प्रेतात्मा किसी माध्यम में 
आती हूं, उसके द्वारा बोलती है, निर्देश देती है, लगभग इसी प्रकार की बात 
साइबेरिया में पायी जातो है । जब 'माध्यम' बोलता है, तब अजोब-सो 
आवाज़ निकलती है, ऐसा प्रतोत होता है कि पेट से आवाज्ञ आ रही है या कहीं दर 
से आवाज़ आ रही है, वस्तुएं इधर-उधर हिलने लगती हूँ। 'माध्यम' में जो 
आत्मा प्रवेश करतो है वह प्रेत अर्थात्‌ किसी मृत व्यक्ति को आत्मा न होकर संसार 
का नियन्त्रण करने वाली आत्माओं में से कोई होती है। 

माध्यम” बन सकते वाले व्यक्ति ही शमन' (पाधा) कहे जाते हें। वे 
बोमार-से, स्नाय-रोगो होते हें। युवावस्था में ही प्रकट होने लगता है कि कौन 
व्यक्ति इस प्रकार का धामिक-जीवन व्यतोत करेगा। स्नाय-रोग के लक्षण 
जब किसी को शरू हो जाते हें, तब समझा जाता है कि इसे तो अब दमन” बनना 
ही पड़ेगा। यह जीवन कोई अच्छा नहीं समझा जाता, परन्तु उक्त लक्षणों के 
होने पर लाचारी से ऐसा जीवन व्यतीत करने को बाधित होना पड़ता है। 
जिन साध्यमों में आत्मा का प्रवेश प्रा-पुरा हो जाता है वे पुरुष के स्थान में स्त्री 
का-सा बरतने लगते हं। स्त्री तथा सन्‍्तान के रहते हुए भी कई स्त्री का वेश धारण 
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कर लेते हूं । आत्मा का कभी-कभो उन पर अधिकार इतना ज्ञबर्दस्त हो जाता है 
कि वे स्त्रो के-से काम-काज करने लगते ह और यह समझा जाता है कि अब 
इन्होंने किसी पुरुष-आत्मा' से विवाह कर लिया है और इन्हें पुरुष के शरीर म 
रहते हुए उस आत्मा की स्त्री बन कर रहना है। 

यह सब एक तरह का शसनवाद' (पराधावाद--5५|27॥780775$॥) है। 
ये लोग मंत्रों का प्रयोग करते हूँ। हर छोटे-बड़े अवसर पर मंत्रों का प्रयोग किया 
जाता है। मंत्रों के साथ जन्तर, ताबोज्ञ का भो इस्तेमाल होता है। 'माध्यम' का 
अ्योग करना इस घम्म को मुख्य विशेषता है। ये माध्यम आत्माओं को क्या 
इच्छा है--यह बतलाया करते हूँ। खोई हुई चीज्ञों का पता तया लोगों के प्रइनों 
के उत्तर भो ये देते है। 

(ख) न्यू मंक्सिको तथा एरीज़ोना के प्यूब्लो इंडियनों के धर्मं का नमूना-- 
इस धर्म में माध्यम” का प्रयोग नहीं किया जाता, 'भविष्य-कथन' को कोई 
महत्त्य नहीं दिया जाता, घामिक-कृत्यों में स्‍्ताय-रोगियों तथा शमनों को भो 
कोई स्थान नहीं है। प्यूब्लो इंडियनों में अनेक जन-जातियां हें, जिनमें एक जन- 
जाति जूनो कहलातो है। जूती जन-जाति का सामाजिक-संगठन लौकिक-आधार पर 
खड़ा न होकर घामिक-आधार पर खड़ा है। जेसे ईसाइयों के कंथोलिक सम्प्रदाय 
में पोप ही उनका शासक है, बसे जूनो-संगठन में पुरोहित-वर्ग सारे संगठन को 
चलाता है। पुरोहित-वर्ग ने साल का पंचांग बनाया होता है और साल भर किसो- 
न-किसी प्रकार का विधि-विधान चला करता है। हिन्दुओं में जेसे आज द्वादशी है, 
फिर पूणिसा है, कभी नव-रात्र है, और हिन्दुओं के पंचांगों से जकड़ हुए जीवन 
का संचालन पुरोहित लोग करते हूँ, ऐसे ही ज़्ुनी जन-जाति के जीवन का हाल है। 
इनके विधि-विधान फा मुख्य लक्ष्य 'उत्पादन-शक्ति' को आराधना करना है 
ताकि इनके रेतीले मंदानों में भारी वर्षा हो, खत हरे-भरे हों, पुत्र-षोत्रों से घर 
सदा भरा रहे। बोमारो से बचते, खतरे को पार करने तया शिकार में सफलता के 
लिए प्रा्थनाएं की जातो हे, परन्तु वर्षा का वर्णन इन प्रार्यनाओं में भी पाया जाता 
है क्योंकि उत्पादन-दक्ति' की आराधना इनके धर्म का मुख्य अंग है। 

जूनो जन-जाति में धर्म एक सामूहिक-हृत्य है, वेयक्तिक-कृत्य नहीं। 
कोई आदमी वंयक्तिक तोर पर किसी प्रकार का धारमिक-कृत्य नहों करता। 
जब भी किसो को किसी प्रकार का धार्मिक-कृत्प करना होता है, तो उसे उस छृत्य 
को सामहिक तौर पर ही करना पढ़ता है। अगर कोई खास अपने लिए किसी कृत्य 
को करता है, तो उस पर जादूगरी का आरोप लगाया जाता है। पारलौकिक 
शक्ति के साथ सम्पर्क स्थापित करने का साधन वेयक्तिक तौर पर कुछ करने के 
स्थान मे साम्‌हिक तोर पर धारसिक-हृत्य को करना है। सब लोग मिले-जले हों 
और सब के भले के लिए घामिक-कृत्य किया जाय--हनमें यही धर्म का सही 
तरीका है। तो क्‍या मनष्य को वेयक्तिक तौर पर आध्यात्मिक-शक्ति प्राप्त ही 
नहीं होती ? जूनी जन-जाति में यह समझा जाता है कि सनृध्य को वेयक्सिक 
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तौर पर भी आध्यात्मिक-शक्ति तभी प्राप्त होतो हूं, जब वह पुरोहितों के किसो वर्ग 
का सदस्य होता है, समह का अंग होता है। जो समृह का अंग नहों होता, उसे 
आध्यात्मिक-शक्ति भो प्राप्त नहीं होती । इस दृष्टि से इन लोगों में साइबेरियनों 
को तरह 'शमन' नहों होते क्योंकि 'शमन' तो उस व्यक्ति को कहते हूँ जिसे व्यक्ति- 
रूप में आत्मा अपना माध्यम चनता है। साइबेरियन तथा जूनो धर्म के भेद 
के विषय में यह कहा जा सकता है कि जहां साइबेरियन-धर्म वेयक्तिक है, वहाँ 
जूनो-धर्म साम॒दायिक है। 

(ग) भारत की जन-जातियों के ध्मं--किसी समय यह समझा जाता 
था कि भारत को जन-जातियों में धर्म का विचार नहों है, परन्तु उसके बाद यह 
कहा जाने लगा कि उनमें जीववाद' (/॥777757) ) पाया जाता है। उदाहरणार्थ, 
कोरवा जन-जाति के लोग खेती का एक अछूग, वर्षा का एक अलग, पशुओं की 
देख-रेख करने वाला एक अलग देवता मानते हू । पड़ोसियों के साथ उनके व्यवहार 
को नियन्त्रित करने वाला उनका देवता अलग हो है। देवता शुभ तया अशभ 
दोनों प्रकार के होते हें। शुभ की उपासना का कोई फ़ायदा नहों, क्‍्यों'क वह कोई 
नकसान नहोां पहुँचाता, अशुभ हो तो न॒कसान पहुँचाता है, उसो को सनन्‍्तुष्ट करना 
होता है, इसलिए कहा जाता था कि भारत के आदिवासियों के 'जोववाद' में 
अधिकतर अज्ञभ देवताओं को पूजा का ही! विधान भिलता है। कहीं नाग को 
पूजा, तो कहों ख़न पोन वाली किसी देवी की पूजा। भारत को जन-जातियों के 
धमं के विबय में हट्टन (!7 ७/६07 ) का कहना है कि इन्हें जीवबाद' (/१॥॥75॥7 ) 
कहने के स्थान में 'जन-जातोय-धर्म' (7704) 70॥80075) कहना अधिक 
उपयक्त है क्‍्यों'के इनका हिन्दू-धर्म से इतना गहन सम्बन्ध हे क्रि अगर हिन्दू-धर्म को 
जोववाद' न कहकर हिन्दुओं का धर्म कहा जाता है, तो इन्हें भो 'जोववाद' न कह 
कर जन-जातियों का धर्म कहना चाहिए। हटटन का यह फहना तो नहों है कि 
हिन्दूघम ओर जन-जातियों के धर में भेद नहों है, परन्तु वह इस बात पर अवइय 
जोर देता है कि ये दोनों एक-दूसरे में इतने रल-मिल गये हे, कि कहों-कहों इनको 
एक-दूसरे से अलग-अलग करना कठिन हो जाता है। उसका कहना है कि हिन्दू- 
घर्म ने जन-जातियों के घर्म को बहुत अधिक अंद में आत्मसात्‌ कर लिया है, 
उनकी अनेक बातों को अपना लिया है, और जन-जातियों के धर्मों में अब भी 
बहुत-कुछ ऐसा मसाला बचा हुआ है कि जिसे अभो तक हिन्दू-धर्म ने आत्मसात्‌ 
नहीं किया। एलविन (7ए77) भो हटून से सहमत है। उसका भो कहना 
है कि हिन्दू-धर्म तथा जन-जातियों के धर्मों में भेद करना कठिन है। घर का 
((४ण५6) तो यहाँ तक कहना है कि हिन्दू-धर्म तथा जन-जातियों के धर्म में 
कोई भेद ही नहों है, जन-जातियां सिर्फ़ हिन्दू-धर्म के निम्त-स्तर के लोगों का नाम 
है, इन जन-जातियों की हिन्दुओं से अलूग सत्ता हो नहीं हैँ, इन्हें 'जीवबादी' या 
आदिवासो' कहने के स्थान में पिछड़े हुए हिन्दू' कहना अधिक उपयक्त है। घ॒र्ये 
का कथन अत्यक्तिपुर्ण प्रतीत होता है क्योंकि आदिवासियों तथा हिन्दुओं एवं 
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उनके धर्मों में कुछ आधारभूत भेद भो दिखाई देते हें। यह हो सकता है कि 
मिशनरोी स्पिरिट में कुछ हिन्दुओं के उद्योगों का परिणाम यह हो रहा हो कि 
आदिवासी अपने धर्म को छोड़ कर हिन्दू धर्म को अपनाते जा रहे हों, और उनके 
धंमं तथा हिन्दू धर्म में भेद कम होता दोखता हो, परन्तु जेंसा एलबविन ने कहा है, 
आदिवासी तो जिन देवो-देवताओं को पूजते चले आ रहे हैँ, उंन से दो-चार अधिक 
या नथे देवो-देवताओं को पूजने में भो उन्हें कोई एतराज नहों दोशता, इसलिए 
वे अपने देवताओं के साथ हिन्दुओं के देवी-देवताओं को भी पुजने लगे हूं, परन्तु 
फिर भो इन दोनों में भंद बना हो हुआ है। हट्टन ने तो इस भेद को दर्शाते के 
लिए आदि-वासियों के धर्म को कुछ विशेष-विशेष बातों का उदाहरण भो दिया 
है। उदाहरणाथं, आदिवासियों के कई धर्मों में दूसरे का सिर काट लाना (680- 
गाए? ) महत्त्व को वस्तु है। नागा लोगों में जो यवा दूसरों का सिर काट 
रूाता है वह विवाह का अधिकारों समझा जाता है। इसो प्रकार नर-बलि 
(प्रधापका 580770८) भो कहां-कहीं महत्त्वपूर्ण घामिक-संस्कार है। फिर भी 
इसमें सन्देह नहीं कि ज्यों-ज्यों ये जन-जातियाँ हिन्दुओं के सम्पर्क में आतो जातो 
हैं, त्यों-त्यों इनके घाभिक विचारों, विधि-विधानों में पहले से भेद आता जाता है। 
इसका दो तरह का परिणाम है। एक तो इसका अच्छा परिणाम है। अगर वे 
इस सम्पर्क के परिणामस्वरूप घणित धार्मिक-कृत्यों को छोड़ दें, दूसरों का सिर 
काटना, नर-बलि चढ़ाना आदि का त्याग कर दें, तो अच्छा है, परन्तु इस सम्पर्क 
का एक ब्रा परिणाम भो हो सकता है। इस सम्पर्क के परिणामस्वरूप आदि 
वासियों का धर्म हो नष्ट हो सकता है। प्रयत्न यह होना चाहिए कि इनके 
धर्म को आधारभूत बातें बची रह क्‍योंकि उनमें कई अच्छो बातें भो पायी 
जातो हूँ । | 

(घ) श्रादिवासी तथा ईसाइयत--आदिवासियों का सम्पर्क हिन्दू-धर्म तथा 
ईसाई-धर्म---अधिकतर इन दो से हुआ है। इनके सम्पर्क में आने से आदिवासियों 
के धरम में परिवत्तन हुआ है। भारत के सध्य-भाग को गोंड, भोल, मड़िया जन- 
जातियों का सम्पर्क हिन्दुओं से हुआ है ओर इससे वे हिन्दुओं के देवो-देवताओं को 
पूजन लग हूं, परन्तु हिन्दुओं में आयंसमाजियों को छोड़ कर अपने धर्म के प्रचार 
का उत्साह नहीं है। अपने धर्म के प्रयार का कार्य ईसाई सिशनरियों की तरफ से 
हीता रहा है और आयंसमाजी इनसे टक्कर लेते रहे हें। आयसमाजियों का 
' ईसाई मिद्ननरियों के साथ टक्कर लेने का उद्देदय सदा यह रहा है कि वे ईसाई 
आदिवासियों की भलाई भले ही कर, परन्तु उन्हें अपने घर्मं से विचलित न करें। 
इसमें सन्देह नहीं कि ईसाई लोग बड़े त्याग, बड़ी तपस्या, बड़ी लगन के साथ बोहड़ 
जंगलों में जाकर आदिवासियों को सेवा,करते हैँ, उन के लिए पाठशालाएँ, अस्पताल, 
अनाथालय आदि खोलते हें, परन्तु इस सब का उद्देश्य आदिवासियों को सेवा 
करना न होकर उन्हें ईसाई बनाना होता है। ईसाइयों के आविवासियों में मुख्य 
कार्य निम्न हें: | 
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() पाठशालाएँ चलाना--ईसाई पादरियों ने आविवासियों के बालकों को 
शिक्षा देन के लिए बोहड़ जंगलों और पहाड़ों में जाकर अनेक पाठशालाएं खोली 
हैँ, वे उन्हें मफ्त शिक्षा देते हे। जन-जातियों में घुल-मिल कर ईसाई पादरो 
अपना सारा जीवन उनमें व्यतीत कर देते हैं, उनकी भाषा सीख ते है, उनकी भाषाओं 
के व्याकरण और दशब्द-कोष बनाते हे, उनके रोति-रिवाज़ों का अध्ययन कर 
उन्होंने मानव-न्ञास्त्र को बहुत-कुछ दिया है, परन्तु इन पादरियों का सख्य उहेदे्य 
आविवासियों को, उनके बच्चों को शिक्षा देकर ईसाई बनाना होता है, उनकी सेवा 
करना नहीं। पोष पायस, 2(। नं २९ दिसम्बर १९२९ में अपना एक आदेश जारो 
किया था जिसमें ईसाई-शिक्षा का सार दे दिया था। यह आदेश ईसाई-धर्म 
को शिक्षा का आधारभूत सिद्धान्त माना जाता है। इस आदेश में कहा गया 
था कि मनष्य में पंदाइश से ही पाप का बोज है, इस पापी सनृष्य का ईसा-मसोह 
ने उद्धार किया है। मनष्य के उद्धार को यह भावना शिक्षा में ओत-प्रोत होनी 
चाहिए। इस आदेश का लक्ष्य भो कोई बरा नहों है, परन्तु इसका परिणाम यह 
है कि ईसाई पादरी बच्चों को ओर आदिवासियों को यह समझते हुए कि वे 
उनकी आत्मा का उद्धार कर रहे हे सदा ईसाई बनान का प्रयत्न करते हे । 
अगर वे उन्हें ईसाई नहीं बना सकते, तो वे अपना शिक्षा का सब काय॑ व्यर्थ 
समझते हैं। 

(7) अस्पताल चलाना--ईसाई पादरियों ने आदिवासियों के लाभ के 
लिए अनेक अस्पताल भो खोले हूं, रोगियों को बहुत सेवा की है। अस्पताल 
खोलना और रोगियों की सेवा करना अपन आप में एक बहुत बड़ा प्रशंसनोय कार्य 
है, परन्तु इस सब का उहेइय भी आदिवासियों को ईसाई बनाना होता है। सेवा 
का यह कार्य सेवा-भाव से नहीं किया जाता, आदिवासियों को ईसाई बनाने के लिए 
किया जाता है, यह समझा जाता है कि शरोर का इलाज आत्मा के इलाज के 
लिए है। ईसाई पादरी अस्पताल खोलकर आदिवासियों को धर्म-परिवत्तन के 
लिए प्रेरित करते हूं। 

(7) अनाथालय खोलना--ईसाई पादरी अनाथ बच्चों के लिए अताया- 
लय खोलते हूं, ग़रीबों को अन्न-वस्त्र की सहायता भी देते हैं। यह सब काम भी 
सेवा-भाव से न करके इन लोगों को अपने धर्म को छोड़न के लिए प्रेरित करने 
के लिए किया जाता है। कभी-कभी तो आदिवासियों को इस हार्त पर उधार 
दिया जाता है कि वे अपनी चोटी काट डाले। जो नहीं काटते उन्हें सुद सहित रुपया 
चुकान के लिए बाधित किया जाता है। 

आदिवासियों में ईसाई मिशनरियों के प्रचार का परिणाम यह है कि असम 
को पहाड़ी जन-जातियों में खासिया जन-जाति ३० प्रतिशत, मिकिर जन-जाति 
२० प्रतिशत तथा नागा जन-जाति ७५ प्रतिशत ईसाई बन चको है। सध्य-भारत 
में अकेले रायगढ़ जिले को जसपुर तहसोल में करोड़ों रुपया ख़च करके २ राख 
६६ हजार जन-जातीय व्यक्तियों में से डेढ़ लाल को ईसाई बना लिया है। द्रावन* 
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कोर-कोचोन में २० लाख ईसाई बन चके हें। राजस्थान के बांसवाड़ा जिले में 
भीलों को ईसाई बनाया जा रहा हे। 

नियोगी-कमेटी--१४ अप्रेल १९५४ में मध्य-प्रदेश सरकार ने एक कमेटो 
बनायी जिसके अध्यक्ष श्री भवानीश कर नियोगी थे। इसके सदस्य श्रो घनश्याम 
सिह गुप्त, सेठ गोविन्द दास, श्री कोत्तिमन्त राव, श्री एस० के० जाज तथा श्रो 
पाठक थे। इस कमेटी के बनाने के उद्देषयों में कहा गया था कि क्‍योंकि राज्य- 
सरकार के पास शिकायतें पहुँचो हे कि ईसाई पादरी धोखे से और प्रलोभन देकर 
आदिवासियों को धम्म-परिवत्तंन के लिए प्रेरित करते हें तथा धर्म की आड़ में 
राजन तिक उद्देश्यों से काम कर रहे हैं, साथ ही ईसाई पादरी इन आरोपों का खण्डन 
करते हूं, इसलिए इन विषयों पर सचाई का पता रूगाना इस कमेटी का कास 
होगा। । 
नियोगी कमेटो ने १९५६ में अपनी रिपोर्ट तेयार की । इस रिपोर्ट में कहा 
गया कि जनवरों सन्‌ १९५० से जन सन्‌ १९५४ तक साढ़े तोन वर्षों में ईसाई 
समिश्ञनरियों के पास विदेशों से २९.२७ करोड़ रुपया प्राप्त हुआ जिसमें से २०.६८ 
करोड़ रुपया सिर्फ़ अमरीका से आया। रिपार्ट के अनु सार इस समय स्थिति यह है 
कि अमरीका भारत में 'कम्यूनिस्म' न आने देने के लिए प्रयत्नशील है और इस 
उद्देश्य से ईसाइयों को रुपए की मदद कर रहा है। भारत के स्वतंत्रता प्राप्ति के बाद 
ईसाइयों का लक्ष्य भारत को कम्यनिश्ष्म से बचाना हो गया है और अब ये लोग बड़े 
ज्ञोर-शोर से इसो लक्ष्य को लेकर आदिवासिधों में काम कर रहे हूं। इनका उह्ेदय 
सेवा-भाव या धारभिक न रह कर राजनंतिक हो गया है। निवोगी-कमेटी न जो 
सुझाव दिये हूं, वे निम्न हें: 

(!) घधर्म-परिवत्तन के लिए चिकित्सा या अन्य व्यावसायिक सेवाओं का 
उपयोग काननन बन्द किया जाय, 

(7) संविधान की इस व्यवस्था को कार्यान्वित किया जाय कि स्कूलों. में 
विद्याथियों के माता-पिता की अनमति लिये बिना उन्हें मशहबी शिक्षा न दी जाय, 

(7) धामिक-संस्थाओं को चाय के उद्योगों के लिए मजदूरों को भर्त्तों 
जसे काम नहीं करने दिये जायें, 

(7५) अनाथारूय चराने का मुख्य कार्य सरकार का है क्योंकि जिनका कोई 
अभिभावक नहों है, उनको अभिभावक सरकार है, 

(५) राज्य, प्रदेश तथा ज़िला स्तरों पर ग़र-सरकारी व्यक्तितयों के बोर्ड 
बनाये जायें जिनमें बहुमत आदिवासियों तथा हरिजनों का हो, 

(५) अस्पतालों में काम करने वाले डाक्टरों, नरतों तथा अन्य व्यक्तितयों के 
रखने में यह शर्स लगा दो जाय कि वे अपने सेवा-काल में धर्म-प्रचार का कार्य नहीं 
करंगे, 

(शो) राज्य-सरकार से अनुसति लिये बिना धर्म-प्रचार-सम्बन्धी साहित्य 
के वितरण पर प्रतिबन्ध लगा/दिया जाय, 
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(शा।) सरकारी अनुदान प्राप्त करने वाली संस्थाओं का तिमाही निरीक्षण 
हो, 

(५) अनुसूचित जातियों तथा आविवासियों में शिक्षा, चिकित्सा तथा 
सामाजिक-सेवा का काम सिर्फ़ राज्य करे। ग़र-सरकारों संस्थाएं अपने धर्म के 
लोगों में ये सेवाएं कर सकें, अन्यत्र नहीं, 

(५) किसी भो ग़ र-सरकारी एजेंतो को विदेश से सहायता सिर्फ़ सरकार के 
माध्यम से मिल सके, 

(5) किसतों भो विदेशों को किसी भी अनसूचित-क्षेत्र में स्व॒तन्त्र रूप से या 
किसी धामिक संगठन के सदस्य होने के नाते काम करने की इजाजत तब तक न दो 
जाय जब तक वह लिखित वचन न दे कि वह राजनीतिक-द॒ष्टि से काम नहों 
करेगा। 

(४7) सामाजिक और आध्िक उत्थान के लिए तेयार किये गये ग़र- 
सरकारों या धार्मिक-संस्थाओं के कार्य-क्रम सरकार द्वारा पूर्व-स्वीकृत होने 
चाहिए। 

इसमें सन्देह नहीं कि आदिवासियों में ईसाइयत के प्रचार से उनमें शिक्षा, 
स्वास्थ्य आदि का प्रचार हुआ है। ये बातें तो उनके लाभ को हुई हैं, परन्तु उन्हें 
इससे कुछ न कसान भो पहुँचा है। वह कया है ? उन्हें नकसान यह पहुँचा हे कि 
उनका सामाजिक-जोवन विगठित होता जा रहा है। आदिवासियों में दो प्रकार 
के व्यक्ति पेदा हो गये हे--एक तो वे जो अपनी परम्परागत रूढ़ियों को मानते हूं, 
दूसरे थे जिनकी ईसाई हो जाने के कारण अपनी नई बिरादरी बन गई है, जिनको 
अपनो परम्परागत रूढ़ियों, प्रथाओं पर आस्था नहीं रही, जो ईसाइयों के प्रभाव 
में आ गये हें । आदिवासी इतने उन्नत तो हुए नहीं कि सारा-का-सारा समाज 
उन्नति के सा्ग पर चल पड़ा हो, समाज का अधिकांश भाग तो अभी सदियों पोछे 
है, कुछ हिस्सा ईसाई हो जाने के कारण उन्नत तो नहों कहा जा सकता, परन्तु 
अपनी जात-बिरादरी से अलूग अवश्य होता जा रहा है। इससे आदिवासियों का 
जोवन सुखी नहों हो सकता । परन्तु यह बात सिर्फ़ ईसाइयों के विषय में नहीं कही 
जा सकती। अगर आदिवासी ईसाइवों के सम्पक में नहों आयेंगे, तो अन्य किसो 
विकसित विचार-धारा के सम्पर्क में तो आयेंगे ही, ओर नहीं तो हिन्दुओं के सम्पर्क 
में आयेंगे, जिस किसो के भो सम्पर्क में आयेंगे वह उन्नत तथा विकसित विचारों के 
होंगे। परिणाम यह होगा और हो रहा है कि आदिवासियों के अबतक के 
जिचारों में परिवर्तन आयेगा। वे जादू-टोन की पुरानो रुढ़ियों को छोड़ेंगे, वेशा- 
सिक बातों को धोरे-धोरे सीखेंगे। इस समय तो उनमें ईसाई ही कास कर रहे हैं, 
ओर ईसाइयों के सम्पर्क में आने का यह परिणाम हो रहा है कि सानव-शास्त्रो 
आदिवासियों के धर्मों को तटवर्तो-धर्म' ((४४278)। 70॥8078) का नाम 
देने रूगे हूं, 'तटवर्सों' इसलिए क्योंकि अब ये न तो पुरानी रूढ़ियों के ही दास रह 
गये हैं, न लवीन बेशानिक दृष्टिकोण को ही अपना सके हु । 


१० 


भारत की जन-जातियाँ तथा समाज-कल्याण 
( [चबाआ53ष पराओआओ&। 40 ४0९04, 'ा॥ रा ) 


१. प्रशासकोय-व्यवस्था 

(क) वर्तमान-व्यवस्था--भारत के आदिवासियों की कल्याण-योजनाओं 
को देख-रेख करने के लिए इस समय जो व्यवस्था है वह यह है कि दिल्‍लो में गह- 
मंत्रालय के आषोन केन्द्रीय कार्य के लिए एक “आयक्त' (कमिइनर) नियत 
है। इसको नियुक्ति विधान को ३३८ धारा के अनसार राष्ट्रपति स्वयं 
करता है। प्रारम्भ से हो इस पद पर श्रीवृत एल० एम० श्रीकान्त काम कर रहे 
हैं। प्रान्तों में कार्य के लिए संविधान की घारा १६४ (!) के अनसार बिहार, मध्य- 
प्रदेश तथा उड़ोसा में 'कल्याण-विभाग' (२/४६८ 02०09070727/8 ) खोल 
दिये गये थे। अब आन्ध्र-प्रदेश, असम, बम्बई, केरल, मद्रास, मेसर, पंजाब, राज- 
स्थान, उत्तर-प्रदेश, पश्चिमी बंगाल, हिमाचल-प्रदेश, मणिपुर तथा त्रिपुरा में 
भी आदिवासियों के लिए 'कल्याण-विभाग” खोल दिये गये हे। इस आपक्त 
के नोचे १९५६-५७ से इनमें १६ प्रादेशिक-सहायक-आयक्तों' (रोजनल असिस्‍टेंट 
कमिदनसे ) के पद खोले गये जिन्हें अब प्रादेशिक-सहायक-आपक्त' न कहकर 
सहायक-आयक्त' (असिस्टेंट कमिइनर) कहां जाता है। इनमे से अभो कुछ 
पद रिक्त हे जितको अर्थाभाव के कारण पूत्ति नहीं हो सको ? आयक्त' तथा 
'सहायक-आयुक्तों' का काम जहाँ देश को अनसूचित-जातियों तथा अन्य पिछड़ो 
जातियों की समस्याओं को हुल करना ओर उनको देख-रेख करना है वहाँ आयुक्त 
का काम आदिवासियों की स्थिति तथा उनको समस्याओं का यथार्थ रूप राष्ट्रपति 
के सम्मल रखना भो है। इस दष्टि से प्रतिवर्ष आयुक्त को तरफ़ से एक रिपोर्ट 
राष्ट्रपति के सम्मख पेश को जाती है जिस पर पालियामेन्ट में विचार होता है । 
आय क्त' (कमिइनर) का काम देह सें जगह-जगह घुम-किर कर इन सब की 
समस्याओं का पता लगाना है, परन्तु वह स्वयं कर कुछ नहीं सकता, राष्ट्रपति 
को सलाह भर देता है। 

उक्त आयकक्‍्त' के अतिरिक्त आदिवासियों की कल्याण-समस्याओं पर 
विचार करने के लिए एक केल्द्रीय परामशंदातृ-आदिवासो-कल्याण-पटल' 
(एलशाएगी॑ 80एं509 000 0 7708 ४८४7८) भी बनाया 
गया जिसमें पालियामेंट के प्रतिनिधि तथा जनता के प्रतिनिधि रखे गये। इस 
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'पटल' का कार्य सरकार को आदिवासियों की कल्याण-योजनाओं के सम्बन्ध में 
समय-समय पर सलाह देते रहना है । प्रान्तों में 'परामशंदात्री कल्याण-कौंसिल 
(77065 40एशा50५ १९४८८ (077९5) बनी हुई है और ज़िलों में 
परामशंदात्रो समतियाँ (॥79८5 ४८६४6 200ए8079 (0॥77668 ) 
बनो हुई हैं। इनका काम भी सलाह देना मात्र है, स्वयं कर तो ये भी कुछ नहीं 
सकतों । 


(ख) प्रस्तावित-व्यवस्था--श्री काका कालेलकर की अध्यक्षता में १९५३ 
में जो पिछड़ी जातियों का आयोग” (830९(एथ्आव (85565 (0ग्रागां$आं०0॥ ) 
बना था उसने अपनो ३१ साथ १९५५ को रिपोर्ट में आदिवासियों की समाज- 
कल्याण-सम्बन्धो प्रशासकोय-व्यवस्था के लिये जो परामर्श दिये थे उनके अनसार 
आयोग का कहना था कि जंसे देश के विभाजन के बाद विस्थापितों के पुनर्वास के 
लिए एक पुनर्वास-मंत्रालय (रि०३४७०॥ ५7०7 )शाांंड५) को स्थापना 
हुई थी, बसे ही आदिवासियों को समस्या को एक तीव् समस्या समझ कर केन्द्र में 
तथा प्रान्तों में उद्धार मंत्रालय (वण509 0णा ह6 20एशाएथाशा। 
० 83८ फ्रधा0 (]95५९४) को स्थापना होनी चाहिये। केन्द्र के तथा प्रान्तों 
के इन मंत्रालयों का कार्य आदिवासियों को समस्याओं को हल करना होना 
चाहिए। इस समय तो आयक्त' राष्ट्रपति के तथा केन्द्रीय परामशदात्‌-पटल' 
गृ्‌ ह-मंत्रालय के आधोन काम करते हूं, ओर सिर्फ़ सलाह देने का काम करते हें, 
परन्तु अब प्रस्ताव यह है कि प्रस्तावित मंत्रालय गह-मंत्रालय के आधोन न होकर 
एक स्वतंत्र मंत्रालय होना चाहिए, और सिफफ़ सलाह देने का काम करन के स्थान 
में अन्य मंत्रालयों की तरह यह मंत्रालय सब काम स्वयं कर सके, सलाहें ही न 
देता रहे। इस समय अनेक नेता लोग जन-जातियों के असन्तोष को लेकर उन्हें 
भड़काते रहते हूं । यह सब असन्तोष तभी दूर हो सकता है अगर एक स्वतंत्र 
मंत्रालय इनकी समस्याओं की तरफ़ ही ध्यान देता रहे। इस मंत्रालय के आधोन 
केन्द्र में तथा प्रान्तों में परामशं-दातृ-समितियाँ ((शाएबो शाव॑ श०गोगलांकत 
# 0५509 809705 ) बनाई जायें जिनका काम आदिवासियों को समस्याओं 
पर समय-समय पर विचार करते रहना हो । आदिवासियों की कल्याण-सम्बन्धी 
सब योजनाएं इन 'परामशं-दातृ-समितियों' के सम्मुख रखो जायें और उन पर इन 
समितियों में पुरा-पुरा विचार-विनिमय हो । 


२. आदिवासियों को 'समाज-कल्याण-संबंधी -योजनाओं पर व्यय 
आदिवासियों की समाज-कल्याण सम्बन्धी समस्याओं को हल करने के लिए 
जिन योजनाओं पर घन का व्यय किया जाता है वे हं--शिक्षा, कृषि, गहोद्योग, 
स्वास्थ्य, गृह-निर्माण, यातायात, सहकारिता, पुनर्वास, जंगल, पशु-विभाग, 
प्रधार-विभाग, कम्यूनिटी सेंटर, ग़ेर-सरकारी संस्थाओं को सहायता, प्रबन्ध, 
डिवेलपर्मेंट ब्लॉक तथा अन्य-व्यय। प्रथम तथा द्वितोय पंच-वर्षोष योजनाओं 
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में इन विभागों पर जो व्यय हुआ उससे यह स्पष्ट हो जायगा कि कल्याण-पोजनाएँ 
कहाँ तक अपना कार्य कर सकती हूं । इस व्यय का व्यौरा निम्त है *। 


आदिवासियों की समाज-कल्याण योजनाओं पर व्यय का व्यौरा 





योजना प्रथम पंचवर्षीय योजना + द्वितीय पंचवर्षीय योजना 





! पर व्यय | पर प्रस्तावित व्यय 

शिक्षा ५,१०,३३,५१८ ह ८,८२,४४,८४५ 
कृषि | २,६५,९८,८५२ | २,२२,९३,६७१ 
गहोद्योग | ४७,४३,१८३. |, २,३८,५०,५८० 
स्वास्थ्य । १,५३,५२,६०१ | ५,००,३२,५७८ 
गह-निर्माण । ४८,९१,०२४ | २,२६,४ ३,९५० 
यातायात ।.. ४,०७,९९,५५१ ;:; ८,७८,९५,८५० 
सहकारिता ! ४९,७५,५६४. १,३९,७१,०२५ 
पुनर्वास । ४ड,५७,०२१ | ३,२३६, ४३,२७५ 
जंगल | ५७,८९,४३२ | १,०५,५९,४१५ 
पश-विभाग । ११,५३,४५१ | ४८,२४,२५२ 
प्रचार-विभाग | ६,६२,१५७ | ६,६१,०९५ 
कम्यनिटी सेंटर 3,१७,७४८ १,१४,००० 
ग्रेर-सरकारी संस्थाएं १८,६२,११८  ।ै, ४४,७६,३५० 
प्रबन्ध ५४,५७,६७६ । २,०२,८६, १०९ 
डिबेलपमेंट ब्लॉक । ्ण्ा । ६,४२,००,००० 

अन्य-ब्यय | ९१,७०६८८ | १५५६,६१९१० 
योग | १७, ३२६,६४,५८४ | ४८,३३,५८,९०५ 

उक्त विवरण से स्पष्ट है कि प्रथम पंच-वर्षोय योजना में आदिवासियों 

अरे. ीजपागालगाः ५, पामआागछ. का०००-गानानानाक. पा फिन्पमानप्य ऋण | फल. फरमान. लि; 0 ७५... सम अर फिजममा।. ३ 2% . सारारमााधाकाआ,.ल्‍म+७७००००७.. थी +ज०७ा५. %००००3ह०७५».. ००५ मन पाक, 


द्वितीय पंच-वर्षोप योजना में इनकी कल्याण-योजनाओं पर ४८ करोड़ ३३ लाख 
के लगभग व्यय किया जा रहा है। हरिजनों तथा अन्य पिछड़ी जातियों पर जो 
व्यय किया जा रहा है वह इस व्यय से अलग है। 

अब हम आदिवासियों के छिए चलाई गई भिन्न-भिन्न सामाजिक-कल्याण की 
योजनाओं पर कुछ प्रकाश डालेंगे। 


३: आदिवासियों के लिये 'शिक्षा-संबंधी' कल्याण-योजनाएँ 
आदिवासियों की शिक्षा के सम्बन्ध में अनेक योजनाएं चलाई गई हे जिनमें 
से कुछ निम्न हे :--- 


. परात3--956, ७9926 69 7९७०7 0 पर€ ए०गाणांडशंगाथ 
लि उ5ल्राल्वपंल्त (8४65 थात परांएट्ड णा 4956-957, एशा वा, 
8]97070॥065, 48 ह 
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(क) केन्द्रीय सरकार की भअन्तर्देशीय छात्रवृत्तियाँ ([7870 $0॥0|8- 
878 ० (600ए७परपशा। 0 ]709 )-- १९४४-४५ में अनुसूचित जातियों 
के बालकों को छात्रवृत्ति देने का उपक्रम शरू किया गया या। १९४८-४९ में ये 
छात्रवृत्तियाँ अनु सूचित जन-जातियों अर्थात्‌ आदिवासियों को भी दी जाने लगों। 
१९५७-५८ में अनसूचित जन-जातियों के छात्रों के ४,३०० प्रार्थना-पत्र इन 
छात्रवत्तियों के लिए प्राप्त हुए जिनमें से सभी को छात्रवत्ति दी गई। १९५८-५९ 
से तो यह व्यवस्था भी कर दो गई है कि विश्व-विद्यालय में शिक्षा प्राप्त करने वाले 
प्रत्येक आदिवासी को उसके परीक्षा के विभाग देखें बिना छात्रवत्ति दी जायगी | 
अनसूचित जन-जातिथों पर छात्रवरत्ति के तौर पर कया व्यय हो रहा है यह निम्न 
तालिका से स्पष्ट हो जायगा।" 

। । 
४ ! छात्र वत्तियों की 





अनुसूचित झ्रादि- 











वर्ष | वासियों पर छात्र- 
| ४०७ , ..वृत्ति का व्यय 
१९ए४८-४९ | ८४ | ४५,९८६ 
१९४९-५०. | १८६ |. ९४,९६५ 
१९५०-५१ | २४८ |. १/८५,३०१ 
१९५१-५२ 5 ५७५५ ७. २,८१,७८० 
१९५२-५३ । १,०९३ । ५,२२,४५२ 
१९५३-५४ |; १५८७  ; ८,१८,५३८ 
१९५४-५५: २,३५६ १२,३७,७३३ 
१९५५-५६ २,८८३ : १३,०५,२३८ 
१९५६-५७. ' 

_ (लगभग)  ! ३५०५ | १५,६८,००० का 
योग । १२,६१७ | ६०,५९,९९३ 

उक्त तालिका से स्पष्ट है कि अनसूृचित जन-जातियों के बालकों को दी जाने 

ग्रहागानानान. प्रानापााा2 प्रा किणआानान नेट. टिक पापी कररानागः जाकर आककगक ०व्माममया?बरपाणयाण पाक देन ऋगानरयित छपा० टी व्यामाए ओपा। अयामापायान्याणएना» मान्य 


जा रही है और इस योजना का वे लोग पूरा लाभ उठा रहे हैं। 

(ख) प्रान्तीय सरकारों की अन्तर्देशीय छात्रवृत्तियाँ (॥7970 
50॥0]8४॥ 758 0० $8886 00५४७70॥7675 ) --अनेक प्रान्तोय-सरकारें 
जन-जआतोय छात्रों का परीक्षा-शल्क जो उन्हें विश्वविद्यालय को देता पड़ता है, 
स्वयं देती हें। केरलय-सरकार उन जन-जातीय छात्रों को जो न्यायालय की सनद'- 
परोक्षा में बंठते हैं, ५५२ रुपया प्रति छात्र सहायता के रूप में देतो है। केरल में जो 
छात्र किसो वकील के आधोन प्रशिक्षण ग्रहण करते हू या किसी अस्पताल में हाउस- 
सर्जन का काम सोखते हे, उनमें से कुछ-एक को भो साल भर के लिए ५० रुपया 


. 7२७कण ० पाल 00फरांडइशंगाल' 0 $0०%760 (85605 था 
ब0७6४ 0 956-57, एथ॥ ], 397०॥०005. 7९०६९ 64 
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च्रतिमास छात्रवत्ति दी जाती है। केरल को तरह अन्य राज्य-सरकारों को भो 
इस दिशा में कदम बढ़ाना चाहिये । 

(ग) छात्रावास (0$/2८|$)--कई राज्यों में अनसूचित-जातियों तया 
जन-जातियों के लिए छात्रावास चलाये जा रहे हें। इन छात्रावासों में हरिजन 
तथा आदिवासी सब इकटठ रखे जाते हें। उददंदय यह है कि हम एक-दूसरे से 
अलग-अलग हें--पह भावना इन छात्रावासों के द्वारा हुटा दो जाय। राजस्थान 
में 'समाज-कल्याण विभाग” को तरफ़ से कई छात्रावास मोना तया भील जन- 
जातियों के लिए चलाये जा रहे है, परन्तु उनमें मीना तथा भोल जन-जातिथों के 
अलावा अन्य जन-जातियाँ तथा हरिजन प्रवेश नहों लेते। पृथक्ता को इस 
भावना को दूर करन को आवश्यकता है। रांचो में आदिस-जाति-सेवा-मंडलू 
को तरफ़ से एक छात्रावास चल रहा है जिसमें अनेक छात्रों को मट्टी के तेल तथा 
सब्ज्ञी आदि के लिए डेढ़ रुपया प्रतिभास सहायता दो जातो है। यह बहुत थोड़ो 
है। अनसूचित जन-जाति आयुक्त' का कयन है कि जन-जाति के छात्रावास के 
प्रत्येक विद्यार्थो को कम-से-कम दस रुपया प्रतिमास सहायता मिलनो चाहिए। 

(घ) प्रोद्योगिक-प्रशिक्षण (॥6ण०ाप्रांटवं (॥7॥४ )-- प्रौद्योगिक- 
प्रशिक्षण के लिए द्वितोय पंच-वर्षोय-पोजना में असम, बिहार, मध्य-प्रदेश, उड़ीसा 
तथा मणिपुर--इन पांच प्रान्तों में प्रौद्योगिक-प्रशिक्ष ण-केल्र खोलने को व्यवस्था 
को गई है। इनमें से बिहार, उड़ोसा, तया मणिपुर में तो ये केन्द्र खुल भी गये 
हें। मध्य-प्रदेश मं १९५८-५९ में खुल रहा है। इनमें से कुछ केन्द्रों में मेक॑- 
निकल तथा इलेक्ट्रिकल एंजीनोयरिंग की तया कुछ में हस्त-कला को शिक्षा दो 

-जायगी। इनमें बिहार (राँचो) में २८८, मध्य-प्रदेश (बिलासपुर) में २१६, 
उड़ोसा (तलतपुर ) में ९६ ओर मणिपुर (इम्फ़ाल) में ४० विद्याथियों को शिक्षा 
का प्रबन्ध किया गया है। असम में अभो व्यवस्था करनी है। 

(5) विदेशों में अध्ययनाथ छात्रवृत्तियाँ (8000[488798 0 0९५6- 
5८35 800८5 )--आदिवासियों को विदेशों में शिक्षा प्राप्त करने के लिए 
भो छात्रवत्तियां दी जाती हैँ। इन छात्रवत्तियों के लिए प्राप्त प्राथना-पत्रों तथा 
जिन्हें छात्रव॒त्ति दी गई उनका व्यौरा निम्न है। इन प्रायना-पत्रों के लिए उपयुक्त 


योग्यता आवद्यक है :-- 

वर्ष ”  प्राप्तपरबनाथत्र | एत शिखत | ध्ब. वर्ष. . प्राप्त प्रा्थना-पत्र ' कितनों को छात्रवृत्ति व्यय 
श९५४-५५ |. ६ [२४ . ९,३२८ 
१९५५-५६ | १५ | ऐ २१,५२४ 
१९५६-५७ | १७ । ४ । ४४,६१६ 
१९५७-५८ | १२ ह ३३ : ब्यौरा अध्राप्त 


(च) पब्लिक-स्कूलों में छात्रवृत्तियाँ ($008॥8795$ ॥ एप४॥0० 
5&८000|5 )--१९५३ में, भारत की केन्द्रीय-सरकार ने पब्लिक-स्क्लों में योग्य 


भारत की जन-जा तिर्यां तवा समाज-कल्पाण २५०५७ 


बालकों को छात्र-व॒त्ति देने को योजना को प्रारम्भ किया । अबतक यह छात्रवृत्ति 
किसी आदिवासों बालक को नहीं दी गई। केन्द्र को सरकार ने राज्य-सरकारों 
को लिखा है कि वे अपने यहाँ आदिवासी योग्य बालकों को पढ्लिक-स्क्लों में भर्त्तो 
होने के लिए छात्रवृत्ति देने की योजनाएँ बनायें। उड़ीसा-सरकार इस बात 
के लिए तंयार हो गई है। केरल सरकार इस निर्देश पर विचार कर रही है। 
शिक्षा-संत्रालय न पब्लिक-स्कलों के अधिकारियों से आग्रह किया है कि अगर 
योग्यता-सम्बन्धी सब बातें समान हों तो आदिवासी बालकों को चुनने में वे अपने 
यहाँ अन्य बालकों को अपेक्षा प्राय/व्कता दें। इन अधिकारियों ने इस बात को 
स्वोकार कर लिया है। 

(छ) तकनीकी तथा शिक्षा-संस्थाओं में स्थान सुरक्षित रखना, दाखिले 
के लिये माप-दंड तथा आयु की सीमा में ढिलाई (२८5९ ५।०णा ० 5९४६ 
वा 46८फांटवयों 4 28002८४०7॥४ ॥75700075)--केन्द्र को तरफ़ से 
संचारित संस्थाओं में आदिवासियों के लिए कुछ स्थान सुरक्षित रखे जाते हूँ 
उदाहरणाथं, खाद्य तथा कृषि मंत्रालय ने नेशनल डेयरी रिसर्च इन्स्टीटयूट-- 
करनाल' में पिछडं। जाति तथा आदिवासियों --इन दोनों को मिला कर इनके 
लिए २० प्रतिशत स्थान सुरक्षित रखे हें । श्रम-मंत्रालय ने अपने आधीन के तीन 
तकनोको विद्यालयों में इन दोनों के लिए १७३ प्रतिशत स्थान सुरक्षित रखे हें। 
स्वास्थ्य-मंत्रालय ने दिल्‍ली के ऑल इण्डिया इन्स्टीट्यूट ऑफ़ मेडिकल सायन्सेस', 
'लेडो हार्डिज मेडिकल कालेज तथा लुधियाना के 'क्रिश्चियन मेडिकल कालेज' 
को छोड़ कर अपने आधोन के सब कालेजों में पिछड़ो जाति तथा आदिवासियों के 
लिए २० प्रतिशत स्थान सुरक्षित रखे हैं। रेलबे-मंत्रालय ने भी कहीं २०, कहीं १६ 
प्रतिशत स्थान इनके लिए रखे हें। केख को तरह प्रान्तोय सरकारों ने भी 
अपने-अपने प्रान्त में इनके स्थान सुरक्षित रखने की तरफ़ ध्यान दिया है। बम्बई 
सरकार ने यह आदेश निकाला है कि कृषि-कालेजों में किसी आदिवासो के प्रवेश पर 
किसी प्रकार को रोक-टोक न लगाई जाय। केरल सरकार ने तकनोको-पंस्थाओं 
में प्रवेश के लिए अनसूचित-जातियों तथा जन-जातियों के लिए ५ प्रतिशत 
स्थान सुरक्षित रखे हूें। बिहार सरकार ने २० प्रतिशत से कुछ कम स्थान 
इन लोगों के लिए तकनोको-संस्थाओं में सुरक्षित रखने को आज्ञा प्रसारित 
को है। 

इन सब सुविधाओं के अतिरिक्त अनेक विद्व-विद्यालयों ने उत्तोर्णा डूः प्राप्त 
करने तथा आय के सम्बन्ध में भो आविवासियों के साथ रियायत के नियम बनाये 
हैं। दिल्ली विश्व-विद्यालय में प्रवेश के लिए इन जातियों तथा जन-जातियों 
के विद्यार्थी ५ प्रतिशत अंक कम होने पर भी एम० ए०, एम० एसनसी में प्रवेश 
पा सकते हें। इन के लिए दाज़िले में आयु की सोमा में भो ढिलाई बरत्तों जातो 
है। इन सब रियायतों का यही उद्देश्य है कि आविवासियों में शिक्षा का अधि- 
रा प्रचार हो। 

७ 
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(ज) आाश्रम-स्क्ल (6शाथा। $0005$) --आदिवासियों को 
शिक्षा-सम्बन्धी समस्या को हल करने के लिए इनके प्रदेशों में आक्रम-विद्यालय 
खोलन को योजना बनाई गई है। इस योजना के अनुसार विद्यार्थों आश्रम में ही 
रहते हूँ ओर उन्हें बेसिक शिक्षा-प्रणाली के अनुसार शिक्षा दी जातो है। इन्हें 
विशेष तोर पर कृषि तथा अन्य उद्योगों में दीक्षित किया जाता है। इनकी 
शिक्षा का काभ ऐसे अध्यापकों के सुपुर्द किया जाता है जो सेवा-भाव से ओत-प्रोत 
हों। इन आश्रम-स्कलों में पढ़ कर विद्यार्थी आगे के स्कूल में भत्तोीं हो सके-इस 
प्रकार को शिक्षा-विभागों द्वारा व्यवस्था कर लो गई है। इन स्कलों में शिक्षा 
का मुख्य काम व्यवसायात्मक शिक्षा देना है, इसके साथ विद्यार्थो को आश्रम में 
ही रहना होता है। कृषि के साथ दरज्ञोगीरो, बाग़वानो, बुनाई आदि भो इन 
आश्रमों में सिखलाई जाती है। बम्बई, बिहार, उड़ोसा में इस प्रकार के आश्रम- 
स्कूल आदिवासी बालकों के लिए चल रहे हूं। 

४. आदिवासियों के लिए 'कृषि-विकास-संबंधो' कल्याण-योजनाएँ' 

(क) भूमिहीन आदिवासी किसानों को भू-स्वामित्व ([.7त (शाप्रा८ 
ल्‍07 ]80]255 )400 पराश5 ० 80५8&5 )--आदिवासियों को आजोविका 
के तरोकों का अध्ययन करने से पिता चलता है क उनमें से ८८.६ प्रतिशत 
कृषि (पर निर्भर हूं।' इनमें से भी १४.७ प्रतिशत ऐसे आदिवासी हूँ जो 
सिर्फ़ मेहनत-मज़दूरी करते हें, उनका भूमि पर कोई स्वामित्व नहीं है। अगर इसी 
बात को जन-संख्या में प्रकट किया जाय तो कहना होगा कि आदिवासियों को कुल 
जन-संख्या १९१ लाख है (अब सवीन संशोधन के अनुसार २२५ राख हे), इसमें 
से १७३ लाख खेती में लगी हुई है, और इस १७३ लाख में २० लाख भूमि-होन 
([70]055) हें। आदिवासियों में आजीविका के लिए जा लोग गहोद्योगों 
पर निर्भर रहते थे, वे भी शहरी उद्योगों के विकसित होने के कारण अपने उद्योगों 
को छोड़ कर खेती पर ही निर्भर रहने लगे हुं । इसलिए यह आवद्यक हो जाता 
है कि आदिवासियों के लिए भ-स्वामित्व को व्यवस्था की जाय। इस दृष्टि-कोण 
को सम्मल रख कर आदिवासियों के आयक्त' (कमिइनर ) ने अपनो १९५५-५६ 
को राष्ट्रपति को पेश को जाने वालो रिपोर्ट में निम्न सुझाव दिये थे: 

() राज्य सरकारों को ऐसे कानून बनाने चाहियें जिनसे आविवासियों को 
जमीन किसो हालत में उनके हाथ में न जाने पाये जो आदिवासी नहीं हे । 

(7) इन काननों में इस बात का भी प्रबन्ध होना चाहिए ताकि कानन 
बनने में जो समय लगेगा उस बीच ज़मीदार लोग इनको ज़मोनों को अगर हथिया 
चके हों तो वे आदिवासियों को वापस मिल जायें। 

(7!) गाँव की जमीन का कुछ प्रतिशत आविवासियों के लिए सुरक्षित 
कर दिया जाय और इस उहेश्य से बंजर शमीन को उपजाऊ बनाकर उसे आवि- 
वासियों को दे दिया जाय । 


चलकर पर 0 जस्तम+ 
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यद्यपि अभो इस दिशा में कोई नथे कानून नहीं बने हें, तो भी भूमिहोन 
आदिवासियों को कुछ प्रान्तों में ज़मीन दी गई हें । आदिवासियों के आयुक्त 
की १९५५-५६ की रिपोर्ट के परिशिष्ट-भाग २ (8[79शा०ं०65, 
(27॥ ॥।) के अनसार भामहान आदवासया का ।नसम्न प्रकार भागया दा 
गई हूँ :-- 


आक्ासियों की बजरभूमिको हि 

| दी गई भूमि: उपजाऊ वना- : भू-दान में आय॑ 
प्रान्त ' (एकड़ोंमे)  करदियागया ' भूमिदीगई | है दी गई 

(एकड़ो में) 

आन्ध्र . ३५७.२१  हइेश्र.७४ . + ७६९.९५ 
बिहार १५,७१८. १४ ६१३.९४ . १,८८६-७२ , १८,२९८.८० 
बस्बई १,७५,२९८.०० ' १०.०० | ३७३-०० १,७५,६८१.०० 
उड़ीसा १,४४,५९२.८० ! अप्राप्त अप्राप्त १,४४,५९२.८० 
उत्तर- | आदिवासी नहीं  आदिवासो नहां आविवासी न+ 
प्रदेश . हूँ नहीं हें" 
हैदराबाद, १६/८३७.०० . ३०,९४३.२०  ६९,८९३.०० .१,१७,६७३.२० 
भूपाल; १३२९०.६५ ; २/२०३.९८ .  ““ १५,४९४.६३ 
कुग ११०.८९ ध्ग्ा १०.०० ; १२०.८९ 
विन्ध्य- . । 
प्रदेश _ २२,७६५.०० “5 _ -  २२,७६५.०० 





(ख) कृषि-स्थान-परिवत्तंन या स्थान-परिवर्ती कृषि ($#तताए 
0०॥॥४५७४४०॥ )--आदिवासियों को कृषि का तरोका अपने ढंग का अनूठा 
है। इसे 'अस्थायो-कृषि' कह सकते हें। क्योंकि इसमें कृषि का स्थान लगा- 
तार बदलता रहता है, इसलिए इसे 'स्थान-परिवत्तों-कृषि' या 'कृषि-स्थान 
परिवत्तन' भी कह सकते हें । इसे असम तथा त्रिपुरा में 'झम', मध्य-प्रदेश में 'पेंडा', 
आन्ध्र तथा दक्षिणी उड़ीसा में पोड', गड़िया' या 'डोंगर च्रस', उत्तरी उड़ीसा में 


१. उत्तर-प्रदेश में श्रादिवासी नहीं हैं का यह अभिप्राय नहीं कि इस 
प्रान्त में आदिवासी हैं ही नहीं। आदिवासी इस प्रान्त में हैं, परन्तु उत्तर-प्रदेश 
सरकार इन्हें आदिवासी नहीं गिनती इसलिये नहीं गिनती कि इससे उनकी 
समभस्याएँ बढ़ जायेंगी। श्री काका कालेलकर के कमिशन ने उत्तर-प्रदेश-सरकार 
की इस नीति से असहमति प्रकट की है और कहा है कि उत्तर-प्रदेश सरकार को 
प्रपती नीति बदलनी चाहिये, इसलिये बदलनी चाहिये क्‍योंकि उत्तर-प्रदेश को 
सीमा में रहने वाले आदिवासियों की समझ में यह नहीं भ्रा सकता कि वे तो 
आदिवासी नहीं हैं, परन्तु उन्हीं के भाई-बन्द, उनके साथ वाले जंगलों और पहाड़ों 
में रहने वाले, दूसरे प्रान्त की सीमा में आ जाने के कारण आदिवासी हैं--यह 
विरोधी बात क्‍यों कर ठीक हो सकती है। 


२६० भारत की जन-जातियाँ तथा विवाह 


'राम', दहि', कोमन' या 'ब्रिग' कहते हे। इस कृषि में आदिवासी लोग पहले 
पहाड़ी का जंगल काट डालते हूँ, पेड़-बांस सब सफ़ा कर देते हे, इसे आग रूगा 
देते हे, और जब राख ठंडी हो जाती है, तब उसके नोचे बोज छिड़क देते हें। पहले 
एक-दो साल फ़सल अच्छो होती हूं, परन्तु भूमि को उपजाऊ शक्ति शोच्र ही नष्ट 
हो जातो है और क्योंकि पेड़ भी वहाँ कोई नहीं रहता इसलिए बर्बा से स।रो ज़मीन 
बह जातो है, और इन लोगों को वह स्थान छोड़ कर दूसरा स्थान ढूँढना पड़ता 
है। इस प्रकार भूमि का अत्यन्त दुरुपयोग होता है। यह प्रथा आन्भ्र, बिहार, 
असम, मध्य-प्रदेश, उड़ीसा, मणिपुर, त्रिपुरा तथा विन्ध्य-प्रदेश के आदिवासियों 
में प्रचलित है। इससे जंगल भो नथ्ट हो जाते हे, भूमि बेकार जातो है। आदि- 
वासियों से इस प्रथा को छड़ाने के लिए सरकार ने निम्न उपाय बरत्तें हें :-- 

(४) प्रदर्शन-केद् ([0000॥५407 ०८॥05)--सरकार ने कुछ 
ऐसे प्रदर्शन-केन्द्र खोले हें जिनमें आदिवासियों को भूमि का सन्तुलित उपयोग करके 
दिखाया जाता है। काफ़ो-रबर आदि कई ऐसी उपज बोयी जातो हें जिनका 
एकदम नकद पंसा सिल सकता है। असम में एसे कई प्रदर्शन-केन्द्र' खोले 
गये हें। 

(॥) बस्तियों की स्थापना ((०0०गरंथ॥(0॥ )---आदिवासियों को 
ऐसी बस्तियों में बसाया जाता है जो पहाड़ों पर न होकर मंदानों में हों और वहाँ 
उन्हें अस्थिर-कृषि छोड़कर स्थिर-कृषि सिखाई जातो हूं। उड़ोसा के आविवासो 
स्थान-परिवरत्तो-कृषि को पोड' कहते हूँ। उड़ीसा के कई पोड-परिवारों को इस 
प्रकार मंदानों में बसाकर उन्हें स्थिर-कृषि को शिक्षा दो गई है। 

(7) विकसित-कृषि की शिक्षा (व्रक्यात्रा/  ण गरफ्मा०ए९८0 
॥स्‍60005 0 ०प्रो९क४०0॥)--आदिवासियों को स्थान-परिव्ों-कृषि 
छोड़ने के लिए उन्हों की भूमि पर उन्हें आजकल की विकसित-कृषि को शिक्षा दो 
जाती है। उन्हें नवीन उपकरण, नथे-नये बोज विये जाते हें, आथिक-सहायता 
भी दो जाती है जिससे वे कृषि को अपनो पुरानों पद्धति को छोड़ कर नवीन पद्धति 
से कृषि करना सीखें तथा बन्ध आदि बना कर उन ज्मीनों को कटने से रोक जो 
वर्षा आदि से बह जाती हूं । 

प्रदर्शन-केरत', 'बस्तियों को स्थापना तथा (विकसित कृषि की शिक्षा' के 
सम्बन्ध में कुछ अधिक लिखने की आवश्यकता है, इसलिए हम यहाँ इन तीनों के 
विषय में कुछ चर्चा करेगे: 

() प्रदर्शन-केद्ध--१९५४-५५ में असम को गारो पहाड़ियों पर ३ 
'पाइलट-केन््र”' खोले गये थे जिनका उद्देश्य प्रवर्शन-केन्त्रों के लिये रास्ता तेयार 
करना था। प्रयम पंच-वर्षोय-पोजना के अन्त में इस प्रवेश में ९ प्रदर्शन-केस्र 
खोले जा चके थे। १९५७-५८ तक असम में इन प्रदर्शन-केन्द्रों की संख्या २५ 
तक पहुँच गई जिन पर ७,९६,००० रुपया व्यय हुआ। द्वितोय पंथ-वर्षोष-योजना 
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के अन्त तक इस प्रकार के ६० केन्द्र खोलने का विचार है। पिछड़ो जातियों के 
'आवधक्त' (कर्मिइनर) का कथन है कि ये केन्द्र सफल नहीं हो रहे। इनके सफल 
न होने के अनेक कारण हैें। पहला कारण तो यह है कि इन केन्द्रों में जो-कुछ 
पेदा किया जाता है उसको बिक्री का प्रबन्ध नहीं हो पा रहा, इसलिए आदिवासी 
इन केन्द्रों में जो पेदा फरते हें उसके बिक न सकने के कारण उस पेदावार का वे 
कुछ लाभ नहीं समझते । दूसरा कारण यह है कि इन केन्द्रों में नकद पेसा वबसुरू 
करने वालो--काफ़ो, रबर, आदि--उपज बोयो जातो हैं, इनमें खाद्य-पदार्थ नहीं 
बोये जाते। आदिवासियों को असली समस्या खाद्य-पदार्थों को हु, इसलिए 
वे इन केन्द्रों को निर्यक समझते हें। उड़ीसा में भी इस प्रकार के प्रदर्शन-केन्द्र 
खोले जा रहे हूं, परन्तु सरफारी-आयक्त' (कमिश्नर) का कहना है कि इन 
प्रदर्शन-केन्द्रों से कोई लाभ नहीं। 

(॥) बस्तियों की स्थापना--आदिवासियों की बस्तियों को पहाड़ों की 
जगह मंदानों में बसाने से स्वयं स्थान-परिवरत्तो-कृषि' बन्द हो जायगी--पह सोच 
कर अनेक राज्य-सरकारों ने इनकी बस्तियाँ बसानी शरू को हें। आन्ध्र-प्रान्त 
में प्रथम पंच-वर्षाय-पोजना काल में २८७ परिवारों को बसाने के लिए पूव॑ तथा 
पद्चिम गोदावरो ज़िले में ४ बस्तियाँ बसाईं जिन पर ४,२२,८६० रुपया व्यय 
हुआ। ह्वितोय योजना-काल में राज्य-लरकार १२.२७ लाख व्यय करके ४ और 
बस्तियाँ बसा रही है। उड़ीसा में द्वितीय योजना-काल में ४०,८७,००० रुपया 
व्यय करके ९० बस्तियाँ बसाई जा रही हूँ जिनमें ३,५०० परिवार जो पोड' 
(स्थान-परिवत्तो-कृषि) करते हें, बसाये जा रहे हूं। मध्य-प्रदेश में ३२६ तथा 
विन्ध्य-प्रदेश में ४० परिवार प्रथम योजना-काल में बसाने को योजना पूरी को 
गई। इनमें से प्रत्यक परिवार को कृषि के लिए ज़मीन, बेलों की जोड़ी, हल, 
बोज, खाद मुफ्त देने के अलावा प्रत्यक परिवार को ५०४-८-० रु० सहायता के 
तौर पर दिया गया। द्वितीय-पोजना-काल में भी अनेक परिवारों को सहायता 
देकर बसाया गया। इसो प्रकार की बस्तियों की योजनाएं बिहार, पश्चिचमों बंगाल 
तथा राजस्थान में भो बनों। 

(7॥) विकसित-कृषि की शिक्षा--कई राज्य-सरकार आदिवासियों को 
कृषि के विकसित साधन प्रयोग फरने के लिए प्रोत्साहित करतो हूँ, उन्हें कृषि- 
सम्बन्धी उपकरण, बीज, खाद, बल आदि देकर, बांध बनात, नहर लाने को शिक्षा 
देकर स्थान-परिवरत्तों-कृषि' को छोड़ने के लिए प्रेरित करती हे। मणिपुर तथा 
त्रिपुरा में झूम से खेतो करने वाले परिवारों को स्थिर-कृषि को शिक्षा दी जाती 
है। स्थिर-कृषि के साथ-साथ सुअर आदि पालना भो उन्हें सिलाया जाता है। 
द्वितोय-योजना-काल में त्रिपुरा के आधे 'झूमिया-परिवार तो स्थिर-कृषि 
करने रूगे हें, ओर बाकी इस योजना के अन्त तक करने लगेंगे--यह आज्ञा है। 
मेसूर, बस्बई आदि में भी आदिवासियों को उक्त साधनों के द्वारा स्थिर-कृषि 
'करने के लिए प्रेरित किया जा रहा है। 


भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


स्थान-परिवत्तों-कृषि' में भिन्न-भिन्न प्रान्तों में जो लोग रंगे हुए हूं, 
और उन्हें उससे छुड़ाने के लिए द्वितीय पंच-वर्षोय-योजना में सरकार जो धन 
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व्यय कर रही है, उसका कुछ आभास निम्न तालिका से हो जायगा : 





'स्थान-परिवर्त्ती-._. इस प्रथा को छुड़ाने के 
प्रान्त कृषि' में लग हुए; लिए किया जा रहा 
. व्यक्तियों की संख्या | व्यय 

असम ९,७९,०००._| ८६,२५,००० 
उड़ीसा ' ९,२३५,७०० । ७७,८०,००० 
आन्ध्र ! २,००,००० ।. ४२,६२,४०० 
मणिपुर । १,८३,००० २४,००,००० 
बिहार | १,१५,००० | २३,८६,५०० 
त्रिपुरा ९५,५०१ | ७४,५६,००० 
मध्य-प्रदेश ३०,००० ।. २०,८६,००० 
बम्बई २५,००० । २,००,००० 
मंसर १४,००० ह २,००,००० 
केरल १०,००० ११,१२,००० 
सद्रास २,२०० १,००,००० 
योग २५,८९,४०१ ; ३,६६,०७,९०० 





५. आदिवासियों के लिए 'गृहोद्योगों को कल्पयाण-योजनाएँ 


गृहोद्योगों को बढ़ाने की योजना को क्रियान्वित करने से बेरोज़गारों तथा 
जोतन-बोन के दिन बोत जाने पर किसानों के खाली बेठे रहने की बकारो दूर होतो 
है। प्रथम पंच-वर्धोय-योजना का मुख्य ध्येय कृषि-परक था, इसलिए उस योजना- 
फल में गहोशोगों को तरफ़ विशेष ध्यान नहीं दिया जा सका और आविवासियों 
को बेकारी की समस्या उस ह॒द तक नहीं दूर को जा सको जिस हद तक गहोद्योगों 
को जारी करने से दर को जा सकती थी। प्रथम योजना-काल में विशेष तौर 
पर आदिवासियों पर तो नहीं, परन्तु फिर भो पिछड़े-वर्गों को गृहोद्योग जारी करने 
के लिए ७४ लाख रुपया व्यय किया गया । द्वितीय पंच-वर्षोय-योजना में आदि- 
वासियों के गृहोद्योगों के लिए २,३८,५०,५८० रुपया बजट में रखा गया जिसमें 
से १९५६-५७ में १३.२८,१४५ तथा १९५७-५८ में २८,११,७७० रुपया 
व्यय हुआ। इस रुपये से आदिवासियों के नवयवक तथा नव-यवतियों को बढ़ई, 
लोहार, दर्जञों का काम सिखाने तथा टोकरी, रस्से, चटाइयां बनाने एवं कपड़ा 
बनने आदि की व्यवस्था की गई है। इन गहोश्योग-केख्रों में माल पंदा किया जायगा 
और बेचा भी जायगा। जो व्यक्ति इन उद्योग-केजों में शिक्षा पाते हैं, उन्हें १५ से 
३० रुपया मासिक वृत्ति दो जातो हुं और जब वे अपना काम शुरू करते हे, तब 
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उन्हें बिना व्याज के ५०० रुपये तक की सहायता भी दो जाती है। इस रुपये को 
वे किद्वतों में अदा करते ह। 


६- आदिवासियों के लिए 'आर्थिक-सुधार-संबन्धी' अन्य 
कल्याण-पोजनाएँ 


हमने शिक्षा, कृषि, गृहोद्योगों के सम्बन्ध में लिला। कृषि तथा गहोद्योगों 
के अतिरिक्त आदिवासियों को आर्थिक दज्ञा सुधारने के लिए अन्य कई योजनाएँ 
चाल की गई हूँ जिनमें से कुछ-एक नीचे दी जा रही हूं : 

(क) अन्न-मंडार ((2॥ (00]95 )--शुरू-शुरू में बिहार तथा 
बम्बई प्रान्तों में केवल आदिवासियों के लिए अन्न-भंडारों का प्रयोग किया गया 
था। इन अक्न-भंडारों से उन्हें आपत्काल में ऋण के तौर पर अन्न दिया जाता था 
और आवश्यकता पड़ने पर खेती के लिए बीज दिया जाता था। बिहार तथा 
बम्बई में इस योजना को सफलता को देख कर अन्य प्रान्तों में भी इस योजना को 
चलाया गया। अब तो यह योजना सभी पिछड़े-वर्गों के लिए जारी कर दी गई 
है। निम्न तालिका से स्पष्ट हो जायगा कि प्रथम तथा द्वितीय योजनाओं में इन 
अन्न-भंडारों की क्‍या स्थिति रही हे : 


न मल 2200 द्वितीय योजना १६५६-५७ '१६५७-५८ 
राज्य ' जारी किये गय में स्लशवित से में 
अन्न भंडार! | । 
हित ज नाधजयियणययओ तथा की हू पयय 
बिहार | र३े८८ |! ३९५ | १ | ९९ 
उड़ीसा ; १४ । ३७५ |. ९० ९० 
पश्चिमी . ! । 
बंगाल , ९ | ८३ १२ |. १७ 





बिहार में एक अन्न-भंडार पर २०,००० व्यय किया जाता है और आवि- 
वासियों के २० गाँवों के लिए एक अन्न-भंडार खोला जाता है। उड़ीसा में 
१९५५-५६ में अन्न-भंडारों की योजना प्रारम्भ की गई और एक भंडार को इमारत 
के लिए ४,००० तथा चाल खर्च के लिए २,००० दिया जाता है। पश्चिमी बंगाल 
में ९,००० रुपया ज़मीन खरीदने और भंडार को इमारत बनाने के लिए खर्च 
किया जाता है और १,००० धान आदि पर व्यय किया जाता है। बम्बई प्रान्त 
में थाना, नासिक, बड़ोदा, पंचमहाल, सूरत तथा पश्चिमी खानदेश के ज़िलों में 
आदियासियों को अन्न देने के लिए अन्न-भंडारों को योजना चल रही है। मध्य- 
प्रदेश में बस्तर तथा बालाघाट जिलों में पाँच अन्न-भंडार खुले हुए हेँ। 
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(ख) ऋण-मोचन तथा साहुकारों पर प्रतिबन्ध (0७[ 760श॥.700॥ 
का0 2०८८ ०णा 707०ए-०702८75)--चैसे तो भारत के ग्रामों में करत का 
बोल हर-एक के सिर लूदा होता है, परन्तु पिछड़ी जातियों तथा आदिवासियों के 
लिए तो यह महाभिज्ञाप बना हुआ है। ऋण-पग्रस्तता के कारण ह--प्ररीबी, 
फ़िज्‌ लखर्चो तथा पुइ्तंनी कर्ज । कर्ज लेने को शक्ति उसी की होती हू जो उसे 
अदा कर सके। एंसे लोगों को कर्ज साहुकारों के सिवाय कौन दे सकता है जो 
चमड़ी तक उधेड़ लेते में सिद्धहस्त होते हें । आविवासियों में अनेक लोग कर्ज़ लेकर 
पंदा होते हूं, कज्ञ में उनका जीवन कटता है, कर्ज सिर पर लिये वे इस असार 
संसार से चल देते हे, पुश्त-दर-पुद्रत इनका करज्ञ चलता चला जाता है! इस स्थिति 
का यह परिणाम है कि ज़मीन आदिवासो किसानों के हाथ से निकल कर साहुकारों 
के हाथ चली जातो है। इसके अतिरिक्त कज्ंदार अपनो पेदावार को साहूकार 
के हाथ अत्यन्त सस्ते दामों में बेच देता है। इन सब दुष्परिणामों से आदिवासी को 
बचाने के लिए और साहुकार के शिकर्ज में से निकालने के लिए यह आवश्यक है 
कि सुद की दर कम को जाय, पुराने कज़ों को ख़त्म किया जाय और ऐसे कानन 
बनाये जायें जिनसे उनकी ज़्मीन कोई हथिया न सके । 


ऊपर जो बातें कही गई हूं उन्हें ध्यान में रख कर मद्रास में साहुकारा कानून 
१९५७ (१४०॥०४ 7,/965$ /०, 957) पास किया गया जिससे सूद पर 
रुपया देने वालों पर नियन्त्रण कर दिया गया। इस कानन का लाभ जहाँ अन्य 
लोगों को हुआ, वहाँ आदिवासियों को भी हुआ। राजस्थान में भी करज्ंदारों के 
हक में कानन पास हो गया है। केन्द्रीयः आदिवासो-कल्याण सलाहकार बोडे' 
(एकता 547809 8040 00 770७ ए९॥४/८) ने सलाह दी है 
कि जिनका कर्ज़ा तोन साल पुराना हो वह रह कर दिया जाय और इससे कम 
समय के कर्ज़ों के लिए ६ प्रतिशत वाधिक सूद से ज़्यादा न दिया जाय | 


(ग) विशेष वहुदेश्यीय ग्रादिवासी ब्लॉक ($9९०ंथ्वा शणाएपा0056 
ए70७ 800:5)--वेसे तो सारे देश में सामुदायिक विकास-खंड़' 
(एण्ाणपाए्र/ 00०7७०एएथा 800:5) तथा राष्ट्रीय विस्तार-सेवा- 
खंड ('रिद्वांगाओ एंट्राशाध0ा $2रशां०८ 80८८) खोले जा रहे हे, 
परन्तु आदिवासियों के क्षेत्रों की आवश्यकताओं को सम्मुख रख कर गह-मन्त्रालय 
तथा विकास-संत्रालय के सहयोग से आविवासो क्षेत्रों में ४३ 'बहुहेदयीय आदिवासी 
ब्लॉक' खोलने को योजना बनाई गई। इस योजना का उद्देश्य यह था कि ४३ 
क्षेत्रों में गहराई से काम किया जाय ताकि आदिवासियों का सारा-का-सारा जोवन 
आश्थिक-द्ष्टि से सुधर जाय। योजना में यह प्रयत्न किया गया था कि एक- 
एक ढ्लॉक' में २०० वर्गमोल भूमि, जिसमें ४० गाँव और २५,००० व्यक्ति 
हों, आ जायें। १९५६-५७ तथा १९५७-५८ तक निम्न प्रकार ब्लॉक बन 
चके थे : 
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 ॒॒॒ट्ृहझ्कक्तजा कितने वग-मील कितने गाव कितनी अन-सख्या 


एज्य । बने | मेंबने | आये : आयी 
आन्ध्र डे । १,५८३ १,०५२ । १,४४,५०३ 
असम ७, ४,१४१.४७ १,३२१ १,७२,०२३ 
बिहार ८ : २,३७६ १,५०० ३,६८,८९२ 
बम्बई ७ २,०८६.१५ : ६८९ १,९३,६०८ 
मध्य-प्रदेश १० ६५०५२ .. १,६५४ ४,४५,६९० 
उड़ीसा. ४ २,००६.०१ १,४९५. २,६७,९८१ 
राजस्थान : ! २५८ २१०. २८,००४ 
मणिपुर १. अप्राप्त अप्राप्त अप्राप्त 
त्रिपुरा १ ५२७ .. ३७५ . २८,२८० 
योग ४ड३े २०,०२९.६३ ८,२९६  १६,४८,५३१ 
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वर्गमोल भूमि के स्थान में आनपातिक तौर पर ४७७ वर्गमीलू भूमि, ४० गाँवों के 
स्थान में १९४ गाँव तथा २,५०० व्यक्तियों के स्थान में ३९,२५० व्यक्ति आ रहे 
हैं, और इसलिए जिस गहराई से काम करने को ज़रूरत थी उस गहराई से काम 
नहों हो पा रहा। किसी-किसो ब्लॉक में तो २५,००० व्यक्तियों की जगह ८२,००० 
व्यक्तियों के ब्लॉक बन गये हें। परिणाम यह है कि शुरू में जो योजना बनाई गई 
थी उसके अनुसार प्रति व्यक्ति १०४ रुपया व्यय किया जाना था, परन्तु अब 
१०४ को जगह कुल ६९ रुपया व्यय हो रहा है। इस दिशा में योजना में सुधार 
होने को आवश्यकता है। 
गह-मंत्रालप ने १९५६-५७ के लिए इन ब्लॉकों पर व्यय करने के लिए 
५८.८७ हाल रुपये को स्वीकृति दो थो, १९५७-५८ के लिए १२९.०० लाख 
रुपए को स्वीकृति दी थो परन्तु राज्यों में १९५६-५७ में सिर्फ़ १६.७५ लाख 
तथा १९५७-५८ में सिर्फ ५८.४२ राख रुपया व्यय किया जा सका। 


७. आविवापियों में स्वास्थ्य-संबंधी' कल्पाण-योजनाएँ 
स्वास्थ्य के सम्बन्ध में दो बातों पर ध्यान देना आवश्यक होता है--स्वास्थ्य- 
रक्षा तथा रोग-निरोध । स्वास्थ्य-रक्षा का अर्थ तो यह है कि मन्‌ ष्य भोजन, जरू, 
याय्‌ , रहन-सहन ठीक रख कर अपने स्वास्थ्य को बनाये रखे; रोग-निरोध का 
अर्थ है कि अगर मलेरिया, कुष्ठ, चमं-रोग आदि का शिकार हो जाय, तो दवा- 
दारू के प्रयोग से स्वास्थ्य-छाभ करने का प्रयत्न करे। जेसे ओऔरों के लिए ये दोनों 

ज़रूरी हे, वंसे आदिवासियों के लिए भी इन दोनों का प्रयोग लाभकारी है। 
स्वास्थ्य-रक्षा में यह ज़रूरी है कि व्यक्ति पौष्टिक भोजन का सेवन करे। 
पौष्टिक-भोजन का सम्बन्ध सन्ध्य की आर्थिक-स्थिति से है। आदिवासियों को 
आधथिक-स्थिति सुधारने के प्रयत्न हो रहे हूं और ज्यों-ज्यों इनको आर्थिक-स्थिति 
ठीक होती जायगी, त्यों-त्यों इनके भोजन का स्तर भो ऊँचा होता जायगा । आन्भ्र- 
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प्रदेश में आदिवासी परिवारों को मातृ-सदनों तथा बाल-कल्याण केन्द्रों के द्वारा 
विटंमिन बॉर्ट जा रहे हु और किन्‍्हों-किन्हों राज्यों की तरफ़ से बच्चों को दोपहर 
का खाना भो दिया जाने लगा है। 

भोजन को तरह जल भो स्वास्थ्य-रक्षा के लिए अत्यावश्यक है। जल की 
आदिवासी क्षेत्रों में बड़ो कठिनाई है। जो लोग पहाड़ों में रहते हे उन्हें जल 
लाने के लिए दूर-दूर के झरनों में जाना पड़ता है, कहीं-कहों पानी जमा रखना 
पड़ता है। अनेक स्थानों में कुएँ न होने से पशु तथा मनृष्य तालाबों से गन्दा-सड़ा 
पानो पीते हैं। ये लोग इन्हों में स्नान करते, इन्हीं में कपड़े धोते, इन्हीं में मल- 
मृत्र त्याग करते, इन्हों में बतंन घोते और इन्हीं के पानी को पीते हें। इस प्रकार 
का जल स्वास्थ्य को बिगाड़ेगा नड़ीं, तो क्या करेगा। केन्द्र तथा राज्य सरकारें 
पिछड़ी जातियों तथा आदिवासियों को कुआ खोदने के लिए सहायता देने लगी हे । 
कूए पर कहीं १०००, कहीं १,५०० और कहीं ४,००० रुपया व्यय आता है। 
कुआ खोदन के व्यय का अधिक भाग सरकार देतो है, और जिनके लाभ के लिए 
कुआ खोदा जाता है उनसे आशा करती है कि मेहनत-मज़दूरी का कुछ हिस्सा 
ये भी लगायेंगे ताकि इस कार्य में उनका भो कुछ सहयोग हो जाय। 

स्वास्थ्य-रक्षा के अतिरिक्‍त स्वास्थ्य के लिए दूसरी बात रोग-निरोध है। 
रोग-निरोध के लिए देशभर म॑ चिकित्सा-सम्बन्धो अनेक योजनाएं चल रहो हूँ । 
उनके अछाया आदिवासी क्षेत्रों के लिए कुछ विशेष योजनाएं भी चाल को गई 
है। प्रथम पंच-वर्षोय-योजना काल में पिछड़े वर्गों की रोग-निरोधक सेवाओं पर 
सरकार ने २.४३ करोड़ व्यय किया था, द्वितीय पंच-वर्धोय-योजना काल के लिए 
इस मद में ८.०५ करोड़ रखा गया है। १९५६-५७ में पिछड़ क्षेत्रों में २२२ 
चिकित्सालय, २८ मात्सदन, ४,७५१ कुए बनाये गये जिन पर ७६,८६, ११५ रुपया 
व्यय आया। १९५७-५८ के लिए १,०६,९२,९४३ रुपया व्यय रखा गया जिससे 
३४० चिकित्सालय, ७८ मात-सदन तथा ४,१२७ कुए खोदन की योजना बनाई 
गई। 

आदिवासोी-क्षेत्रों में, खास कर असम तथा उड़ीसा के किओनझार एवं गंजाम 
खिलों में, पश्चिमों बंगाल के पूर्वी इलाकों में तथा बिहार के अनुसूचित क्षेत्रों में 
मलेरिया का प्रकोप भयंकर रूप धारण कर लेता है। बिहार के सनन्‍्थाल परगना, 
भानभूम तथा सिहभम ज़िलों में, मध्य-प्रदेश के बस्तर ज़िले में, उड़ीसा के सय्र- 
भंज जिले में और असम के संदानो इलाकों में कुष्ठ-रोग भयंकर रूप से फंला हुआ 
है। उड़ीसा के कोरापुट, मय्रभंज तथा गंजाम जिलों में, आन्ध्र-प्रदेश के आदिला- 
बाद तथा वारंगल जिलों तथा उत्तर-प्रदेश के मिर्जापुर जिले की दूधी तहसोल में 
यौन-रोग बहुत फंला हुआ है। यौन-रोग एक संक्रामक चमं-रोग है। उत्तर- 
पूर्वी सीमा एजेन्सी (!९०॥/ ) तथा हिसालय के निचले प्रदेशों में गल-गण्ड फंला 
हुआ है। इन सब रोगों की रोक-थाम करना रोग-निरोधक उपायों का उद्देश्य 


है। 
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आदिवासी-क्षेत्रों में झोंपड़ियां पहाड़ियों में इधर-उधर बिखरी होती हें, 
सड़क ठीक होती नहीं, वर्षा तथा बफ़ के कारण यातायात बन्द पड़ा रहता है, इसलिए 
चिकित्सालय तक सब का पहुँच सकना कठिन हो जाता है, उन्‍हें समय पर ओषध 
नहीं मिल सकृतो । इसके अतिरिक्त विदेशी दवाओं पर आदिवासियों का विदवास 
भी कम है, वे देशी दवाएँ लेना ही पसन्द करते हें। इन क्षेत्रों में रोगों को दूर 
करने के लिए देसो दवाओं के साथ-साथ होम्योपेथो का भो सहारा लेना चाहिए, 
कुछ-कुछ वत्तंमान औबधों का प्रयोग करना चाहिए। मध्य-प्रदेश में बनवासी- 
सेवा-मंडल यह काम बड़ी सफलता से कर रहा है। अनेक आदिवासी क्षेत्रों में 
सामृदाथिक-विकास-केन्द्रों तथा पंचायतों के द्वारा कुनन, पंल्यूड़ीन तथा सल्फ़ा- 
गएनीडीन बाँटी जा रही है। आदिवासी स्वयं चिकरित्सालयों में आना पसन्द नहों 
करते इसलिए चलते-फिरते चिकित्सालय खोलना इन क्षेत्रों में अधिक सफल हो 
रहा है। इन क्षेत्रों में गर-सरकारी संस्थाएं भी बहुत सराहनोय कार्य कर रहो हैं 
जिनमें आदिम जाति सेवामंडल' तथा 'संथाल-पहाड़िया-सेवा-मंडल' बिहार में 
सलेरिया तथा यौन-रोगों के उन्‍्म्‌ लन का कार्य सफलतापूवक कर रहे हूँ । 


८. आदिवासियों के लिए गह-निर्माण' की कल्याण-योजनाएं 


आदिवासियों के घरों की अवस्था अत्यन्त शोचनीय है। आदिवासियों में 
अनेक जंगलों में पत्तों की झोंपड़ियाँ बनाकर रहते हें। उनको दोवार सरकडों 
की होता है, (उस पर गोबर लोप लेते हें, घास-फूस की छत बनाते है! पिछड़ी 
जातियों तथा आदिवासियों के ग्‌ ह-निर्माण के लिए प्रथम-योजना म॑ २१६ लाख 
तथा द्वितोय-योजना में ८२३ लाख रखा गया था। आज्ञा यह की गई है कि इस 
रुपए से पिछड़े वर्गों के लिए ३,२६,४२५ घर, २० बस्तियाँ, १० सम्मिलित-गह, 
५ सामुदायिक-ग ह बनाये जायेंगे ओर १६२ राख रु० गृह-निर्माण सोसाइटियों को 
सहायता के रूप में दिया जायगा। यह रकम क्योंकि पिछड़े वर्गों पर व्यय होगी 
इसलिए आदिवासियों को भी इसमें अपना हिस्सा मिलेगा। 


गह-निर्माण को योजना को दो स्तरों पर क्रियान्वित किया जा रहा है। 
कुछ याजनाएं केन्द्रोय-सरकार चला रही हे, कुछ प्रान्तीय-सरकारें चला रही हूं । 
केस्रीय योजनाओं में सरकार ७५० रुपया सहायता देती है और २५० रुपया 
उस व्यक्तित को श्रम आदि के रुप में व्यय करने को कहा जाता है जो मकान का 
मालरूिक होता है। इस प्रकार आशा की जाती हे कि १,००० रुपए मे एक सकान 
तेयार हो जायेगा। बहुहेशीय ब्लॉक में बम्बई में आदिवासियों को सकान बनाने 
के लिए ४ प्रतिशत सूद पर ५०० रुपए दे दिय जाते हें जो उन्हें १० वर्ष में किश्तों 
के रूप में लौटान होते हू । बहुहेशीय ब्लॉक के अलावा अन्यत्र किसी क्षेत्र में अगर वे 
रुपया को-ऑपरेटिव हाउसिंग सोसाइटी से लें तो २२० रुपया उन्हें स्वयं लगाना 
पड़ता है ओर ३४० रुपया सोसाइटी देतों है जिस पर कोई सूद नहीं लिया जाता । 
यह रुपया इन आदिवासियों को २५ साल में लोटाना होता है। 
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सरकार को यह नोति है कि आदिवासियों को बस्तियां बसाई जायें। 
बस्तियाँ बसाने का लाभ यह है कि उनकी जल-प्रबन्ध, सफ़ाई, मल-मत्र, यातायात, 
सड़क आदि को व्यवस्था सब को एक-साथ हो जातो है। अल्‍रूग-अलग व्यक्तियों 
को सहायता देन से उन्हें इन सब कमियों से कठिनाइयों का सामना करना 
पड़ता है। 

९. आदिवासियों के लिए यातायात की कल्याण-पोजन।एऐं 

आदिवासो जंगलों तथा पहाड़ों में रहते हें। एक सकान से दूसरे मकान का 
रास्ता ही कठिन होता है, गाँव से गाँव के रास्ते को तो बात ही क्‍या है। यातायात 
की सुविधा न होने के कारण या तो उन्हें माल सिर पर लाद कर ले जाना पड़ता है, 
या टट्टुओं के ज़रिये वे अपने माल को दूसरी जगह पहुँचाते हें। इन सब कठिनाइयों 
के कारण जंगल में अनेक प्र कार का माल होने पर भी उसे बाज्ञारों में नहीं पहुँचा 
सकते और इस माल का कोई आर्थिक लाभ नहीं उठा सकते। इस कठिनाई को 
दूर करने के लिए द्वितोय पंच-वर्षोय-योजना में सड़क बनाने, जोप आन-जाने 
के रास्ते बनाने, पुलिया-बाँध आदि बनाने के लिए ९.१८ करोड़ रुपया रखा 
गया है और आश्ञा को जातो है कि द्वितीय-पोजना के अन्त तक आदिवासियों 
के क्षेत्र में १५,००० मोल सड़क तथा ४५५ पुल-पुलियाँ बन जायेंगी। दितोय- 
योजना के अन्त तक जो-कुछ बनाने का विचार है वह निम्न तालिका से स्पष्ट है: 


जीप चलाने योग्य और गाँवों को 

मिलान वाली सड़कें १०,९१६ मोल 
पगडुंडियां ४,२८४ मील 
अन्य सड़कें २४ सड़क 
पुल-पुलियां ४५५ 
विश्वास-कम्प ५० 
घाट | ७० 
सड़क तथा रोक बाँध । ५ 
साधारण रपट ( २५ 


उक्त व्यय के अतिरिक्त आविवासियों के क्षेत्र में जिन विशेष बहहेशोय 
ब्लॉकों' का वर्णन किया जा चुका है उन ब्लॉकों में सड़कें बनाने के लिए प्रत्येक 
ब्लॉक में ४ लाख तथा कुल १.७२ करोड़ का व्यय स्वीकृत किया गया है। यह 
ध्यान रखने को बात है कि द्वितीय योजना में जहाँ ९.१८ करोड़ रुपया खर्च 
किया जा रहा है, वहाँ प्रथम-योजना में इस मद में ४.१२ करोड़ व्यप किया गया 
था और कुल १,५०० भोल की सड़क तथा पगडंडियाँ बनो थों। 


१०. आविवासियों के लिए सहकारिता की कल्याण-योजनाएं 
'सहकारिता' का अर्थ है कई व्यक्तियों का मिलकर काम करना। पूँजी- 


पति तो इकला भो काम कर सकता है, परन्तु जिसके पास थोड़ी-सो पूंजी है, वह 
इुकला क्‍्या-कुछ कर सकता है। अगर वह कुछ पंवा करता है, तो उसे बेचे कंसे, 
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बेचे तो दलाल लोग सब हड़प जाते हूं। ऐसी हालत में गरीब लोगों के लिए आथिक- 
दृष्टि से सहकारिता हो ऐसा उपाय है जिससे वे माल पेदा करन , इकट्ठा करने, 
बेचन आदि के झंझट से बच सकते हें। सहकारिता' से कार्य करने वालों को 
सरकार भी मदद देती है। सहकारिता' के लिए सरकारों मदद का असलो उद्देंद्य 
तो यह है कि ग़रीबों को मदद मिले, लेकिन हमारा समाज इतना स्वार्थों है कि 
यह मदद भो अमीर लोग हो उड़ा ले जाते हें। वे सहकारी-समितियाँ बना कर 
ऐसे जाल रचते हूँ कि ग़रीब फिर वसे-के-वसे रह जाते हू और ये लोग 'सहकारिता' 
का भी फ़ायदा उठा लेते हें। सरकार ने सहकारिता से काम करन वालों को 
प्रथम तथा द्वितोय योजना में सहायता देने के लिए योजनाएं बनाई हे जिनका उद्देश्य 
थोड़ी पूँजी वालों को, पिछड़ी जातियों तथा आदिवासिथों को मदद देना है। 
द्वितीय-योजना काल में आदिवासियों को केन्द्र तथा राज्य-सरकारों को तरफ़ से 
जो सहायता दी जा रही हे, और १९५६-५७ तथा १९५७-५८ में जो सहायता 
दी गई है उसका व्यौरा निम्न है 


“हद तथा राज्यय दितीय योजना के. || १९५६-५७  $९५७-पट 
कन्द्र तथा राज्य | द्वितीय योजना के | १९५६-५७ | १९५७-५८ 
__._ |  लिएव्यय | काव्यय |  काव्यय 
केश. , ५३/१२,००० | ११,११,८७० | ८,११,८२० 
राज्य-सरफार <८६,५९, ०२५ १,९५,९०५ | १०,७५३,३६० 


सहकारिता के लिए जो रुपया सरकार देती हे उसका उपयोग आदिवासियों को 
अपना काम-धंधा चलान के लिए पँजी के रूप में उबार देन के तौर पर एवं मकान, 
गीदाम आदि बनाने के लिए भी किया जाता है। बम्बई में कई ज़िलों में पूंजी- 
सहकारं-समितियाँ ((८९6(६ (०-ऊृशश्राए८ 500९॥९६५) तथा “बिक्री- 
सहकारी-समितियाँ' ()४(७॥४९(॥8 (०0-0फथथा।ए८ 50८2॥065) बनाई गई 
हैं जिनका काम आदिवासियों को अपने काम के लिए पूंजी को सहायता देना तथा 
उनके माल को बाज़ार में बेचने में सहायता देना है। मध्य-प्रवेश में भूपाल के 
निकट सौन्थर इलाके में आविवासोी कृषि-सहकारी-समिति' (404788| 
ए्रतर8 00०-०0फ७श्ांए८ 5०८८५) का निर्माण हुआ है जो अपने सदस्यों 
को बेलों की जोड़ो, बंल गाड़ी तथा हुल आदि उपकरण देती है। उत्तर-प्रदेश में 
बमंकार-सहफारी-समिति' (].८800ट 0८८४ (०-0ए9थ८4ए९ 500९५) 
बनी है जिसके सदस्यों को आमदनी इस समिति का सदस्य बन जाने के कारण 
२०-३० रुपया प्रतिमास बढ़ गई है क्योंकि इनके कार्य को देख-रेख अनुभवी 
व्यक्तितयों के द्वारा होने लगी है। 
इस प्रकरण में बन-मज़दूर-सहकारी-समितियों' (70768 [,800प्राथ$ 
(.०0-07०४४४८ $0०९०॥४४ ) का वर्णन अप्रासंगिक न होगा। इन समितियों का 
उद्देष्य उन आदिवासियों को जो जंगलों के ठेकेदारों को मजदूरों करते हे, शोषण 
से बचाना तथा उन्हें जंगल की उपज का लाभ पहुँचाना है। प्रायः देखा जाता है 
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कि ठेकेदार लोग ग़रोबों से मेहनत के एसे काम लेते हे जिनमें उनकी जान का भो 
खतरा होता है। देहरादून में पत्थर के ठे केदार मजबूरों से उन्हें पहाड़ों की चोटियों 
पर चढ़ा कर पत्थर तुड़वाते हे, भारी मुनाफ़ा कमाते हूं, परन्तु इन बेचारों को 
खाने को भी मुश्किल से नसोब होता है। इस सब का एकमात्र उपाय यहो हे कि 
इन सज़दू्रों को सहकारी-समितियाँ बनाई जायें और इन्हें सरकार से मान्यता ही 
प्राप्त न हो, अपितु हर मिल को यह आदेश हो कि वह इन सहकारो-समितियों का 
हो माल खरोदे। बम्बई-सरकार ने १९४६-४७ में वन-मज़दूरों की सहकारी- 
समिति' का श्रोगणेश किया था। प्रथम-योजना के अन्त में बम्बई-प्रदेश में इस 
प्रकार को १७९ वन-मज्ञद्र सहकारो-समितियाँ खल चुकी थीं। १९५६-५७ 
में इन समितियों को संख्या २१६ हो गई, सदस्यों को संख्या ४२,५३८ थी जिनमें से 
३८,२४० व्यक्ति आदिवासी थे । इन समितियों को १९५६-५७ में ३६,५९,०३९ 
रुपये का फ़ायदा हुआ। द्वितीय-पोजना-काल में ११७ नई समितियों के खोलने 
को योजना है। 
११४ आदिवासियों के 'पुनर्वास-संबंधी कल्याण-योजनाएँ 

देश में जगह-जगह नहरें खद रहो हें, बांध बन रहे हूं, बिजलो-पानो की 
व्यवस्था हो रहो है, नये-नये कारखाने खल रहे हैं। प्रायः ये सब काम जिन स्थानों 
में किये जा रहे हे वहाँ आदिवासियों का निवास है। जंगलों ओर पहाड़ों में से ही 
तो नवियाँ गुजरती हें, वहीं तो बाँध बनते हें। परिणाम यह होता हे कि आवि- 
वासियों को वह जगह छोड़नी पड़तो है, उनके घर नष्ट हो जाते हु ओर वे 
असमंजस में पड़ जाते हूं । 

बिहार में तिलुग्या-पोजना में ३५४. १७ एकड़ भूमि से वहाँ के निवासिथों को 
हट जाना पड़ा। इसी प्रान्त में धनबाद तथा सन्थाल परगन में माइथान आँध 
के कारण २१,५२२ एकड़ भूमि में बसने वाले, ४,६०२ परिवारों को जगह खालो 
करनी पड़ो जिनमें २७३ परिवार आदिवासियों के थे जो ८,२२७ एकड़ भूमि में 
रह रहे थे। बिहार में कोनार बांध बनने के कारण आविवासियों के ५२ परिवारों 
को १५ एकड़ भूमि छोड़नो पड़ी । 

इसमें सन्देह नहीं कि जब सरकार भूमि लेतो है तब उसका मुआविज्ञा देती 
है, परन्तु उचित यह प्रतीत होता है कि इन लोगों को नकद रुपया देने के स्थान में 
भूमि तथा मकान बना कर दिये जायें, सम्भव हो तो इनकी बस्तियाँ बसा दी जायें। 
राज्य-सरकारों से जो रिपोर्ट आ रहो हें उनसे यह शात होता है कि आविवासी 
सकान बनवाने या बस्ती सें बसने को जगह नकद रुपया लेना ज्यादा पसन्द करते 
हूँ, परन्तु क्योंकि नकद रापया हाथ में आते हो वे उसे उड़ा देते हें, इसलिए उन्हें 
नकद पसा देने के स्थान में उनके लिए भूमि तथा भकानों को व्यवस्था करना 
अधिक उच्चित है। इसके साथ यह भो ध्यान रखते को आवदयकता है कि ज्पों-हो 
कोई योजना प्रारम्भ हो, उसके साथ ही इन लोगों के मकान आदि को व्यवस्था 
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कर देनो चाहिए, यह नहीं कि योजना चल रही है और फ़्॒तत से इन्हें मुआविज्ञा 
दिया जा रहा है। 
१२. आदिवासियों के लिए केन्द्र तथा राज्य में हर 
सुरक्षित स्थान तथा सुविधाएँ 

आदिवासियों को उन्नति करने के लिए उनके लिए सभो क्षेत्रों में स्थान 
सुरक्षित किये गये हू ताकि वे हर क्षेत्र में आगे बढ़ सकें। उदाहरणार्थ, 

(क) लोक-सभा तथा राज्य-विधान-सभाओं में १० साल के लिये सुरक्षित 
स्थान--१९५६ के अध्यादेश के अनुसार आदिवासियों के लिए लोक-सभा में 
३१ तथा देश को विधान-सभाओं में २२१ स्थान सुरक्षित हूं। संविधान को 
धारा ३३४ के अनुसार आदिवासियों के लिए लोक-सभा तथा विधान-सभाओं में 
दस वर्ष के लिए ये स्थान सुरक्षित रहेंगे। अब यह अवधि ओर दस साल के लिए 
बढ़ा दो गई है और अब १९७० तक इनके लिए स्थान सुरक्षित कर दिये गये हूँ । 

(ख) प्रादेशिक-परिषदों, स्थानीय निकायों तथा पंचायतों में सुरक्षित स्थान 
-“इसी प्रकार प्रादेशिक परिबदों (॥८770078) (००प०ा९$), स्थानोय- 
निकायों ([,008 802705) तथा पंचायतों में भो इनके लिए स्थान सुरक्षित हू । 

(ग) चतुर्थ-श्रेणी के पदों के लिये सुर्रा त स्थान--केन्द्रीय सरकार के 
दफ्तरों में चतुर्थ-अश्णी के स्थायी पदों के लिए २.६ प्रतिशत तथा अस्थायो पदों के 
लिए २.०३ प्रतिशत स्थान अनुसूचित जन-जातियों के लिए सुरक्षित हें। अभी 
चतुर्थ-भणो से ऊंची श्रेणी में --केन्द्रीय सचिवालय, प्रथम, द्वितोय तथा तृतीय 
श्रेणी को कोटि में या आई० ई० एस० आदि में--इनको भर्त्तों नगण्य है क्योंकि 
इन पदों पर से योग्यता को ज्ञर्त को हटा देने से प्रशासन में त्रुटि आ जाने को 
सम्भावना है। 

(घ) आयु तथा योग्यता की शर्त में ढील--विश्व-विद्यालयों को परीक्षाओं 
तया जिन विभागों में आदिवासियों के लिए स्थान सुरक्षित हुं, उनमें आदिवासी 
बालकों तया उम्मोदवारों की आयु एवं योग्यता आदि का प्रतिबन्ध उतना कड़ा 
नहों है, जितना अन्य वर्गों के लिए है। 

१३. आदिवासियों की कल्याण-योजनाओं के सम्बन्ध में दृष्टिकोण 

इसमें सन्देह नहीं कि आज के युग में कोई व्यक्ति या समाज दूसरों से अलग 
रह कर उन्नति नहीं कर सकता। इस दृष्टि से अपने देश को आदिवासी जन- 
जातियाँ जो संसार से कटो रह कर जंगलों तथा पहाड़ों में अपना जीवन ब्यतोत 
करतो रहो हैँ, सम्यता के निम्न-स्तर पर रही हों तो कोई आइचयं नहीं। परन्तु 
आज का युग एकान्त में रहने का नहीं रहा। संसार से दूरी मिटतो जा रहो है। 
जब देश-विदेश एक जगह आ बेठे हुँ तब एक हो देश में जंगल ओर पहाड़ की 
दूरो कसे रह सकती है। आज सब लोग एक-दूसरे के सम्पर्क में आ रहे हें, ओर 
इसो लिए आदिवासियों के लिए कल्याण-योजन/एँ भी बन रहो हू। अगर उन्होंने 
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इस देश में रहना है, तो यह तो नहीं हो सकता कि इस देह में रहते हुए जंगली 
और अमानषी जीवन व्यतीत कर। 

परन्तु यहाँ एक प्रइन उठ खड़ा होता है जो प्रत्येक समाजशास्त्री के हुदय में 
उठा करता है। कहां हम अपनी योजनाओं से आदिवासियों को संस्कृति को, 
उनको प्रथाओं-परम्पराओं को तो नहीं मिटा देंगे ? हम आदिवासियों को मानव- 
समाज के म्यज्ञियम के तोर पर तो नहों रखना चाहते, परन्तु यह भी उचित नहीं 
प्रतीत होता कि उन्हें अपनो आदिकालोन जड़ों से हिला दिया जाय, उन्हें अपनो 
संस्कृति, कथा-कथानक, नृत्य-गोत-संगोत-कला-परम्परा-प्रथा से जुदा कर दिया 
जाय। कोई भी पौदा अपनी भूमि से उखड़ जाने के बाद कितनी भी अच्छी भूमि 
में क्यों न रोपा जाय उस तरह नहों बढ़ पाता जितना वह अपनो भूमि में बढ़ता 
है। हमार कल्याण-पोजनाओं से आदिवासियों को आथिक-विकास करने में 
लाभ पहुंचना चाहिए, परन्तु इससे उनकी संस्कृति हो नष्ट हो जाय--एऐसा नहीं 
होना चाहिए। 

इसो भावना को भारत के प्रधान-मंत्री श्री जवाहरलाल न हरू ने व्यक्त करते 
हुए कहा था कि हमारो कल्याण-योजनाओं का लक्ष्य अपनी संस्कृति को आदि- 
वासियों के ऊपर लाद देना नहीं हे, हमारा लक्ष्य उन्हें अपनो प्रतिभा तथा परम्परा 
के अनुसार आगे बढ़ने में सहायता देना है। इसो दृष्टिकोण को सम्मुख रख कर 
आदिवासियों की संस्कृति के सम्बन्ध में भी कार्य हो रहा है। आदिवासियों की 
संस्कृति का अध्ययन करने के लिए पाँच सांस्कृतिक शोष-संस्थान'! (ह70ं 
(णॉणा २०५९०४/०॥ 757॥0025 ) खोले गए हे जो निम्न प्रकार कार्य कर 

(क) बिहार का आदिवासी शोध-मंस्थान (708] २65८०) ॥॥8- 
६०6 ० शा )--इस संस्था का निर्माण १९५७ में हुआ। इस संस्थान के 
कार्यकर्ताओं ने सन्‍्थाल परगनों के सोर्या पहाड़ियों को संस्कृति का उनके बीच में 
जाकर अध्ययन किया। इसके अतिरिक्त इस संस्था ने सरकार को आविवासियों 
को अनंक समस्याओं पर अपनी रिपोर्ट दी। उदाहरणार्थ, असुर जन-जाति में 
लाख का उद्योग कंसा है, स्थान-परिवत्तों-कृषि की क्‍या समस्याएं हें, आदिवासियों 
में परिवार-नियोजन की क्या स्थिति है, जाय-रबर आदि बागान में इनकी क्‍या 
समस्याएँ हं--इन सब पर इस संस्था ने काफ़ो सामग्रो एकन्रित की । इस संस्थान ने 
मुन्दरो तथा हो जन-जाति के बालकों के लिए उनकी भाषाओं में पाठावलियाँ भी 
तैयार को। 

(ख) मध्य-प्रदेश का भ्रादिवासी शोध-संस्थान (हाथ रे९४९शणा 
[750(00/८ ० (०७०॥ए७ ?79025॥ )---इस संस्थान ने दो जिलों में गोंड 
जन-जाति को आधधथिक-समस्याओं का अध्ययन किया है और छिन्दवाड़ा जिले की 
भारिया जन-जाति की समस्याओं को तरफ़ भी ध्यान विया है। इस संस्थान ने 
ऐसे सुशाव दिये हें जिनके आधार पर इन जन-जातिथों को उन साधनों के द्वारा जो 
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इन्हें अपने निवास-क्षेत्रों में प्राप्त हें, आथिक-दृष्टि से आत्स-निर्भर बनाया जा सकता 
है। संस्थान ने मध्य-प्रदेश की जन-जातियों के सम्बन्ध में एक सूचना-पुस्तक भी 
तेयार की है। इस क्षेत्र के जो आदिवासी कोयले को खानों में काम करते हें, उन पर 
उद्योगीकरण का क्या प्रभाव पड़ रहा है, रायगढ़ के कोरवा तथा पोडो जन-जातिथों 
को स्थान-परिवरत्तों-कृषि-सम्बन्धी क्या-क्या सम्स्थाएं हें, बस्तर की ध्रुव जन- 
जातियों की सामाजिक तथा आथिक कठिनाइयाँ, मंडला और बिलासथुर की जन- 
जातियों की शिक्षा को समरयाएं--इन सब पर इस संस्थान ने पर्याप्त प्रकाश 
डाला है । 

(ग) उड़ीसा का आदिवासी जझोव-संस्थान (रथ रि९घल्ताएं 
[50प00 ४ (07554 )--यह ज्ोब-संस्थान उड़ीसा में आश्रम-स्कलों के 
कार्य का मुल्यांकन कर रहा है, आदिवासियों की बस्तियों के समाज-कल्याण- 
सम्बन्धी क्रार्यो की पड़ताल कर रहा है। इसने आदिवाशसयों के छिए उनकी भाषाओं 
में कुछ पाठावलियाँ भी तेयार की ह । 

(धघ) राजस्थान का आदिवासी झोध-संस्थान ([709] र८5८४०)। 
[5$प(९ ० २३ ५४॥४॥ )--यह संस्थान आदिवासियों में अनोपचारिक- 
शिक्षा' के सम्बन्ध में उनकी प्रव॒क्तियों का अध्ययन कर रहा है। इस संस्थान का 
अध्ययन मुख्य तौर पर आदिवासियों के मनोवंज्ञानिक पहल पर केन्द्रित है। 
आविवासियों में शराब पीने आदि के; भ्रवृत्तियों का भो यह संस्थान अध्ययन कर 
रहा है। 

(8) परिचिमी बंगाल का आदिवासी शोध-संस्थान ( [708| ॥२९५८८॥४८॥ 
शाद्राप्रां८ "ण ४४९5६ 82029। )--१९५७-५८ में इस संस्थान ने आदि- 
वासियों की भाषा के भिन्न-भिन्न पहलुओं का अध्ययन किया, आदिवासियों में उत्तरा- 
घिकार के क्‍या नियम हु--इसका अध्ययन किया और उनके सामाजिक नियमों 
का अध्ययन किया । 


इसके अतिरिक्त अन्य संस्थानों ने भी आदिवासियों को संस्कृति, उनके 
रोति-रिवाज्ञ-परम्पराएंँ, उन पर अन्य संस्कृतियों का प्रभाव आदि भिन्न-भिन्न 
बातों का अध्यवन किया है। लखनऊ विश्वविद्यालय ने देहरादून के जोनसार 
बावर इलाके में 'सामदायिक-विकास-योजनाओं' का वहाँ के आदिवासियों के 
जोवन पर क्या प्रभाव पड़ा--इसका अध्ययन किया है। उत्तर-प्रदेश के मिर्जापुर 
जिले की दूधी तहसील के आदिवासियों के जोवन में आजकल के सामाजिक 
पर्वावरण से क्या परिवर्तन आया--हस बात का प्रोग्राम इवेल्पएशन ओर्गनाइ- 
ज्ेशन' ने अध्ययन किया है। लूखनऊ की तरह अलीगढ़, आगरा तथा दिल्लो विश्व- 
विद्यालयों ने भी आविवासियों को संस्कृति का अध्ययन करने की अनेक योजनाएं 
बनाई हैं और सरकार से इन सब को अपने-अपने फार्य के लिए पर्याप्त सहायता 
मिलती है। 
१८ 
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५ 


भारतीय सामाजिक-रचना 


(0क्रा&४ 5004, ०२ ५श5७7705) 
१: भारत की जन-संख्या 


भारत की सामाजिक-रचना पर विचार करते हुए हमें सबसे पहले यहाँ की 
जन-संख्या तथा सामाजिक दृष्टि से उसको रचना का अध्ययन करना होगा। 
यहाँ की जन-संख्या कितनी हे, उसमें हिन्दू-मसलमान-ईसाई आदि कितन हूं, जन- 
जातियों की कया संख्या है, अस्पृद्य कहे जान वालों की कया संख्या है, पुरुषों तथा 
स्त्रियों की क्या संख्या है--क्योंकि बहुत-कुछ इन्हीं को समस्याओं का हमें इस ग्रन्य 
में अध्ययन करना है। इनकी संख्या को देखते हुए जिन समस्याओं का हमें» 
अध्ययन करना है उनका महत्त्व अधिक स्पष्ट हो जाता है। 

(क) जन-संख्या--१९५१ की जन-गणना के अनुसार इस देश को जन- 
संख्या ३५,६८,७९,३९४ थी। इसमें जम्मू तथा काइमोर को १९५१ को ४४.१ 
लाख जन-संख्या सम्मिलित नहों है। 

(ख) जन-संख्या की आनुमानिक वृद्धि--प्रति वर्ष साल के मध्य-भाग में 
देश को आनतमानिक जन-संख्या भी लो जाती है जिससे पता चल जाता है कि जन- 
संख्या को वृद्धि किस अनुपात में हो रही है। यह कुछ क्षेत्रों का सर्वेक्षण करके 
अनुमान मात्र होता है। १९५१ के बाद जन-संख्या की वृद्धि का आनुमानिक रूप 
निम्न है :-- 





। े लात 
के जन-स ख्या ९ | संख्या 
वंष | ४ वष में 
(करोड़ में ) (करोड़ में ) 
न मम 
१५२ ! २६-७५ | १९५६ | रे८.७ढे 
१९५३ ३७.२३ | १९५७ | ३९.२४ 
१९५४८ | बे७.७१३ (१९५८ | ३९.७५ 
१९५५ |. ३८.२४ 





उक्त तालिका से स्पष्ट है कि अपने देश की जन-संख्या प्रति वर्ष ५० लाख के 
लगभग बढ़ रही है। ह 
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(ग) धर्मों के श्रनुसार जन-संख्या-क्योंकि हमें हिन्दू-मसलूमान-ईसाई 
आदि की इस ग्रन्थ में चर्चा करनी हूं अतः यह जानना भी आवदयक हूं कि धर्मों के 
अनुसार देश को जन-संख्या को क्या रचना है। १९५१ के अनुसार यह रचना निम्न 
प्रकार थी : 











से |... संख्या ;._ कुल जन-संख्या का 
|! (लाखमें) | प्रतिशत 
हिन्दू ! ३,०२२ ८४.९९ 
सुसलमान । ३५४ | ९.९ | 
ईसाई | ८२ | २.३० 
सिक्ख ६२ १.७४ 
जन । १६ । ०.४५ 
बोद्ध २ ०.०६ 
पारसी | ५ | ००३ 
जन-जातोय धर्म । १७ | ०.४७ 
इतर-धर्मावलम्बी ह १ | ०.०३ 
॥ 
कुल धर्मों को जन-संख्या ३,५६७ लाख १००.०० 


(घ) आदिवासी अभ्रनुयसूचित जन-जातियों की संख्या--आदिवासियों को 
जन-संख्या १९५०-५१ के राष्ट्रपति के अध्यादेश के अनुसार १,९१,४७,०५४ 
थो जो भारत की सम्पूर्ण जन-संख्या का ५.३० प्रतिशत है, १९५६ के राष्ट्रपति के 
अध्यादेदा के अनुसार यह जन-संख्या २,२५,११,९५४ थी जो भारत को सम्पूर्ण 
जन-संख्या का ६.२३ प्रतिशत हे। 

($) अस्पृश्य कही जाने वाली अनुसूचित-जातियों की जन-संख्या-- 
जिन जातियों को अस्पृदय कहा जाता है उनकी संख्या १९५०-५१ के राष्ट्रपति 
के अध्यादेश के अनुसार ५,२२,०४,६४९ थी जो भारत की सम्पूर्ण जन-संख्या 
का १४.४५ प्रतिशत है, १९५६ के राष्ट्रपति के अध्यादेश के अनसार यह जन- 
संख्या ५,५३,२७,०२१ यी जो भारत को सम्पूर्ण जन-संख्या का १५.३२ 
प्रतिशत है। 

(जज) स्त्री-पुरुषों की प्राय, विवाहित-अविवाहित, विधवा-विघ्र के रूप में 
जन-संख्या--क्ष्योंकि हमें इस ग्रन्य में स्त्रियों को स्थिति पर भी विचार करना है, 
बाल-बिवाहू, विधवा-विवाह तथा विधवाओं की दशा पर भी विचार करना है, 
अतः उनकी जन-संख्या का जानना भी आवश्यक है। १९५१ को जन-गणना के 
अनुसार यह संख्या निम्न प्रकार थी: 
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ए___यघ ३ विधवरया विधवा 
,.. अविवाहित विवाहित हो. कर / 
आयु: लाख में) (लाखमें) | परित्यक्त 
नाख म) 

पुरुष स्‍त्री . पुरुष पुरुष स्त्री 


१- अब (१७,९३९ १७,९०८ “- ,. “४ हर 
५-१४ वर्ष ४१,८०४ ३५,७३७ २,८३३ ६११८। ६६| १३४ 
१५-२४ वर्ष १६,६२८ ५,१८४ १३,६६० २४,०४१५।| रे८४; ८२४ 
२५-३४ वर्ष . ३७०१. ७७३ २३,१२२ २३,७३१ १,०५२: २१२९ 
३५-४४ वर्ष. १,१५० ३०४ १९,३२३ १५,३४६: १,५५९ ३८७९ 
४५-५४ वर्ष ६०४ १७३ १३,०७७. ८,३१३| २,०३८ , ५,४१२ 
५५-६४ वर्ष. . २२९१ ८९ ६७७७  केरे३े४।| १,९८९ ५,२०१ 
६५-७४ वर्ष १०४. ३२७ २५३३ १,०९२, १,२३० २,८४७ 


१ वर्ष सेकम। ५,८२१ ५,६६८ “- >ै  “+ | - 


७५ से ऊपर . ४६१ ९८ ८८३: ३७१| ७०१' १,३६७ 
जिन्होंने आय ' ' 
नहों बतछाई ;. ५१: ६०; ४५. डर १५ श५ 





योग ८८,१४७ '६५,९५१ ८२,२५३ ८२,३८८ ९,०३४ २१,८११ 


उक्त तालिका से स्पष्ट है कि स्त्री-पुरुषों को संख्या में बहुत अन्तर नहीं हूं, 
इसलिए स्त्रियों को समस्याओं की तरफ़ उतना हो ध्यान देन को आवश्यकता है, 
जितना पुरुषों को समस्याओं की तरफ़ दिया जा रहा है। उक्त तालिका से यह 
भो स्पष्ट है कि अभी अपने देश में ५ से १४ वर्ष के बीच में बाल-विवाह करन वाले 
बालक-बालिकाओं को संख्या भो पर्याप्त है इसलिए बाल-विवाह को समस्या पर 
भो हमे विचार करना है। इस संरूया के अलावा विधवा तथा विघरों को भो 
संख्या कम नहीं है। विधवाओं को समस्याओं की तरफ़ हमें ध्यान देने को 
जरूरत है। 


२. हिन्दू-सामाजिक-रचना 
(मरा $०0ंग्ोी 0१शथशांड्श्रांणा ) 


अपने देश में दो प्रकार के लोग रहते हूं। एक तो वे जो हमारे समाज का 
अभो तक अंग नहीं बने, हमारे शहरों में भो नहीं रहते, जंगलों तथः पहाड़ों में 
रहते हूं। इन्हें हमने आदिवासी, जन-जातियाँ, अनुसूचित जन-जातियाँ, आदिम 
जातियाँ आदि नाम दिया है ओर इनकी सामाजिक-रचना की विरतारपूर्वक चर्चा 
हम इस पुस्तक में कर आये हूं। दूसरे वे लोग हूँ जो हमारे समाज का अंग बन चुके 
हें, शहरों त था गाँवों में एक-दूसरे के सम्पर्क में रहते हें। इन लोगों में से कुछ हिरडू, 
कुछ स्‌ सलमान, कुछ ईसाई, कुछ अस्पश्य कहे जाने बाले--भिन्न-भिन्न प्रकार के 
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ये लोग हें, परन्तु इन सब के मिलने से एक समाज बनता है जो जन-जातियों के 
अतिरिक्त समाज है। इस समाज में भी अधिक संख्या हिन्दुओं की है। जेंसा हम 
ऊपर एक तालिका में दर्शा आये हूं, हिन्दू देश को सम्पूर्ण जन-संख्या का ८४.९९ 
प्रतिशत हैँ । यद्यपि हम इस ग्रन्थ में मसलमान-ईसाई आदि को सामाजिक-रचना 
को चर्चा करेंगे, तो भी देश में हिन्दुओं को संख्या अधिक होने के कारण इनके 
समाज को रचना पर विशेष रूप से लिखेंगे। 

इससे पहले कि हम हिन्दू-सामाजिक-रचना के विषय पर लिखें, संक्षेप में 
यह जानना आवश्यक है कि सामाजिक-रचना का क्‍या अथ्थ है। 

३. सामाजिक-रचता का अर्थ 

“व्यक्ति! तथा 'समाज---इन दो शब्दों से हम सब परिचित हूँ। व्यक्ति 
को कुछ मोलिक आवद्यकताएं होतो हें। ये आवद्ययकताएं, शारोरिक भो हें, 
मानसिक भी हे। शारीरिक आवश्यकताएं हं--भूलख, प्यास आदि, सानसिक 
आवद्यकताएं हें --कास, जिज्ासा आदि। इन आवश्यकताओं को मनुष्य व्यक्ति 
रूप से पूरा नहीं कर सकता, दूसरे व्यक्ति उनमें बाधा उपस्थित कर देते हूं । 
भख-प्यास हमें है तो दूसरों को भी है, काम-जिज्ञासा हमें है तो दूसरों को भो है। 
हमारा और उनका इन आवश्यकताओं को पृत्ति में संघ उत्पन्न हो जाता है। यह 
संघर्ष न हो, हर व्यक्ति को आवश्यकता पूर्ण हो, दूसरों के कारण हमारो आवश्यकता 
को पूत्ति में जो रुकावट आ पड़ने को संभावना हर समय बनो रहतो हूं, वह संघर्ष 
को सम्भावना सहयोग में बदल जाय--इस उह्ेद्य से व्यक्ति व्यक्ति रूप से काम न 
करके समष्टि रूप से काम करन लगते हें, और इससे 'समाज' उत्पन्न हो जाता है । 
“व्यक्ति! से जब 'समाज' उत्पन्न हो जाता है तब इस बीच में कई अवान्तर प्रक्रियाएँ 
भी होती हे जो 'समाज' बनने में आवश्यक हें। वे अवान्तर प्रक्रियाएं क्‍या हें ? 

(क) आवश्यकता पूर्ण करने का “व्यक्ति! का ढंग (0॥98008/| ७४७५ ) 
““ठ्यक्सिं से सताज' बनने की जो प्रक्रिया है उसमें पहली प्रक्रिपा है व्यक्ति का 
अपनी आवश्यकता को पूर्ण करते के किसो ढंग का आविष्कार। व्यक्ति' ने जब 
अपनी आवश्यकता पूर्ण करनी है तब उसका कोई-न-कोई ढंग तो वह निकालता हो 
है। अगर वह ढंग उसको शारोरिक तथा मानसिक आवश्यकताओं को सफलता- 
पृ्वंक पूणं करता है तब वह उस ढंग को बराबर दोहराता है, और समाज के 
अन्य व्यक्ति उस ढंग से उसकी बार-बार की सफलता को देख कर उसे अपनाने 
रूगते हूं । 

(ख) प्रावश्यकता पूर्ण करने का समाज' का ढंग या 'जन-रीति' (800८ 
ए७५ ० 70!7०५5 )--जब सफलता प्राप्त करने के लिए अपनाये गये 
उ्यक्तियों के ढंग को, व्यवहार को समाज अपना ठेता है, और समाज के सब लोग 
उस ढंग को, उस रीति को, उस तरीके को अपना लेते हे, तब व्यक्ति! तथा 
समाज' के बोच की वह प्रक्रिया उत्पन्न हो जातो है जिसे जन-रोति, लोक-व्यवहार 
आदि कहा जाता है। 
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(ग) समाज का ढंग, रीति, लोक-व्यवहार परम्परा से चल पड़ता है और 
'प्रथा' उत्पन्न हो जाती है (5004 जब्ष+ ॥णा इथालाबा।णा 00 8धाश4- 
परएा 0 (७४०7 )--व्यक्ति के सफल व्यवहार को समाज अपना कर 
जन-रीति का रूप देता है, यह जन-रीति परम्परा से समाज में जब लगातार 
चलती रहतो है तब इसे प्रथा' कहा जाता है। प्रथा' का समाज में बड़ा बल होता 
है, प्रथा' के अनकल चलना अच्छा तथा इसके प्रतिकूल चलना बरा समझा जाता 


है। 

(घ) प्रथा से “रूढ़ि! उत्पन्न हों जाती है (20०४0075$ 06ए९७०७ 
00 (0705 )--व्यक्ति को रो।तत जन-रीति बनो, जन-रीति से प्रथा बनी। 
समाज में प्रथा का इतना बल हो जाता है कि प्रथा की शक्ति कानन को शक्ति से 
भी प्रबल हो जाती है, सारा-का-सारा समाज प्रथा का दास हो जाता है, सब लोग 
प्रथा के अनकल चलते हूं, जो अनुकूल नहीं चलते उन्हें समाज दण्ड देता है, बहि- 
ध्कृत कर देता है, उनका हुक्का-पानोी बन्द कर देता है। इस व्यवस्था में प्रथा 
सबल होकर रूढ़ि' का रूप धारण कर लेती है। रूढ़ि' क्‍या है? 'रूढ़' एक 
तरह से समाज की सर्वंसस्मत एक आवाज्ञ है, और व्यक्ति के लिए समाज को इस 
एक आवाज़ के विरुद्ध चलना कठिन हो जाता है । 

(ड) “रूढ़ियों को मृतं रूप देने के लिये निश्चित सामाजिक विधि-विधानों 
का निर्माण होता है और यही “संस्था' कहलाती है (70०५४ ७76 7906 
596०० 260 6&७गां€ 35 ॥ह्श्थ्ायं5 वर्पाट5 शव 5 6068 
8 पट पा/6 5 ०४860 ॥॥४/0000॥ )--रोति, जन-रोति, प्रथा, रूढ़ि--- 
इस क्रम के बाद संस्था' उत्पन्न हो जातो है। संस्था” का काम एसे विधि- 
विधान, सामाजिक-नियम बना देना है जिनमें समाज का प्रत्येक व्यक्ति 
बंध जाय ओर उसी के अनुकूल चले। व्यक्ति विवाह करता है, वह किसी समाज 
का अंग होता है, उसने सामाजिक-व्यवहार करना है--इन सब बातों में वह व्यक्ति 
रूप से नहों सोचता, जिस समाज का वह अंग होता है उस समाज के बने-बनाये, 
परम्परा से चले आ रहे नियमों के अनसार ही वह सोचता है, उन नियमों के अनुसार 
ही कार्य करता है। अगर किसी हिन्दू ने विवाह करना हो, तो वह व्यक्ति रूप से 
नहों सोचेगा कि क्‍या विधि-विधान करे, क्‍या न करे। हिन्दुओं में विवाह का जो 
विधि-विधान होगा बसा करंगा, उसे इस विबय में व्यक्ति-रूप से सोचने की आव- 
इयकता नहीं होगी। इसो प्रकार ईसाई तथा मुसलमान अपने समाज के प्रचलित 
नियमों के अनुसार विवाह करेंगे। विवाह एक 'संस्था' है--इस “संस्था का रूप 
भिन्न-भिन्न समाजों मे भिन्न-भिन्न हो सकता है, और प्रत्यक व्यक्ति अपने समाज को 
संस्था के नियमों के अतूसार काम करता है। इस दृष्टि से सामाजिक-रचना' 
(900०8 0एशां58007) का सिलसिला व्यक्ति को मौलिक आवश्य- 
कताओं की पृत्ति के साधनों को खोज से शरू होता है, और इसका अन्त संस्था 
(पाध्पप07) के निर्माण तक चलता है। संस्था (7750(70४07 ) जब 
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उत्पन्न हो जातो हे, तब मानो एक ऐसा सामाजिक-साधन उत्पन्न हो जाता हे, जो 
समाज के प्रत्यक व्यक्ति की मोलिक आवश्यकताओं को एक-दूसरे के संघर्ष से बचा 
कर उन्हें पूर्ण करन में सहायक सिद्ध होता है। हमने इस पुस्तक में अबतक आदि- 
वासियों को संस्थाओं का अध्ययन किया, अब उनके अतिरिक्‍त इस देद्ा के अन्य 
वासियों की संस्थाओं का अध्ययन करेंगे, और क्योंकि इस देश में ८४.९९ प्रतिशत 
हिन्दू हें इसलिए विशेष रूप से हिन्दुओं को संस्थाओं का अध्ययन करेंगे। इससे 
पहले कि हम हिन्दुओं की संस्थाओं का अध्ययन प्रारम्भ करें, संस्था' का अर्थ 
विद्वेष रूप से समझ लेना आवश्यक है। संस्था' का क्‍या अर्थ है ? 
४. संस्था का अर्थ 
(फएलाष्रांपंणा ण॑ ग्राध्राणाण ) 

भिन्न-भिन्न लेखकों ने संस्था (707प007) को भिक्न-भिन्न 
व्याख्याएँ को हु जिनमें से मुख्य-मुख्य निम्न हूं : 

[कै] कूले की व्याख्या--“किसो निरन्तर बनी रहने वालो आवश्यकता 
या इच्छा की पूति के लिए, जब सामहिक-व्यवहार के रूप में, कोई व्यवस्थित- 
संगठन सामाजिक-विरासत के रूप में चल पड़ता है, तब उसे 'संस्था' कहते हूँ ।” 

[खि] समनेर की व्याख्या-- संस्था में दो बातें होती हें--विचार' तथा 
विचार को क्रियात्मक रूप देने वाला ढाँचा।' 

[ग] बोगडंस की व्याख्या-- संस्था समाज का वह ढाँचा है जो मुख्य रूप 
से सुप्रचलित विधि-विधानों द्वारा समाज के व्यक्तियों की आवश्यकताओं को 
पुरा करन के लिए बनाया जाता है।'' 

[घ] मेक आइवर तथा पेज की व्याख्या--- संस्था सामहिक-ध्यवहार के 
उन स्वरूपों तथा उन विधि-विधानों को कहते हे जो सुप्रचलित तथा सुब्यवस्थित 
हो चुके होते हे।” 

५. संस्था के मुख्य तत्त्व 
(प्रशाशा$ ण॑ जाआंप्रांण ) 

ऊपर 'संस्था' की जो व्याख्याएं दी गई हूं उनसे स्पष्ट है कि संस्था के सुख्य- 

मुख्य तत्त्व कया हूं। संस्था' के मुख्य तत्त्व निम्न हें :-- 
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(क) विचार ((०॥0००७)--पंस्था का निर्माण तभो होता है जब 
मनध्य अपनो मौलिक आवश्यकताओं को पूर्ण करने के लिए किसी एसे विचार का 
आविष्कार कर लेता है जिस विचार को अगर क्रिया में परिणत कर लिया जाय, तो 
उसकी आवद्यकताएं पूरी हो जायें। जब तक मनष्य को एसा विचार नहीं सूझता 
जिसे क्रिया में परिणत कर के वह अपनी आवश्यकताओं को पूरा कर सके, तब तक 
संस्था भी नहीं बनती । सन्‍्तान की रक्षा कंसे हो--पह मनष्य को आवश्यकता 
थो। मनष्य को सूझा कि विवाह एक एसा साधन है जिसके द्वारा सन्‍्तान का 
पालन-पोषण हो सकता है। इस विचार के सूझन से ही विवाह को संस्था को 
रचना हुईै। मनधव्य को इस सुझ को समनेर ने अयनी परिभाषा में 'विचार' 
((०१०८०७४) का नाम दिया है। यह विचार” मनष्य की किसी सौलिक 
आवश्यकता को पूरा करन का सर्वोत्तम साधन होता है। 


(ख) ढांचा (800ध८)--जब मनष्य को अपनी आवश्यकताओं को 
पूरा करने के लिए कोई साधन, कोई उपाय, कोई विचार सुझ जाता है, तब वह उस 
विचार को मत्त रूप देता है, उसका ढांचा तंयार कर लेता है। यह ढाँचा क्‍या 
है ? समाज में चल रहे विधि-विधान, नियम ही यह ढाँचा हे जिसे संस्था' 
(#870ए007) का नाम दिया जाता है। समनेर न अपनी परिभाषा में 
विधि-विधान को, विचारों को क्रिया-रूप में परिणत करन के इस ढाँचे को ही 
'संस्था' ((757000॥) कहा है । 


६- संस्था के कार्य 
(ज्जालांणा$ ण ग्राशीएांफका ) 

(क) संस्था का काम “व्यक्ति! की आवश्यकताओं की पूति है--हम पहले 
देख चके हूँ कि संस्था' का सिलसिला व्यक्ति को आवश्यकताओं की पूर्ति से शुरू 
होता है। आवश्यकताओं को पूति के विचार से रोति, फिर जन-रोति, फिर प्रथा, 
फिर रूढ़ि और फिर संस्था उठ खड़ी होतो है। क्योंकि संस्था' बनने का सिलसिला 
ही व्यक्ति को आवश्यकताओं की पूर्ति से शुरू होता है इसलिए प्रत्येक संस्था' का 
सब से पहला कार्य यह है कि वह व्यक्ति को इस ज्षरूरत को पुरा करे। 

(ख) संस्था का काम व्यक्ति की आवश्यकताझों पर नियन्त्रण भी है-- 
व्यक्ति की आवश्यकताओं की पूत्ति का यह मतलब नहीं है कि संस्था व्यक्ति को अपनो 

” आवश्यकताएं पूर्ण करने को खलो छुट्टी दे देती है। अगर प्रत्येक व्यक्ति को इस 
बात को खलो छट दे दी जाय, तो समाज में संघर्ष पेदा हो जाय, क्योंकि हर-एक 
अपने स्वार्थ को पुरा करना चाहता है, और हर व्यक्ति का स्वार्थ दूसरे व्यक्षित के 
स्वार्थ से टकराता है। संस्था का काम जहाँ व्यक्ति की आवश्यकताओं को पूर्ण 
करना है, वहाँ हर व्यक्ति पर ऐसा नियन्त्रण रखना भी है जिससे समाज में 
संघर्ष पेदा हुए बिना सब की आवश्यकताओं की पूर्ति हो। इस संघर्ष को दूर 
करने के लिए संस्था' क्‍या करतो है? संस्था ऐसे नियम, ऐसे विधि-विधान, 
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ऐसे नियन्त्रण, एसे प्रतिबन्ध रखतो है जिससे समाज में स्वतंत्रता बनी रहतो 
/ उच्छु खलता नहीं आन पाती। 

(ग) संस्था का काम समाज के साथ व्यक्तित की अनृझूयता उत्पन्न करके 
एक-सूत्रता उत्पन्न करना है--संस्था का एक पक्ष व्यक्ति है, तो दूसरा पक्ष 
'समाज' है। व्यक्ति और 'समाज' का समन्वय करने के लिए संस्था का निर्माण 
होता है। संस्था का काम व्यक्ति' की आवश्यकताओं को पूत्ति और उसको 
आवश्यकताओं पर नियन्त्रण है। इसके अतिरिक्त संस्था का काम है कि वह 
“व्यक्ति' के व्यवहार को 'समाज' के व्यवहार के अतकल, उसके अन्‌ रूप बनाये । 
हर व्यक्ति अपने-अपने ढंग से न चले, समाज के ढंग से चले ताकि सब का व्यवहार 
अलग-अलग न होकर एक-सा हो, सब के व्यवहार में समानता हो। व्यक्ति के 
व्यवहार को समाज के अन्‌ रूप बनाना संस्था का ही काम है। एक हिन्दू जिस 
तरह से विवाह करता है, दूसरा भी उसी तरह से करता है--यह सब एकता इस- 
लिए होती है, क्योंकि हिन्दू-विवाह-संस्था में सब हिन्दुओं के लिए विवाह के एक-से 
नियम बने हुए हे। समाज में इस एक-सुत्रता का होना संस्था के नियमों के कारण 
ही है। 

(घ) संस्था का काम 'समाज' की परम्परा या एक-सूत्रता बनाये रखना 
है परन्तु संस्था अपना उद्ृश्य पूरा न करे तो दूसरी संस्था उत्पन्न करके भिन्न- 
सूत्रता पैदा करना भी है--संस्था का काम समाज में एक-सूत्रता उत्पन्न करना 
है--इसका यही अभिप्राय नहीं कि व्यक्ति के व्यवहार को यह समाज के वत्तंमान 
विधि-विधान के अनुरूप बनाती हूं, इसका यह अभिप्राय भो है कि पोढ़ो-दर-पोढ़ो 
से चले आ रहे परम्परागत-व्यवहार को यहू सभाज में बनाये रखती है, ओर 
इसो परम्परा को पोढ़ी-दर-पीढ़ी आगे चलातो रहतो है। दूसरे शब्दों में, संस्था 
का काम सामाजिक-परम्परा को भत, वत्त मान तथा भविष्य के लिए एक-सा बनाये 
रखना है। तो फिर क्‍या संस्था द्वारा सामाजिक-परम्परा सदा एक-सो बनो 
रहती हे, वह कभो ट्टती नहीं, उसमें कोई परिवत्तंत नहीं आता ? एसी बात नहीं 
है। प्रत्येक संस्था किसी आवश्यकता को पूरा करने के लिए बनती है, जब वह 
संस्था उस आवद्यकता को पूरा करना बन्द कर देती है, तब उस संस्था की जगह 
दूसरी संस्था उत्पन्न हो जाती है, एसी संस्था जो व्यक्ति तथा समाज की नवीन 
आवश्यकताओं को पूरा कर सकती है। इस प्रकार पुरानों संस्थाएं, पुराने 
रोति-रिवाज्ञ, परम्पराएं, प्रथाएं, रूढ़ियाँ नष्ट हो जाती हे उनके स्थान पर नवीन 
संस्थाएं, नवोन विधि-विधान बन जाते हे, एक-सृत्रता की जगह भिन्न-सृत्रता, 
समता की जगह विषभता उत्पन्न हो जाती है। हम इस पुस्तक में आगे चलकर 
देखेंगे कि किस प्रकार हिन्दू-समाज की संस्थाएं, परम्पराएं ओर रुढ़ियाँ लिरकार 
तक स्थिर रहीं, तब तक कायम रहीं जब तक वे व्यक्ति तथा समाज को आवद्य- 
कताओं को पूर्ण करतो थीं, परन्तु जब उन्होंने व्यक्ति तथा समाज की आवश्य- 
कताओं को पूर्ण करना बन्द कर विया, तभी इनमें परिवत्त न की प्रक्रिया प्रारंभ 
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हो गई ओर पुरानी संस्थाओं के स्थान में नवीन संस्थाओं ने जन्म ले लिया। इस 
प्रकार नवीन संस्था पुरानो संस्था को नष्ट कर देती है, इसलिए नष्ट कर देती है 
क्योंकि पुरानी संस्था व्यक्षित तथा समाज को नयो-तथी आवद्यकताओं को पूरा 
नहीं कर रही होती । 
७. हिन्दु-सामाजिक-संस्थाएँ 
(ातता $502ंंथ्वी| राधएा0णा$ ) 

हमने देखा, संस्था किसे कहते हूं, संस्था के क्‍या कार्य हू ? अपन देश में 
अधिक संख्या हिन्दुओं को है, उन्हीं की संस्थाओं से हमें अधिकतर वास्ता पड़ता 
है। हिन्दुओं को वे म॒ख्य-मुख्य कौन-सी संस्थाएं हें जिनके विषय में हमें इस पुस्तक में 
चर्चा करनी होगी ? इसके साथ इन संस्थाओं के विषय में हमें क्या-क्या चर्चा 
करनी होगो ? संक्षेप में वे संस्थाएं निम्न हें : 

(क) जाति-व्यवस्था--हिन्दुओं की सामाजिक-संस्थाओं में सब से प्रमुख 
स्थान जाति-व्यवस्था का है। किसी भी संस्था' पर विचार करते हुए हमें मुख्य 
तोर पर दो बातों पर विचार करना होगा-- ( ) उसके मुख्य तत्त्व क्या हूँ, (7) 
उसके कार्य क्‍या हुं। हम इस पुस्तक में जाति-व्यवस्था पर विचार करेंगे और 
विचार करते हुए जाति-व्यवस्था के मुख्य तत्त्वों तथा जाति-व्यवस्था के समाज में 
फार्यों पर प्रकाश डालेंगे। किसी भो संस्था के कार्यों पर प्रकाश डालते हुए हमें 
यह देखना होगा कि वह संस्था व्यक्ति तथा समाज को किन आवद्यकताओं को पूरा 
करने के लिए बनी, और साथ ही यह भो देखना होगा कि जब उस संस्था ने व्यक्ति 
तथा समाज को आवश्यकताओं को पूरा करना छोड़ दिया, तब परिकतंन को 
प्रक्रिया प्रारम्भ हो गई और उस संस्था का स्थान दूसरी संस्था ने ले लिया। जाति- 
व्यवस्था के विषय में चर्चा करते हुए हम यह दर्शाने का प्रयत्न करेंगे कि किस 
प्रकार इसका वत्तंमान स्वरूप बदलता जा रहा है, उसमें पररवत्तंन होता जा रहा 
है। इस घिलसिले में हम यह भी दर्शायेंगे कि हिन्दू-समाज को यह संस्था किन- 
किन परिवत्तनों में से गज़रो। कसे पहले आय और दस्यथ के रूप में यह समाज 
विभकक्‍त था, फिर कंसे वर्ण-व्यवस्था चलो, वर्ण-व्यवस्था का क्‍या स्वरूप था, फिर 
कंसे जाति-व्यवस्था चलो और अब जाति-व्यवस्था भी किस प्रकार परिवत्तंन में 
से गज़र रही है। 

(ख) अस्पृश्यता की व्यवस्था--जाति-व्यवस्था से मिली-जुली हिन्दू- 
समाज में एक सामाजिक-संस्था अस्पृश्यता को हे। इस संस्था पर भो इसके मख्य 
तस्वों तथा इस संस्था के हिन्दू-समाज में कार्य पर हम अस्पश्यता के अध्याय में 
विचार करेगे। वत्तंमान-परिस्थितियों में अस्पृश्यता-सम्बन्धी विचारों में हिन्दू- 
समाज में क्या परिवत्तंन आ रहे हु --इस सब पर भी इस विषय के अध्याय में 
प्रकाश डाला जायगा। 

(ग) संयुक्त-परिवार-व्यवस्था--हिन्दू-सामाजिक-संस्थाओं में “संयक्त- 
परिवार' का भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। हिन्दुओं को परिवार-व्यवस्था पर लिखते 
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हुए हम पहले संपुकत-परिवार-व्यवस्था' पर प्रकाश डालेंगे, इसके मख्य-म्रुय तत्व 
क्या हैं, इस व्यवस्था का कार्य क्‍या है--इन दोनों बातों पर लिखेंगे। हर-एक 
सामाजिक-संस्था समाज को किसी आवश्यकता को प्रा करती हु, संयक्‍्त-परिवार 
को संस्था भो हिन्दू-समाज को (किसो आवश्यकता को पूरा करतो रहो है। जब 
कोई संस्था अपन आवश्यक-कार्य को पुरा करना छोड़ देतो है तब उसमें 
विगठन प्रारम्भ हो जाता है, वह संस्था टूट जातो है; आज संथक्त-परिवार को 
संस्था वत्तं मान-युग को नवीन परिस्थितियों में उत्पन्न होने वालो आवश्यकताओं 
को नहों पूरा कर रही इसलिए यह टटती जा रही है--इन सब बातों पर हम इस 
विषय के अध्याय में लिखेंगे। 

(घ) हिन्दू-विवाह-व्यवस्था--परिवार का मुख्य रूप विवाह है। 
हिन्दुओं को विवाह-व्यवस्था अपने-आप में एक संस्था है। हिन्दुओं को विवाह की 
संस्था के मख्य-मुख्य तत्त्व क्या हे, इस संस्था के क्‍या कार्य हं--इन बातों पर 
हिन्दू-विवाह-व्यवस्था के अध्याय में विचार किया जायगा। विवाह जब अपने 
निश्चित उहेश्य को पूरा नहीं करता तब तलाक की मांग होने लगती है। आज 
हिन्दुओं में भी तलाक की परिस्थितियां उत्पन्न होती जा रहो हे और तलाक-सम्बन्धी 
कानन बन रहे हूं। हिन्दुओं में बाल-विवाह को संस्था भो रही है, बाल-वियाह 
के साथ उसका अवदयम्भावों परिणाम विधवाओं के संख्या का अधिक होना भो 
हिन्दुसमाज को एक विशेषता है। तलाक, बाल-विवाह-निबंध तथा विधवा- 
विवाह--ये सब हिन्दू-विवाह-व्यवस्था में परिवत्त न के तत्व हें जिन सब पर अलग- 
अलग अध्यायों में हम प्रकाश डालेंगे । 

(ड) स्त्रियों की स्थिति--स्त्रियों को स्थिति को संस्था तो नहीं कहा जा 
जा सकता, फिर भो हिन्दू-समाज की संस्थाओं पर विचार फरते हुए इस समाज में 
स्त्रियों की स्थिति पर विचार करना आवश्यक है क्योंकि स्त्रियों की स्थिति का 
हिन्दू-समाज को स्त्रियों सम्बन्धी प्रत्येक संस्था पर प्रभाव है। स्त्रियों की स्थिति 
का ही यह परिणाम था कि यहाँ पर्दे का प्रचलन हुआ, कन्याओं को शिक्षा का अभाव 
रहा, बाल-विधवाएं हुईं और सती-प्रथा चलो। स्त्रियों सम्बन्धी सब समस्याओं 
का सम्बन्ध हिन्दू-समाज में स्त्रियों को स्थिति से है, इसलिए इस प्रश्न पर हम एक 
अलग अध्याय में विवेचन करेंगे। आज को परिस्थितियों में स्त्रियों को स्थिति में 
जो परिवर्ंन आ रहा है उसका भी इस अध्याय में दिग्दशंन किया जायगा । 

(च) सामाजिक-सुधार की प्रगति--ऊपर हमने जिन बातों का वर्णन किया 
है, उन्हें एक शब्द में कहना चाहें, तो वत्त मान परिस्थितियों के कारण हिन्दू- 
समाज को वर्समान सामाजिक संस्थाओं में जो पवित्तन आ रहे हे, उन्हें सुधार' 
के नाम से पुकारा जा सकता है। जाति-व्यवस्था में, वर्ण-व्यवस्था में, अस्पश्यता 
के विचार में, संयक्त-परिवार-पद्धति में, हिन्दुओं को विवाह की धारणा में, 
बाल-विवाहू, विधवा-विवाह, विवाह-विच्छेद आदि धारणाओं में आज यगान्तर- 
कारोी परिवत्तन आता जा रहा है, स्त्रियों को शिक्षा, पर्दे आदि के सम्बन्ध से 
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समाज को विचार-धारा आमल-चूल बदलतो जा रही हें--इस सब का कारण 
सुधार को वह लहर है जो बोसवीं सदो में अपन उच्च शिखर पर पहुँच गई। 
हिन्दू-समाज को पुरानो तथा नयी व्यवस्था को ठीक-ठीक से समझन के लिए सुधार 
को इस लहर को समझना ज़रूरी है, इसलिए हम पुस्तक में इस पर भी विशेष रूप 
से विचार करंगे। 

(छ) मुस्लिम तथा पाश्चात्य संस्कृति का हिन्दू-संस्क्ृति पर प्रभाव-- 
हिन्दू-समाज की सामाजिक-संस्थाओं के निर्माण में और इन संस्थाओं ' के आधार- 
भत सिद्धान्तों में परिवत्त न में दो संस्क्ृतियों ने प्रमख भाग लिया है। जब मुसलमान 
इस देश में आये तब उनको विचार-धारा का, और बाद को जब अंग्रेज यहाँ आये 
तब पश्चिम की विचार-धारा का यहाँ की संस्कृति पर प्रभाव पडं बिना न रहा । 
इस देश की सामाजिक-संस्थाओं में परिवत्तंन के अनेक कारणों में से मख्य कारण 
ये दो रहे हें, इसलिए इन दोनों पर इस ग्रन्थ में पृथक तौर पर विचार क्षिया जायगा। 
इस प्रकरण में हम मस्लिम-विधाह-व्यवस्था पर भी चर्चा करेंगे । 

(ज) ग्राम-पंचायत--हिन्दू-सामाजिक-संस्थाओं का ग्राम-पंचायतें सदा 
से अभिन्न अंग रही हे। पंचायत तो यहां की राजनतिक-संस्था के साथ-साथ 
सामाजिक-संस्था भो रही हे। पंचायतों का किस प्रकार उदय हुआ, क्षिस प्रकार 
ह्वास हुआ, और वत्तंमान-यग में किस प्रकार देश की नवोन आवश्यकताओं को 
पूर्ण करने के लिए इनका पुनरुत्थान हो रहा है--यह सब हिन्दू-सामाजिक- 
संस्थाओं के विद्यार्थो के लिए जानना आवश्यक है। पुस्तक में पंचायतों पर भी 
एक अध्याय में विचार किया जायगा। 

इस पुस्तक में आगे जो अध्याय लिखे जायेंगे उसको संक्षेप में रूप-रेखा 
हमने यहाँ दी है। इन सब विषयों पर अगले अध्यायों में हम विस्तार से प्रकाश 
डालन का प्रयत्न करंगे। 
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जाति-व्यवस्था केवल भारत की उपज है। यह अन्य किसी देश में इस 
ढंग से नहीं पायी जाती जिस ढंग से अपने देश में पायी जाती है। इसका अपने यहाँ 
ऋमिक विकास हुआ है। जाति-व्यवस्था के समझने के लिए यह जानना आवश्यक 
है कि किस क्रम में से गज्ञरती-गुज़्रतो यह वत्तं मान रूप में पहुंची है। 

जाति-व्यवस्था की आधार-भत भावना है--मनुष्य का मनध्य से भेद । 
आज तो सब प्रकार के भेद-भाव को मिटाने का यत्न हो रहा है। जन्म के भेद- 
भाव को मिटाने के लिए जन्म के आधार पर फिसी को ऊँचा या किसी को नीचा 
मानने की भावना का सुधारकों की तरफ़ से ही नहीं, शासकों को तरफ़ से भो 
कान न द्वारा नाश किया जा रहा है। कर्म के द्वारा जो भेद-भाव उत्पन्न हो जाता 
है, कोई मेहनत करके अमीर हो जाता है, कोई मेहनत न कर सकने के कारण ग़रीब 
रह जाता हे--इस स्थिति को भी बदलने का प्रयत्न हो रहा है, सब को स्थिति 
बराबर को हो--एसे उद्योग हो रहे हें। परन्तु शुरू में ऐसा नहीं था। शुरू में 
भारतीय-समाज में क्या था--पही हमें देखना है। 

१. प्रारम्भिक व्यवस्था “वर्ण-व्यवस्था' थी जिसका 
आधार “कर्म था 

(क) आझायें श्रौर दास--भारत की प्रारम्भिक सासाजिक-व्यवस्था में 
समाज को दो भागों में बाँटा गया था-- आयें! तथा 'दास'। ये दोनों विभाग 
जन्म पर आश्रित नहीं थे। सदाचारो व्यक्ति को आयं' तथा दुराचारी व्यक्ति 
को 'दास' कहा जाता था। 'दास' तथा दस्य' का एक ही अर्थ था। दास' 
या दस्यु-शब्द दसु उपक्षय्र --इस थातु से बना है। उपक्षय--अर्थात्‌ नाश 
करना। जो हर प्रकार की सामाजिक-व्यवस्था को तहस-नहस करते थे, वे दास 
या दस्यु कहलाते थे। आजकल भो संस्कृत-भाषा में 'दस्यु का अर्थ है--चोर । 
इस दृष्टि से आय तथा दास' का विभाग जन्म पर आञज्ित न होकर कर्म पर 
अआशित था। 

शुरू-शरू में आये तथा दास को हो वर्ण कहा जाता था। उस समय 
समाज में ये दो वर्ण थे, एक तरह से समाज के ये वो विभाग थे--अक््छे लोग और 
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बरे लोग | ब्रे लोगों को--दासों को--दण्ड दिया जाता था। ऋग्वेद २-१२-४ 
में लिखा हे--यो दास वर्णम्‌ अधरं गहा अक:'--अर्थात्‌, जो दास-वर्ण को गुफ़ा 
के नीचे कंद कर देता है। चोरों और दुराचारियों को कंदखान में डाला ही जाता 
है--यही बात इस बेद-मंत्र में लिखो है। कई पाइचात्य-लेखकों का मत है (कि 
'आय॑' तथा दास' का विभाग जन्म पर आश्वित था। आपय॑ं' लोग बाहर से भारत 
में आये थे। यहाँ के मूल-निवासियों को 'दास' कहते थे। दोनों की नस्ल अलग- 
अलग थी, दोनों का जन्म-गत भेद था, रुधिर का भेद था। परन्तु यह विचार 
मसाम-मलक है। आये तथा 'दास' का विभाग जन्म पर आश्रित नहों था, कर्म 
पर था--यह स्थापना इस बात से भी पुष्ट होती है क्योंकि ऋग्वेद ९-६३-५ 
में लिखा है--कृण्वन्तो विववम्‌ आम --सारे विद्व को आये बनाओ । सारे 
बविद्वव को आय॑ तभी बनाया जा सकता है, अगर आये तथा दास' का भेद जन्म या 
नस्ल पर आश्रित न होकर कम पर आश्रित हो, सदाचारी को आय॑' कहा जाता 
हो, दुराचारों को दार्सा या दस्प। बौद्ध-प्रन्थ मज्िम-निकाय ९३ के पढ़ने से 
भो यही बात पुष्ट होती है। वहाँ लिखा है--है आइवलायन ! क्या तुमने सुना 
है कि यबन, कम्बोज ओर दूसरे सीमान्‍्त देशों में दो हो वर्ण होते हें--आ्थ और 
दास। आय दास हो सकता है और दास भी आय॑ हो सकता है।*' 

आव॑' तथा दास को वर्ण" कहा जाता था। ऋग्वेद में यो दासं वर्गम्‌-- 
यह आया है, अर्थात्‌ दास' तया आय॑' ये दोनों वर्ण! थे। कई पाइचात्य-विद्वान्‌ 
'बर्ण' का अर्थ रंग करते हें। उनका कहना है कि गोरे रंग के आये' थे, काले 
रंग के दास' थे, परन्तु वेदों में कहीं आयों को गोर और दासों को कृष्ण वर्ण का 
नहीं कहा गया, अतः यह विचार भी भ्रम-मुलक है। वर्ण -शब्द बृद्ाय वरणे' 
धातु से बना हे। वरण करना--अर्थात्‌ चुनना। यह व्यक्ति को इच्छा पर है 
कि वह सदाचार के जीवन को चुने, आय! बने, या दुराचार के जोवन को चने, 
दुराचारी' बने। वर्ण -दाब्द भी इस बात को सिद्ध करता है कि शरू-शुहू में भारत 
की सामाजिक-व्यवस्था जन्म पर आश्चित न होकर कर्म पर आश्चित थो, और 
जो जिस प्रकार के जीवन को चुनता था, वह अपने कर्म से आय॑ या दास वर्ण का 
कहलाता था। 

(ख) ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र तथा निषाद--बेदिक-काल में आय॑' 
तथा दास'--इस दो प्रकार के सामाजिक-विभाग के साथ-साथ एक और सामाजिक 
कल्पना ने जन्म लिया। वह कल्पना थो--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेह्य, शूद्र तथा निषाद 
के विचार को कल्पना। जंसे शरीर में सिर का काम ज्ञान-प्रधान हे, हाथों का 
काम रक्षा-प्रधान है, उदर का काम संचय-प्रधान है, टाँगों का काम श्रम-प्रथान है, 
उसी प्रकार समाज के शरीर की भी व्यवस्था है। कुछ लोग पढ़ाने-लिखाने का 
काम करते हैं, उन्हें यहाँ के समाज-शास्त्रियों ने ब्राह्मण! का नाम दिया, कुछ 
लोग देश की रक्षा करते हूं, उन्हें क्षत्रिय कहा, कुछ वणिज-व्यापार करते हूं, 
उन्हें बिह्य' कहा, कुछ विशेष योग्यता न होने के कारण सेवा-कार्य करते हे, मेहनत- 
१९ 
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मज़दूरी करते हें, उन्हें शूद्र' कहा, कुछ ऐसे भी होते हें जो किसो काम को नहां 
कर सकते, सवंथा निकस्से ओर अपाहिज होते हूं, उन्हें निवाद' कहा। इस 
प्रकार भिन्न-भिन्न प्रकार के कर्म” करने के कारण समाज को उस समय पाँच 
भागों में बाँटा गया। इसी लिए मानव-समाज के लिए बेद में 'पंचजना:-- 
'पंचकृष्टय:-- पंचमानवा:--ये शब्द आये हें। इन सभो का अर्थ है--पाँच 
प्रकार के मनुष्य । आय तथा दास' का विभाग तो आचार-परक (£0704) 
था; ब्राह्मण, क्षत्रिय, वे श्य, श्र, निषाद का विभाग कर्म-परक[ ( ?70ल्‍055079/ ) 
था। ऋग्वेद के १०वें मण्डल में लिखा है--भब्राह्मणोःस्थ मखमासोद बाह 
राजन्य: कृत: । ऊरू तदस्य यद्देइयः पद्भ्यां शद्रोजजायत--समाज रूपो शरीर के 
ब्राह्मण मख हूं, क्षत्रिय बाहु हैं, बेदय ऊरू हूं, पाँव शूद हें। यह विभाग जन्म के 
आधार पर तो किया नहीं जा सकता । इसका यही अभिप्राय तो हो सकता है कि जो 
मख काम करता है समाज में वह काम जो करे वह ब्राह्मण है, जो हाथ काम करते हैं 
समाज मे वह काम जो करे वह क्षत्रिय है, पेट का--संचय का--जो काम करे वह 
बह्य है, पाँव का, मेहनत का जो काम करे वह शद्र है। इसका मतलब यही हुआ 
कि वेदों में जिस प्रकार की वर्ण-व्यवस्था का वर्णन है उसका आधार कम हूं, 
जन्म नहीं । 

२: “वर्णे-व्यवस्था' के बाद को व्यवस्था जाति-व्यवस्था 

थी जिसका आधार जन्म था 
[वर्ण-व्यवस्था तथा जाति-व्यवस्था में भेद] 

'बर्ण-व्यवस्था' तथा जाति-व्यवस्था' में भेद है। बंदिक-काल में वर्ण- 
व्यवस्था का विचार उत्पन्न हुआ, जिसे पोछे के काल में क्रियात्मक रूप देने का 
प्रथत्त किया गया, और वह जाति-व्यवस्था का रूप धारण कर गया। वर्ज- 
ठयवस्था का विचार आये तथा दस्यु के रूप में समाज का आचार-परक' (2/॥08/ ) 
तया ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेहय, जद, निषाद के रूप में कार्य-परक' (??06८४४0॥9/ ) 
वर्गेकरण था। आचार की दुष्ट से आर्य तथा दास और कार्य की दृष्टि से ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य, शदर तथा निब।द । इस विचार में जन्म से वर्गोकरण को कोई बात 
नहीं थी। अगर कोई पढ़ाता-लिखाता था, तो जेसे आजकल उसे अध्यापक कहते हूं, 
बसे उस समय उसे ब्राह्मण कह देते थं; अगर कोई सेना में भर्त्तो होता था, तो 
जेसे आजकल उसे सिपाही कहते हे, बेसे उस समय उसे क्षत्रिय कह देते थे। जंसे 
अध्यापक सेना में भत्तों के बाद सिपाही बन जाता है, बसे ब्राह्मण शस्त्र चलाने का 
काम शुरू कर दे तो क्षत्रिय हो जाता है। ब्राह्मण जन्म से ही ब्राह्मण होता है, 
क्षत्रिय जन्म से ही भत्रिय होता है--ऐसी कोई बात वंदिक-काल में नहीं थी। 
इसी लिए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय, श्र का विभाग उस समय एक “विश्ारात्मक- 
वर्गोकरण' (7॥606808। ८०७$आ।९थ४0०) था, और कुछ नहीं। 
बंदिक-काल के पीछे के काल में यह कर्म पर आश्रित न होकर जन्म पर आश्ित 


करन ७. >०ल्‍नमन + &७१ १ लाजनान- चआ हरी 


जाति-व्यवस्था २०१ 


माना जाने लगा और तब यह समाज का विचारात्मक-वर्गोकरण” न रहकर 
“क्रियात्मक-वर्ग करण (2790०00०७। 0]४५४॥०७(०॥ ) हो गया और क्रियात्मक 
रूप में आते ही यह विचार वर्ण-व्यवस्था' का रूप छोड़ कर जाति-व्यवस्था' के 
रूप में बदल गया। वर्ण-व्यवस्था का विचार एक लचकीला विचार था, यह एक 
तरह का दार्शनिक वर्गकरण था, इसके मानने-त-मानने से किसो का कुछ बनता- 
बिगड़ता न था, परन्तु वही विचार जब जाति-व्यवस्था का रूप धारण कर गया, 
तब वह अपने लचकोलेपन को खो कर एक कठोर चीज़ बन गया, इसे जन्म पर 
आश्षित माना जाने लगा, यह दाशनिक-वर्गो करण हो न रहकर एक ठोस, क्रयात्मक 
रूप धारण कर गया, किसी खास जाति का होना व्यक्ति के बनते-बिगड़न का 
कारण बन गया। 


३. जाति का अर्थ या उसकी परिभाषा 
((णाल्कू( ण॑ (45८९ 07 85 ०शथांंशांणा) 

जेसा हमने पहले कहा, भारतीय-सामाजिक-व्यवस्था में 'वर्ण-व्यवस्था 
पहले प्रचलित थी, उसके बाद 'जाति“व्यवस्था प्रचलित हुई । इन दोनों 
का भेद हम दर्शा आये है। सर्दियों से हमें जाति'-व्यवस्था से ही सामना करना 
पड़ा है। जाति-व्यवस्था में जाति-शब्द का क्‍या अर्थ है, जाति!” की क्‍या 
परिभाषा है--यह जानना हमारे लिए आवश्यक है। इसो सम्बन्ध में हम यहाँ 
कुछ चर्चा करंगे। 

[१] केतकर की परिभाषा--केतकर का कथन है कि जाति' एक एसा 
सामाजिक समदाय है जिसकी दो विशेषतायें हें--> (क) इसके सदस्य वही होते हैं, 
जो इसमें पदा होते हे, (ल) इसके सदस्य इनके अपने सामाजिक-नियमों के आधार 
पर अपने समुदाय के बाहर विवाह नहीं कर सकते। 

[२] मजूमदार तथा मदन की परिभाषा-- आवत-श्रेणी जाति कहलाती 
है।' (श्रेणी या वर्ग का आधार अमोीरो-ग़रीबी है। अमीर ग़रोब हो सकता है, 
ग़रीब अमोर हो सकता है। परन्तु जाति का आधार अमोरो-ग़रीबी न होकर जन्म है। 
जो जन्म से ब्राह्मण हुआ वह ब्राह्मण हो रहेगा। इसो को आवत'---(05९0-- 
कहते हैं, यह व्यवस्था खुली न होकर बन्द है। यही जाति-व्यवस्था है--एसा 
मजमदार तथा मदन का कथन है।) ' 

उक्त परिभावाएं बहुत- कुछ ठीक हू, परन्तु 'जाति' के किसो एक पहल पर 
प्रकाश डालती हुं। इन परिभाषाओं के अतिरिक्त अन्य भी अनक विद्वानों न 
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जाति! को, सब पहलओं को लेकर, व्याख्या करने का प्रयत्न किया है जो फिर भी 
कुछ-न-कुछ त्रटि-पृर्ण है। इनमें से पाइचात्य-विद्वानों के दो-एक प्रयासों का हम 
यहाँ उल्लेख कर रहे है :-- 

[३] रिज़ले की परिभाषा--रिज्ञले (२५।८०७) का कहना है कि 
जाति परिवारों के उस समह को कहते हे जो एक काल्पनिक पृबंज से वंश- 
परम्परा द्वारा चला आता है, यह पृ्बंज कोई काल्पनिक मनुष्य या काल्पनिक देवता 
होता है। इस परिवार-सम्‌ह के व्यक्ति एक हो नाम से व्यक्त होते हें, एक ही 
व्यवसाय करते हे । 

रिज़ले की परिभाषा दोष-पूर्ण है, क्योंकि इसमें गोत्र' तथा जाति को एक 
ही परिभाषा में मिला दिया गया है। गोत्र में तो फिसो एक काल्पनिक मनुष्य 
या काल्पनिक देवता को परिवार-सम ह का पुवंज माना जाता है, जाति में नहों। 

[४] ब्लण्ट की परिभाषा--ब्लण्ट (ठ]फा) का कहना है कि जाति 
एक एंसा अन्तविवाह करने वाला समह है जिसका एक सामान्य नाम होता है, 
जिसकी सदस्यता वंश से वंश में चली आती है, जो अपने सदस्यों पर कुछ सामाजिक- 
प्रतिबन्ध लगाता है, जो परम्परा-गत व्यवसाय को करते हू, जो अपनी उत्पत्ति 
एक ही पुर्बंज से मानते हे, जिनका एक सजातीय-सम॒दाय होता है। 

ब्लण्ट की परिभाषा में भो एक हो पुवंज से उत्पत्ति का वर्णन किया गया है। 
इसमे सन्देह नहीं कि अने क जातियों में एक पूबंज से उत्पत्ति का वर्णन पाया जाता है 
परन्तु इसे अलंड नियम नहीं कहा जा सकता। अनेक जातियाँ किसी पुबंज का 
वर्णन नहीं करतीं । 

[५) कूले की परिभाषा--कूले ((00!८५) का कहना है कि जब एक 
श्रेणी अथवा वर्ग बंश-परम्परा पर आश्रित हो जाता है, तब उसे 'श्रेणी' या वर्ग 
कहने के स्थान में जाति' कहते हे । 

कूले को परिभाषा वर्ग! तथा 'जाति' के भेद को तो प्रकट करती हूँ, परन्तु 
'जाति' की पृथक तथा स्पष्ट व्याख्या नहीं करतो। 

[६] भारतीय-शास्त्रों की परिभाषा--भारतोीय-श्षास्‍्त्रों की दृष्टि से इत़ 
शब्द पर दो पहलुओं से विचार किया जा सकता है। एक है व्याकरण का पहल, 
दूसरा है इस शब्द को भिन्न-भिन्न स्थलों में व्याल्या का पहल्‌। व्याकरण के 
अनुसार जाति' शब्द जनि प्रादु्भावि--इस धातु से बना है। प्रादुर्भाव का अर्थ 
है--प्रकट होना, उत्पन्न होना। जन्म, जननो, जनक आदि शब्द इसी धातु से 
बने हैं। इस प्रकार व्याकरण की दृष्टि से 'जाति' का सम्बन्ध 'जन्म' से स्पष्ट 
प्रतोत होता है। जाति! पूछने का अर्थ है--जन्म' के सम्बन्ध में पूछना। 
व्याकरण के अतिरिक्त दूसरा पहल है भारतोय-प्रन्थों में इस शब्द की भिन्न-भिन्न 
व्यास्याएं। न्याय-दर्शन में जाति का लक्षण करते हुए कहा है--समान- 
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प्रसवात्मिका जाति:--अर्थात्‌, जहाँ अपन समान प्रसव हो, अपने समान सन्‍्तान 
उत्पन्न हो, वहाँ जाति'-शब्द का प्रयोग होगा--अपने समान उत्पन्न करने को 
जाति' कहते हें। मनष्य मनृष्य को उत्पन्न करता है, कुत्ता कुत्ते को और गाय गाय 
को। इस दृष्टि से मनुष्य की अपनो जाति हूं, कुत्ते को अपनी जाति है, गाय को 
अपनो जाति है। अपने समान उत्पन्न करन का अर्थ है--अपने समान शक्ल-सूरत । 
इस व्याख्या के अनुसार मन्‌ृष्य को तो जाति' कहा जा सकता है, परन्तु ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, बेदय, श॒द्र को जाति नहीं कहा जा सकता क्योंकि जब कोई प्राणी अपने 
समान दूसरे प्राणी को उत्पन्न करता है तब उसे शकक्‍्ल-सूरत से ही पहचान लिया 
जाता है, परन्तु ब्राह्मण की सनन्‍्तान को शक्ल-सुरत से ब्राह्मण के तोर पर नहों 
पहचाना जा सकता, ना ही क्षत्रिय, वद्य, शूद्र को । व्याकरण तथा न्याय-शास्त्र--- 
इन दोनों की व्याख्याओं के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेइय, शूद्र को जाति' नहीं 
कहा जा सकता, फिर भो इन्हों के लिए अपने देश में 'जाति-दब्द का प्रयोग होता 
रहा है। इसका क्‍या कारण है ? इसका कारण यही हो सकता है कि शरू-शरू 
में ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि का विभाजन जन्म-परक नहों था, परन्तु पीछे कभी जाकर 
इन्हें जन्म-परक साना जाने लगा और ये विभाग जो वंदिक-काल में आचार-परक' 
(200704]) तथा 'कमं-परक' या श्रम-विभाग-परक' (#00258079[ 07 
छाशंत्रंणा ० [.800पा ) थे, 'जन्म-परक' ((]0500 ०७5८) बन गये। 

संक्षेप में यह कहा जा सकता है कि व्याकरण तथा न्याय-दर्शन को परिभाषा 
के अन सार भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य, श॒द को जाति नहीं कहा जा सकता क्योंकि 
इनकी परिभाषाओं के अनुसार जाति' का अर्थ है अपने समान शक्ल-सूरत की सन्तान 
उत्पन्न करना, और अपने समान का अथ है दूसरों से भिन्न शक्ल-सुरत की सन्‍्तान 
उत्पन्न करना। जसे कुत्ता गाय से भिन्न सन्तान को उत्पन्न करता है, गाय भेंस से 
भिन्न सन्‍्तान को उत्पन्न करती हूं, बसे ब्राह्मण क्षत्रिय से भिन्न शक्ल-सूरत को 
संतान को नहीं उत्पन्न करता। फिर भी ब्राह्मण आदि के लिए 'जाति-शब्द का 
प्रयोग पाया जाता है--इसका कारण यही है कि अपन देश में बहुत पीछे जाकर 
जब जन्म को प्रधानता मिलने लगी तब 'जाति'-शब्द का इन चार 'वर्णों' के लिए 
भो प्रयोग होने लगा। जब जाति -इब्द इन वर्णों के लिए प्रयुक्त होने लगा तब से 
ब्राह्मण-क्षत्रिय-वेइय-शूद्र का आधार जन्म हो गया, बंश-परम्परा हो गया, और 
इसका आधार 'प्रजननिक' (0८॥८0) माना जाने लगा। ब्राह्मण-क्षत्रिय 
आदि का जन्म-परक आवार मानने के बाद विवाह आदि के सम्बन्ध में अनेक 
नियमों का निर्माण हुआ जिनमें अंतविवाहों-बहिविवाही' आदि नियम हें 
जिनका अपने-अपने स्थान पर वर्णन किया जायगा। 

४. जाति-व्यवस्था के आधारभूत तत्त्व 
(एाश्राश्नटंशांग्रांट5 ण॒ (४86) 

वर्ण-व्यवस्था बेदिक-काल की उपज है, जाति-व्यवस्था ब्राह्मग-प्रन्थों तथा 

स्मृतियों के काल को उपज है। ऊपर हमने जाति' को जो भिन्न-भिन्न व्यास्यायें 


२९४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


दो उनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि जाति' की व्याख्या या परिभाषा करने के 
स्थान में जाति' के आधार-भूत मख्य-मुख्य तत्त्वों को जान लेने से इसकी व्याख्या 
अधिक स्पष्ट हो जायेगी। इसी लिए जाति-व्यवस्था के आधारभत तत्त्व क्या हैं -- 
इस सम्बन्ध में कुछ जान लेना आवद्यक है। जाति-व्यवस्था के आधार-भूत तर्त्व 
निस्न हे जल 

(क) जाति जन्म पर आश्रित होती है--जब से जाति-व्यवस्था चली तब 
से यह साना जान लगा कि जो व्यक्ति जिस जाति में पंदा होता है वह आजन्म उसी 
जाति का रहता है, दूसरो जाति का नहीं हो सकता। जाति के अपने नियम बने 
होते हें, उसके अपन रीति-रिवाज्ञ होते हें। अगर कोई व्यक्ति उन नियमों या 
उन रोति-रिवाज्ञों का उल्लंघन करता है, तो वह जाति-च्युत कर दिया जाता है, 
जाति-से बहिष्कृत कर दिया जाता है। जाति-च्यत या जाति-बहिष्कृत करने 
का क्‍या अर्थ हे ? इसका यह अथं है कि किसो जाति का होने से उसे जो अधिकार 
मिले हुए है वे उससे छोन लिये जाते हूं। उदाहरणार्थ, एक जात-बिरादरी के लोग 
इकट्ठा बेठ कर हुकक्‍का पी सकते हें, एक साथ खा-पी सकते हें। जाति के रोति- 
रिवाज्ञों, जाति को प्रथाओं का उल्लंघन करने वाले का हुक्का-पानी बन्द कर दिया 
जाता है। ु 
(ख) जातिके लोग जाति में ही विवाह कर सकते हैं--जो जिस जाति का 
है वह उसी जाति में विवाह कर सकता है, दूसरी जाति में नहीं । ब्राह्मण ब्राह्मणों 
में, क्षत्रिय क्षत्रियों में, वेदय वंश्यों में और शूद्र श्द्रों में हो विवाह कर सकते हें, 
अपनो जाति से बाहर नहों। इसे अन्तविवाह' (£5॥002279) कहते हूँ । 
कोई व्यक्ति अपनी जाति के बाहर विवाह करता है, तो उसको सन्‍्तान उत्तराधि- 
कार की अधिकारों नहीं समझी जाती, हाँ, इतना अवश्य है कि ब्राह्मण अपन से 
नोच-कुल को कन्या ले सकता है, परन्तु नीच-कुल का पुरुष अपन से उच्च कुल को 
कन्या से विवाह नहीं कर सकता। ब्राह्मण का क्षत्रिय, वेदय अथवा शुद्र कन्या से 
या वेश्य का शद कन्या से विवाह अनलोभ' ([7५92९2०॥9 )-विवाह कहलाता 
है; श॒त्र पुरुष का ब्राह्मण, क्षत्रय, वेदय कन्या से, या बइय पुरुष का ब्राह्मग, क्षत्रिय 
कन्या से, या क्षत्रिय पुरुष का ब्राह्म ग-कन्या से विवाह प्रतिलोग'! ((7५908279 | 
विवाह कहलाता है। अनलोभ-विवाह को जाति-व्यवस्था के नियम स्वीकार 
करते हें, प्रतिकोभ-विवाह को स्वीकार नहीं करते। अब हिन्दू विवाह तथा 
तल्यक अधिनिवम--१९५५' के अनुसार विवाह के इ कानूनी बन्धन को हटा 
दिया गया है। अब कोई भी व्यक्ति कि्तो भो जाति में विवाह कर सकता है। 
अनलोभ' तथा प्रतिलोम' विवाह को बात को छोड़ भो दिया जाय, तो भो जाति- 
व्यवस्था के आवार-मूत तस्वों में अपनो जाति में ही विवाह करना एक मुख्य तस्‍्व 
है। जब किसो व्यक्ति को जाति-च्यत या जाति-बहिध्कृत किया जाता है, तब 
उसका हुकक्‍का-पानी बन्द करन के साथ-साथ उसके साथ रोटी-ब्रेटी का व्यवहार 
भी बन्द कर विया जाता है । 
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(ग) जाति के लोग अपनी जाति के हाथ का ही खा-पी सकते हैं-- 
जो जिस जाति का है वह उत्ती जाति के हाथ का खा-पी सकता है, खासकर, 
कच्चा खान। तो दूसरी जाति के हाथ का खा ही नहों सकता । नीच जाति के हाथ 
का बना हुआ भोजन खाने से जाति चली जाती है। ब्राह्मण बनिये के घर का कच्चा 
खाना नहीं खा सकता, पुरी-परांठ उड़ा सकता है। कच्चे में ज्यादा और पक्के में 
कम छत मानी जाती है। दूध, घो, हरी सब्जियां, फल, मेवा सब-कोई हर-किसी के 
हाथ का खा सकता हैे। 

(घ) जाति-ब्यवस्था का परिणाम अछतपन है--जाति-व्यवस्था के आधार 
में मनष्य का मनु«य के साथ भेद-भाव है। में इस समह का हूँ, उस सम्‌ह का नहीं 
हे --इस भावना से जाति-व्यवस्था की हर बात को शुरूआत होती है। परिणाम 
यह होता है कि (जनको सन ष्य अपने दायरे का नहीं समझत!, उन्हें घणा की दृष्टि 
से देखने लगता है। इसी कारण हिन्दुओं में जाति-व्यवस्था के परिणामस्वरूप 
अछु तयन का भाव उत्पन्न हो गया हे। जो अपने हूं, वे अपन, परन्तु जो अपन नहीं 
हैं, वे इतने पराय हो जाते ह॑ं कि उनमें से कोई-कोई अछत माने जाने लगते हे। 
अब अस्पृश्यता (अपराध) अधिनियम-१९५५' के अनुसार अछुतपन को अपराध 
घोषित कर दिया गया है। 

(5) जाति-व्यवस्था में पेशा भी निश्चित होता है--जाति-व्यवस्था 
में व्यक्ति का पेशा भो पंत॒क-परम्परा से आता है। पाधे का लड़का पधियाई 
क्ररता है, ग्वाले का लड़का ग्वाले का काम, सुनार का लड़का सुनार और लोहार 
का लड़का लोहार का काम। जिस प्रकार यु रोप में व्यावसाथिक-संघ' ((ध५705 ) 
होते थे, इन संघों मे वंद्-परम्परा से पेशा चला आता था, इसी प्रकार जाति-व्यवस्था 
सें पेशा बंश-परम्परा से चलता है। इस दृष्टि से 'जाति' को एक प्रकार का व्याव- 
सायिक-संघ” ((700 ) भो कहा जा सकता है। पेशे के वंश-परम्परा से चलने 
का फ़ायदा भी है। जो काम पोढ़ी-दर-पीढ़ी चलेगा, उसमें कार्य-कुशलूता का 
होना स्वाभाविक है। जिन घरानों में हिकमत पीढ़ी-दर-पीढ़ी चली आती हूं, 
उनमें हिकमत में कुशलता भी दिखाई देती है। आज जाति-व्यवस्था के शिथिल 
हो जाने से व्यवसायों का ख्ानदारों के साथ अब तक का चला आ रहा सम्बन्ध भी 
शिथिल होता जा रहा है। 


५. जाति-व्यवस्था को उत्पत्ति के सिद्धान्त 
(क्‍ारणांर ण॑ पर 0ाएंशा। ण॑ (25९) 


जन्म से जाति-व्यवस्था की उत्पत्ति कसे हुई, इस सम्बन्ध में भारतीय तथा 
पाइचात्य विहानों के भिन्न-भिन्न मत हे, जिनमे से मुख्य-मुख्य मतों की हम यहाँ 
चर्चा करेंगे :-- 

(क) हनन का आदिम-संस्कृति के सामाजिक-स्तरों का परम्परात्मक- 
सिद्धान्त (नणाणा5 फ्ववात009॥ 607 ण॑ शावील्त 502०॥7 
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शाप्णपारड एिलाणााए ग. ज्ंग्राए९८. वातांधा ०एपराए6)-- 
कई विद्वानों का कहना है कि जाति-व्यवस्था का सिद्धान्त भारत में परम्परा से चला 
आ रहा है। किस समय इस सिद्धान्त का प्रतिपादन हुआ--यह नहों कहा जा 
सकता। हम खोज करते-करते जिस समय मे भो पहुँचते हें, वहों पर किसी-न- 
किसी प्राचीन-परम्परा के अनुसार ऊँच-नोच के स्तरों का यह सिद्धान्त पहले से 
चला आ रहा दीखता है। हम देख ही आये हे कि वेदिक-काल में ब्राह्मणो:स्य 
मखमासीत' के रूप में इस सिद्धान्त को सत्ता थो। उसके बाद के काल में भो 
यह सिद्धान्त पाया जाता है। स्मृति-काल में प्रत्येक स्मृति में ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वे इय, शद्र--इन जातियों का वर्णन है। हंट्नन का कथन है कि भारत में आदि- 
काल से जाति के ऊँच-नीच स्तरों का विचार चला आ रहा था। 9[92 का 
अर्थ है--स्तर'। 'स्तर--अर्थात्‌ कोई जाति ऊंचे स्तर की है, कोई नीचे स्तर 
को, ब्राह्मण ऊंचे मान जाते हें, दूसरों जातियाँ नोचे। यह स्तरोकरण' 
(509004/07 ) भारत में सदा से, परम्परा से चला आ रहा है। आज को असम 
की नागा जातियों में भी एक प्रकार की जाति-व्यवस्था पायी जातो है। नागा- 
जाति में आओ ' जाति दूसरी जातियों से नोचो समझो जाती है। जाति-व्यवस्था के 
आधार-भत तत्व भारतीय-समाज में सदा से रहे हूं। आयें लोग जब भारत में 
आये तब उन्होंने यहाँ की प्रचलित जाति-ठयवस्था--बाह्यण, क्षत्रिय, बेइय आदि को 
पेजों का रूप दे दिया। समनेर का कहना तो यह है कि यह ऊँच-नोच का भेद संसार 
में सबंत्र पाया जाता है। उन्होंने लिखा है कि मेने इतिहास में परिश्रम से वह समय 
ढूँढ़ने का प्रयथत्त किया जब वर्ग -धणा न पायी जातो हो, परन्तु में ऐसा समय न पा 
सका। 

इस मत की आलोचना--जहाँ तक परम्परा से जाति-व्यवस्था के चले आने 
का सम्बन्ध है, हम पहले लिख आये हू कि जन्म से जाति-व्यवस्था के मानने का 
सिद्धान्त वेदिक-काल में नहीं था। उस समय कम से वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त 
माना जाता था। मानव-समाज के जन्म से वर्गोकरण को भारत को आदविकालीन 
परम्परा नहीं कहा जा सकता। वह उत्तर-कालोन परम्परा है। 

(ख) भ्रब इबोय का राजनैतिक-सिद्धान्त (8006 0फ0०ंड४' एांट्बा 
(6079 )--कुछ विद्वानों का कहना है कि जाति-व्यवस्था ब्राह्मणों को एक 
राजनतिक-योजना थी। इस सिद्धान्त द्वारा उन्होंने अपने को दूसरों से उच्च सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया। यह एक प्रकार का दूसरों का शोषण था। इस यग में 
भी तो हिटलर ने जमंन-जाति के विद्व-भर को अन्य जातियों से श्रेष्ठ होने को 
घोषणा को थो। यही बात ब्राह्मणों ने अपने समय में की । उन्होंने अपने को अन्य 
सबसे श्रेष्ठ घोषित किया। इस सिद्धान्त का १९वाँ शताब्दी के फ्रांसोीती लेखक 
अबे डुबोय (0००८ 0708) ने प्रतिपादन किया था । इबटसन भी इसो 
सिद्धान्त को मानता था। डा० घ॒र्थे भी इस सिद्धान्त को मानते हें क्योंकि यह 
सिद्धान्त प्रजातीय-सिद्धान्त के निकट आता है। 
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इन लोगों का कहना है कि ब्राह्मणों ने जो नियम बनाये उनमें सदा अपन 
साथ रियायत की । ब्राह्मण हर जाति में विवाह कर सकता है, दूसरी जाति के लोग 
ब्राह्मण कन्या के साथ विवाह नहीं कर सकते; संसार में सब सम्पत्ति ब्राह्मण की 
है; जिन अपराधों के लिए दूसरों को मृत्यु-दंड है, उनके लिए ब्राह्मण को साधारण 
दंड है--यह सब ब्राह्मणों की राजन तिक-पोजना थी। 

इस मत की आलोचना--जहाँ तक दूसरे वर्गों का ब्राह्मणों हारा शोषण 
करने वाले इस राजने तिक-सिद्धाःत का सम्बन्ध हें, यह कह सकना कठिन है कि 
ब्राह्मणों को इस बात को अन्य वर्गों ने केसे मान लिया ? ब्राह्मणों ने कहा कि हम 
ऊंचे हू, दूसरे नीचे हें, और सब ने ब्राह्मणों को बात मान लो--पयह कंसे हो सकता 
हैं ? मुसलमानों और अंग्रेज्ञों के समय को बात दूसरी है। ये बाहर से आये थे, 
यहां के शासक थे। शासक तो सदा शासितों का शोषण करते रहे हैं, परन्तु 
ब्राह्मण तो क्षत्रिय, वेदय, श॒द्रों को एक ही सामाजिक-व्यवस्था के अंग थे, वे क्षत्रिय 
आदि के ज्ञासक तो नहों थे, कहीं बाहर से भो इन लोगों के बीच नहीं आये थे । 
फिर वे अन्य जातियों का शोषण क्यों करने लगे ? 

(ग) रिजले का प्रजातीय-सिद्धान्त (529"5 २४८४ ॥॥6079 ) 
--कुछ विद्वानों का कहना है कि जाति-व्यवस्था का सिद्धान्त प्रजाति अर्थात्‌ 
नस्ल पर आश्रित है। आजकल भो कई लोग नस्ल के कारण अपने को दूसरों से 
श्रेष्ठ समझते हू। इन विद्वानों के अनुसार नस्ल के कारण आय॑ लोग अपन को दासों 
से श्रेष्ठ मानते थ। इनके अनुसार आय॑ भारत के बाहर से आये थ, उन्होंन यहाँ 
के आदि-वासियों को जोता, उन्हें दास का नाम दिया। जब विजेता किसी देश को 
जीतता है, तब विजित देश की लड़कियों को अपन में खपाता है, परन्तु अपनी 
लड़कियों को विजित देश के यवकों को देन के लिए तंयार नहीं होता। इसी 
भावना से अनलोम-विवाह' (५72४2क॥५ ) का अनमभोदन तथा 'प्रतिलोम- 
विवाह' (9५970९22479) का विजेता लोग निषेध करते हें। अपन रक्‍त को 
शद्धता बनाये रखने के लिए वे अपनी नस्ल के लोगों में ही विवाह करते हूं, जिसे 
सजातोय-विवाह्‌ और अंत्विवाह्‌ (27॥0084709) कहते हूँ । क्योंकि 
भारत की जाति-व्यवस्था में ये तोनों बातें पाई जाती हे, इसलिए इन विद्वानों का 
कथन है कि बाहर से आन के कारण आय॑ लोगों न प्रजातीय-सिद्धाग्त के आधार पर 
जाति-व्यवस्था का निर्माण किया था। उन्होंने आय और दास का, तथा ब्राह्मण- 
क्षत्रिय-वेश्य-शूद्र का प्रजातीय-विभाग अपने रवत को शुद्धता रखने के लिए किया। 
इस प्र जातीय-सिद्धान्त के समर्थ क अपने पक्ष की पुष्टि में यह भी कहते हूँ कि वर्ण - 
शब्द का अर्थ रंग है। ब्राह्मणों को नस्ल गोरे रंग को थी, दूसरे लोग काले थे, 
इसलिए अपनी नस्ल के वर्ण अर्थात्‌ रंग के आधार पर उन्होंन वर्ण-व्यवस्था को 
जारी किया। ये सब विचार प्रमख रूप से रखने वाले श्री एच० एच० रिज्ञले हे । 
श्री डॉ० घ्॒यें, प्रो० एन० के० दत्त तथा डों० सजमदार भी इसी विचारधारा को 
मानते हें। इस तरह की कुछ बात महाभारत-काल में अपन देश के विद्वानों में 
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भो कभी चलो होगी, क्योंकि महाभारत के शांतिपवं के १८८व अध्याय के ५वें 
इलोक में भूग तथा भारद्वाज का संवाद आता है, जिसमे भगु जो कहते हें-- बाह्मणानां 
सितो वर्ण: क्षत्रिया्णा तु लोहित: । वेब्यानां पीतको वर्ण: शूद्राणामसितस्तथा ॥-- 
अर्थात, ब्राह्मणों का सफ़ेद रंग होता है, क्षत्रियों का छाल, बेहइयों का पीछा तथा 
श॒दों का काला । 

इस मत की आलो वना--जहाँ तक जाति-व्यवस्था का नस्ल के आधार पर 
चलन का सम्बन्ध हूं, इसका मुख्य आधार इस बात पर निर्भर करता है कि कया 
आय॑ लोग बाहर से आकर यहां बसे थे, या यहीं के वासी थे। अगर आये बाहर से 
आकर बसे थे, तो आय॑ तथा दास ये दोनों हो बाहर से ही आये होंगे, क्योंकि आप 
तथा दास ये दो नस्‍्लें न होकर सदाचारियों को आय तथा दुराचारियों को दास 
कहा! जाता था। कई लोग आयों को बाहर का तथा दासों को यहाँ का वासी कहते 
हैं, परन्तु यह बात बहुत विवादास्पद है कि आय॑ बाहर से आकर यहाँ बसे थे और 
यहां के निवासो को वे दास कहते थे । श्री पी० टी० श्रोनिवास आयंगार अपने 
'माधवाचायं भाष्य सहित यजुवेंद' में लिखते हूँ -- जिन मंत्रों में आयं, दास और 
दस्य शब्द आये हूँ उनको सावधानों से परीक्षा करन पर पता लगता है कि ये दाब्द 
बंश के या नस्ल के नहीं, वरन धर्म या मत के द्योतक हैं । ये शब्द सब से अधिक 
ऋग्वेद में मिलते हूं। वहाँ आय॑-शब्द ३४ बार आया है। ऋग्वेद में कुल 
१,५३,९७२ शब्द हें। इतन दाब्दों में आयं-शब्द का सिर्फ़ ३४ बार आना 
हो इस बात का प्रमाण है कि जो लोग अपने को आय॑ं' कहते थे, बे आक्रमणकारी 
नहीं थे, जिन्होंने देश को जीतकर यहाँ के आदिवासियों---दासों--का नाज् किया। 
कारण यह है कि आक्रमण करन वालों जाति स्वभावतः: अपनी सफलताओं की 
निरन्तर डींग हॉका करतो है, जो इतन बड़े ग्रंथ में कहीं नहीं है ।'' श्रीयत्‌ आयंगार 
का यह कथन सत्य प्रतीत होता है, परन्तु अगर यह मान भी लिया जाय कि आय 
लोग बाहर से आये थे, तो भी जंसा हम पहले लिख आये हैं, आय और दास--पे दो 
नस्‍्लों के नाम तो हे ही नहीं। अगर ये वो नस्‍्लें होतीं, तब 'कृष्वन्तो विदवमायस' 
-- सबको आय बनाओ--यह बात तो नहीं कही जा सकती। सबको अपने 
विचार का तो बनाया जा सकता है, अपनी नस्ल का तो नहीं बनाया जा सकता। 
अगर कोई कहे कि सबको नीग्रो बना दो, तो क्‍या यह बात कहीं सिरे बेठतो है ? 
बाको रहा वर्ण -दब्द का रंग” अर्थ होना। जो लोग भग॒ जो का वह इलोक उद्धत 
करते हू जिसमे उन्होंत कहा है कि ब्राह्मणों का रंग सफ़ेद और शूद्रों का काला होता 
है, उन्‍्हों भगजी ने स्वयं शांति-पर्व के १८८वें अध्याय के १०वें इलोक में उत्तर दे दिया 
है- न विश्ववोस्ति वर्णातां सर्व ब्राह्मसिदं जगत्‌ । ब्रह्मणा पूर्वसष्ट हि कर्मभिवंणतां 
गतम्‌ ॥--बर्ण में सफेद, लाऊ, पीला, काला भेद कहां नहीं दीखता । ब्राह्मण काले 
और शाद्र गोरे भो दिखाई देते हूं, इसलिए वर्ण-भेद रंग के ऊपर आशित नहीं हूँ, कम 
पर आश्रित है। कम से हो भिन्न-भिन्न वर्ण बने हें। भगजों का पहुला कथन 
पूब-पक्ष है, और यह दूसरा कथन उत्तर-पक्ष है। यह हम पहले ही लिख आये हैं 
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कि वर्ण शब्द का अर्थ रंग है ज़रूर, परन्तु वर्ण-व्यवस्था में वर्ण -शब्द का अर्थ रंग 
न होकर चुनना' अर्थ है। चुनना--अर्थात्‌, जोवन का पेशा चनना। 

(घ) नेसफ़ील्ड तथा इबटसन का व्यवसायात्मक-सिद्धान्त (४९४।९।०$ 
बात ६फथध५5075.. 00०९774॥0भथे 4609)--कछुछ विद्वानों का 
कहना है कि प्रत्येक समाज में व्यवसायों के आधार पर मनष्यों का वर्गोकरण 
हेआ करता है । जो व्यक्ति किसी खास पेशे, किसो खास व्यवसाय, 
किसो खास घंधे को करते हे, वे अपनी सनन्‍्तान को उसी पेशे, व्यवसाय या धंधे को 
शिक्षा देते हं। इस प्रकार खास-खास पेश करन वाले खानदानों के अलग-अलग 
समह बन जाते हूं । पाइचात्य देशों में पेशों के जो समृह बन, उन्हें व्यावसायिक- 
संघ' ((७॥१5) कहा जाता था। इन संघों के बनने का आधार नस्ल नहीं होता 
था, एक-सा पेशा होता था। भारतवर्ष में भी इस प्रकार के एक-से पेशे के संघ 
बने, और वे संघ ही जातियाँ कहलाई। ब्राह्मण का पेशा करने बाले ब्राह्मण, 
क्षत्रिय का पेशा करन वाले क्षत्रिय, वेइय का पेशा करने वाले वइय और शूद्र का 
पेदा करने वाले श॒द्र कहलाये। सुनार, लोहार आदि जातियाँ इसी प्रकार भिन्न- 
भिन्न पेशों से बनीं । पिता अपने पुत्र को अपन पेशे के रहस्य बतलाता था, इसलिए 
पुन्न उस पेश में कुखल होता था। इस प्रकार ये पेशे बंश-परम्परा से चलन लगे, 
पेजों के वंश-परम्परा से चलने के कारण जाति-व्यवस्था भी बंश-परम्परा से चल 
पड़ो। पेश के लोग दूसरों को अपना रहस्य नहीं बतलाना चाहते थे, इसलिए 
अपन पेहे के लोगों अर्थात्‌ अपनी जाति में ही विवाह करते थे, जाति से बाहर नहीं । 
इस सद्धान्त के सबसे बड़े समयंक श्रो नेसफ़ोल्ड (४८५९0 ) तथा श्री इबटसन 
(00०५०) हूं। 

इसी दृष्टिकोण का समर्थन करने वालों का कहना है कि समाज में अम- 
विभाग का नियम! ([0५50ा ० ]250पा) काम करता है। भारत में 
जाति-व्यवस्था को जारो करन वालों ने 'श्रम-विभाग' के इसी आथिक-नियम को 
समाज में क्रियात्मक रूप दे दिया था ओर भिन्न-भिन्न ब्यवसायों को श्रम मानकर 
उनका ब्राह्मग-क्षत्रिय-बंदय-तद्र तथा अन्य जाति-उपजातियों में वर्गोकरण कर 
दिया था। इन व्यवसायों से जाति तया इनके अवान्तर भेदों से उपजातियों का 
निर्माण हुआ। 

इस मत की आलोचना--जहाँ तक व्यवसायों को आधार बनाकर जाति- 
व्यवस्था के निर्माण का सम्बन्ध हूं, यह प्रइन उठ खड़ा होता है कि पाइचात्य देक्षों में 
भो तो व्यवसायों को आधार बनाकर व्यावसाथिक-संघ' ((५|05) बने थे, 
फिर वहाँ जन्म के आधार पर जाति-वब्यवस्था का निर्माण क्यों नहीं हुआ ? यह प्रथा 
सिफ़ अपने देज्ञ में हो क्‍यों उत्पन्न हुई ? 

(5) गिलबर्ट का भौगोलिक सिद्धान्त (59078 0660ए?/०फगरए्थ! 
(6079)--कुछ विद्वानों का कहता है कि जाति-व्यवस्था का आधार भोगोलिक 
है। उदाहरणाथ, सरस्वतो के किनारे रहने वाले ब्राह्मण सारस्वत कहलाये, 
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कम्नोज में रहने वाले कन्नोजिये । इस विचार के समर्थकों में श्री गिलबर्ट ((१[0८) 
का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय है। इस प्रकरण में डॉ० सत्पकेतु विद्यालंकार 
का मन्तव्य ध्यान देने योग्य है। ये अपनो पुस्तक भारतोय-संस्कृति और उसका 
इतिहास--इस ग्रन्थ के २९६ प्‌० पर लिखते हें-- वत्तमान समय को बहुत-सी 
जातियों की उत्पत्ति प्राचोन गण-राज्यों में ढंढी जा सकतो है। पंजाब के आरडष्ट 
और क्षत्रिय-गण इस समय के अरोड़ा और खत्री जातियों में बदल गये । कौटिलोय 
अथंशास्त्र का श्रेणिगण इस समय के सेनियों के रूप में अब भी जोवित है। बौद्ध- 
काल के पिप्पलोवन के मोरिय इस समय के मोरई हूं, प्राचोन-काल के रोहितक-गण 
इस समय के रोहतगी या रस्तोगी, आप्रेय-गण अग्रवाल, काम्बोज-गण कंबोह, 
कोलियगण कोरो जाति, आजुंनायन-गण अरायन जाति के रूप में पाये जाते हूँ ।'' 
ये गण किसो-न-किसो भौगोलिक प्रदेश में श्ञासन करते थे। 

इस मत की आलोचना--भौगोलिक सिद्धान्त के विषय में यह आपत्ति कौ 
जाती है कि अनंक उप-जातियाँ तो भगोल को दृष्टि से बनो प्रतोत होती हे, परन्तु 
ब्राह्मण आदि जातियों का तो भूगोल से कोई सम्बन्ध नहों दोखता। 

(च) राइस का टोटम का सिद्धान्त (रिए०५ ॥0 050 
(607५)-- कुछ विद्वानों का कहना है कि जाति-व्यवस्था का आधार टोटम 
है। टोटम क्‍या है? जातियाँ अपने बंद को खोजतो-खोजतो किसी कल्पित 
पूृवंज को ढुंढ निकालतो हें। कोई अपना प्रारम्भ सांप से, कोई आम के पेड़ से, 
कोई इसो तरह के अन्य किसो पूर्वज से बतलाता है। इसी कल्पित-पृर्वज को टोटभ 
कहते हूं। 

इस मत की आलोचना--टोटम-सिद्धान्त के विषय में यह आपत्ति है कि 
जंगलो जातियों में तो यह ठीक प्रतोत होता है, किन्हों-किन्हीं उप-जातियों में भो 
शायद यह ठीक जेंच जाय, परन्तु ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेइय, शद्र आदि जिस जाति- 
व्यवस्था पर हम विवेचन कर रहे हें, उस पर यह ठोक नहीं बेठता क्योंकि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय आदि का टोटम' से कोई सम्बन्ध नहों। 

(छ) हट़्न का बहु-कारणतावाद (लिएा/075 ४ए०७४७०॥८ 0९09) 
““जाति-व्यवस्था के हमन ऊपर जो अनंक कारण लिखे उनमें से कौन-सा एक 
जाति को व्यवस्था में कारण बना होगा--यह तो नहीं कहा जा सकता। इनमें 
सब का थोड़ा-थोड़ा हिस्सा जाति-व्यवस्था को उत्पन्न करने में अवश्य रहा होगा-- 
यही कहा जा सकता है। यद्यपि हुटुन का कहना यह है कि आरयों के भारत में आते 
से पहले ही यहाँ की सामाजिक-रचना विषमता के आधार पर पहले से ही बनो हुई 
थी, आरयों ने सिर्फ़ उस सामाजिक-विजमता पर ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि पेशों को 
पंबन्द चढ़ा दी, फिर भी उसका कहना है कि यहाँ की जाति-व्यवस्था को वत्त मान 
रूप देने में एक नहीं अनेक कारणों ने सहयोग दिया है। किस कारण का कितना 
हिस्सा जाति-व्यवस्था के उत्पन्न करने में रहा होगा--पह गवेबणा का एक अच्छा 
विधय हे। 
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जाति-प्रथा की उत्पत्ति में हमारा जो मत है वह हम इस अध्याय के प्रारम्भ 
में हो दे आये हूं । 

६- जाति-व्यवस्था के कार्य 
(#जालांणा$ 0० (४56९ 9ए5४श॥) 

जाति-व्यवस्था के कार्य अच्छे भो हो सकते हूँ, बरे भी। इन दोनों का 
यहाँ संक्षिप्त-सा वर्णन कर देना अप्रासंगिक न होगा। जाति-व्यवस्था के अच्छे 
फार्यो को हम जाति-व्यवस्था के गण' तथा बुरे कार्यों को जाति-व्यवस्था के दोष - 
इन शी्षकों से लिखेंगे। 

[जाति-व्यवस्था के गण] 

(क) मानसिक-निश्चिन्तना (?5५९८00]02802 $0८०7४)--जाति- 
व्यवस्था का सबसे बड़ा गण यह है कि जाति का जो सदस्य होता है उसे अपन 
भविष्य के कार्य-क्रम की कोई चिन्ता नहीं रहतो। जाति की जो परम्पराएं हूं, 
उन्हों को लेकर व्यक्ति जीवन में आगे-आगे कदम रखता जाता है, उसके लिए मानो 
सारा-का-सारा प्रोग्राम पहले से बना-बनाया है, शादो-ब्याह, खाना-पीना, रहन- 
सहन, रीति-संस्कार--इन सब के लिए उसे कोई चिन्ता नहीं करनी, यह सारो 
खिन्ता का भार बिरादरी सदा अपन ऊपर लिये रहती है। 

(ख) आर्थिक-निश्चिन्तता (200707रा2 $९०77 (५ )--आज उद्योग- 
धन्धे की समस्या हर व्यक्ति को परेशान करती हूं, परन्तु जाति-व्यवस्था में 
हर व्यक्ति का धन्धा निश्चित है। भंगो के लड़के को भंगी का काम करना है, 
कहार-बढ़ई-सुनार के लड़के को अपना परम्परागत धन्धा करना है। इसमें जो- 
कुछ प्राप्त हो गया उसो को वह बहुत मानता है। जाति क्योंकि जन्म से आतो है, 
इसलिए ऊंची जाति में जन्म लिया तो भी सन्तोब, नोची जाति में जन्म लिया तो 
भो सन्‍्तोष करना होता हे, यह सोचकर सनन्‍्तोष करना होता है कि पिछले जन्म के 
कर्मों के कारण नीच जन्म मिला, अब कम का फल भोग लेंगे तो अगले जन्म में उच्च 
बंश में जन्म मिलेगा। जाति-व्यवस्था में हुर युवक को धन्धे की तलाश नहीं करनी 
पड़तो, बाप-दादा का धन्धा उसका धन्धा होता है। 

(ग) सामाजिक-सुरक्षा (9002। $6०777)--आज वृद्ध, अपंग, 
अनाथ, विधवा के लिए सामाजिक-सुरक्षा के भिन्न-भिन्न प्रयत्न हो रहे हूं। वढ़ों 
के लिए वुद्धालय, अनाथों के लिए अनाथालय, विधवाओं के लिए विधवाश्रम खुल 
रहे हे। जाति-व्यवस्था में इस प्रकार के असमर्थ व्यक्तियों का पालन-पोषण 
जात-बिरादरी करतो थो। 

(घ) संगठन (8003 ए॥॥(9)--जाति-व्यवस्था में जाति के सदस्यों 
का आन्तरिक-संगठन बड़ा दुढ़ होता है। जाति के म॒ृखिया लोगों ने जो निईचचय 
कर दिया वह सबको मान्य होता है। बिरादरी अगर हड़ताल का निदचय कर दे, 
तो किसो को सजाल नहीं जो हड़ताल के विरुद्ध च॑ भो कर सके। आजकल की 
सशदूरों को हड़तालों ओर बिरादरी को हड़ताल में यह भेद हूँ कि मज़दूरों 
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में दो पारटियाँ बन सकती हू, परन्तु बिरादरो को हड़ताल में दो पारटियाँ नहीं 
बनतों । बिरादरों को बात जो नहों मानता उसे बहिष्कृत कर दिया जाता है, 
उसका हुकका-पानी बन्द कर दिया जाता है, उससे रोटी-बेटो का व्यवहार तोड़ 
दिया जाता है। इस दृष्टि से जाति का संगठन एक ज्ञबर्दस्त संगठन है। 
राजनंतिक दल जात-बिरादरी के आधार पर वोट माँगते हें, और भारत जेसे देश 
में जहाँ जात-बिरादरो का भूत हर-एक पर सवार है, जाति के आधार पर बोट 
ज़्यादा लिये और दिये जा सकते हूं । 

(ड) भिन्‍न समुदायों को एकता में बाधता (एग्ां[ए ॥ ताएलड॥५)-- 
भारतीयों को जाति-व्यवस्था में एक खास बात यह है कि यह जातियों 
के भिन्न-भिन्न समह होते हुए भी उन्हें एक सूत्र में बांध देती है। उदाहरणाथ, 
बाहर से आये हुए शक, हूण आदि और अपने देश के अन्दर के जो लोग भी हें-- 
इन सब को हिन्दुओं को जाति-व्यवस्था में इस तरह पिरो दिया गया है कि वे सत्र 
अलग-अलग होते हुए भी हिन्दू-धर्म का अंग माने गये हूें। हिन्दुओं की 
जाति-व्यवस्था में हर-एक को स्थान है। हिन्दू हर-एक के साथ रोटो-बेटो का 
व्यवहार तो नहीं कर सकता, परन्तु अपनो जाति-व्यवस्था में हर-एक को स्थान 
अवब्य दे सकता है। अगर ईसाई हिन्दू होना चाहता है तो हिन्दू रोटी-बेटी का 
व्यवहार तो उसके साथ नहीं करंगा, परन्तु उसे 'ईसाई-हिन्दू' की जात अवश्य दे 
देगा। इस प्रकार जो ईसाई-हिन्दू बनेंगे, वे आपस में रोटो-बेटो का व्यवहार कर 
सकेंगे, दूसरों के साथ नहीं। इस तरह को है यह जाति-व्यवस्था । 

[जाति-व्यवस्था के दोष] 

(क) शअराष्ट्रीयता (4ानाआांणाओंधा) )--जाति-व्यवस्था में जहां यह 
गुण है कि यह छोटे-छोट समूहों में एकता उत्पन्न करती हू, बहाँ इसमें यह दोष है कि 
यह बड़े समह का निर्माण नहीं होन देती, खासकर एक राष्ट्रीय-भावना के उत्पन्न 
होने में बाधक बन जाती है। जहाँ राष्ट्रीयता को भावना की बात हुई, वहाँ छोटे- 
छोटे सम्‌ हू अपने -अपन स्वार्थों के कारण इस प्रकार लड़ने-झगड़ने लगते हें कि बड़ो 
बात हो हो नहीं पाती । बनिये बनियों के दृष्टिकोण से, लत्री खत्रियों के दष्टिकोच 
से जब बात कर गे, तब राष्ट्रीयता के दृष्टिकोण को बात कहाँ हो सकती है ? 

(ख) शोषण (£2(00907 )--जाति-व्यवस्था में ऊँच-नील का 
भाव सदा बना रहता है। यह ऊँच-नीच का भाव कर्म पर आश्चित न होकर 
जन्म पर आश्रित होता है। इसका मतलब यहू हुआ कि जाति-व्यवस्था में कुछ 
व्यक्ति सदा जन्म के कारण ऊंचे और कुछ जन्म हो के कारण सदा नीचे माने 
जाते हूं। परिणामस्वरूप उच्च-कुल के लोग सदा नोचे कहे जाने वाले वर्ग का 
शोषण करते रहते हें। अछुतयन की बोमारी इसी जाति-व्यवस्था की उपज है। 
हिन्दू-समाज को जाति-व्यवस्था के कारण अछत कहे जाने वाले वर्ग का सदा शोषण 
हुआ है। जाति-व्यवस्था के इन अस्याचारों का परिणाम है कि अनेक तथाकथित 
निम्न-जाति के लोग ईसाई तथा मसलमान बन गये । 


लि 
च्छ 
हि 
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(ग) अप्रगतिशीलता ($[80८० $00००४४५)--जाति-व्यवस्था पर 
आश्रित समाज प्रगतिशील नहीं रहता। सब-कुछ पहले से निश्चित हे। रीति- 
रिवाज़ क्‍या होंगे, रहन-सहन कसा होगा, आथिक-दुष्टि से व्यक्ति किस प्रकार का 
उद्योग-धन्धा करंगा, कहाँ शादी-ब्याह करेगा, क्‍या करेगा, क्‍या नहीं करेगा--- 
सब-कुछ जब व्यक्ति के लिए पहले से निश्चित है, तब वह अपने दिमाग़ को किसो 
बात के लिए तकलीफ़ क्यों देगा ? एंसे समाज में व्यक्ति में क्रियाशीलता नहों रहती, 
प्रगतिशीलता नहीं रहती, वह अपन उद्योग से आगे नहीं बढ़ सकता। 

(घ) अप्रजातान्त्रिक (4॥॥-0070028॥0)--१५ अगस्त १९४७ 
को भारत स्वतन्त्र हुआ। उससे पहले अंग्रेज्ञों के काल में तो प्रजातन्त्र का कुछ 
काम ही नहीं था, उसके बाद इस दिशा में कदम उठाया गया। इस बोच जो 
संविधान बना, वह २६ जनवरी १९५० को सम्पूर्ण भारत पर राग हुआ। इस 
संविधान की कुछ विशेषताएं थीं जिनमें से जिस विधय पर हम विचार कर रहे हूं 
उससे सम्बन्ध रखने वालो विशेषताएं हं--आधारभत-अधिकार' (7प08- 
77678 १8॥5) । 

आधारभ त-अधिकार' का मतलब है--कानन की दृष्टि से व्यक्ति व्यक्ति 
में कोई भेद नहीं होगा, कोई बड़ा नहों, कोई छोटा नहीं, धर्म, वंश, जाति, लिग के 
कारण मनृष्य-मनष्य में भेद नहीं माना जायगा, सब बराबर होंगे, हर किसो को 
वोट का अधिकार होगा। यह अधिकार एसा है जिससे जाति-व्यवरथा की जड़ 
में कुठाराघात होता है। जाति-व्यवस्था और प्रजातन्त्र के सिद्धान्त पर माने गये 
आधारभत-अधिकार --दोनों एक-दूसरे से विरोधी चीज्ञें है। अगर आधारभत- 
अधिकारों के अनुसार भारत के हर व्यक्ति को, चाहे वह ब्राह्मण हो, चाहे चमार 
हो, एक-सा माना जाय, तो जाति-व्यवस्था खत्म हो जाती हें; अगर जाति- 
व्यवस्था के अनुसार मनध्य-मनष्य में जन्म के कारण भेद माना जाय, तो आषार- 
भूत-अधिकार' खत्म हो जाते हें। इन दोनों का मेल नहों बैठता । वत्तमान-युग 
में क्योंकि प्रजातनत्र का ही बोलबाला होगा इसलिए धोरे-धोरे जाति-व्यवस्था 
समाप्त हो जायगी--इसमें कोई सन्देह नहीं। इसमें भो सन्देह नहीं कि जेंसी 
हालत अभी तक है उसमे चनावों के समय लोग प्रजातान्त्रिक सिद्धान्तों को दृष्टि 
में रखकर वोट नहों देते, अपनी जात-बिरादरी को सामन रखकर बोट देते हें । 
भारत में असली प्रजातन्त्र तभी चलेगा जब जात-बिरादरो के संकुचित हित को 
भलाकर लोग देश-हित की विज्ञाल दृष्टि से सोचने लगेंगे। 

७. जाति-प्रथा को स्थिर रखने वाले तत्त्व 

यद्यपि वर्समान-पग की परिवरत्तित परिस्थितियों में जाति-प्रथा के विरोधी 
तत्त्व बढ़ रहे हे, तो भी कई तत्त्व एसे हे जिनसे यह प्रथा अब तक स्थिर बनी हुई 
है। बे तत्व निम्न हू :--- 

(क) विभिन्न प्रजातीय-तत्त्वों की विद्यमनता--अपने वेश में भिन्न-भिन्न 
नस्‍लों के तत्व पाये जाते हैं। कोई काला है, कोई गोरा; किसी को नाक रुम्बी है, 
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किसी को चपटो; किसो के होंठ मोटे है, किसी के मोट नहीं है । ये सब लोग अपने को 
भिन्न-भिन्न नस्लों का समझते हुं और अपनो नस्ल को शुद्ध रखने के लिए दूसरों से 
अपने को भिन्न बनाये रखने का भो प्रयत्न करते हें। अपने को शुद्ध बनाये रखने 
के लिए ही मध्य-पग में हिन्दुओं ने मुसलमानों को म्लेच्छ कह कर उनके साथ 
सामाजिक-सम्पक बनाना अनुचित समझा। इससे हिन्दुओं को अपनो प्‌थक्ता 
भो बनो रही । इस दृष्टि से भारत में विभिन्न प्रजातीय-तत्वों का पाया जाना जाति- 
प्रथा को स्थिर रखने में सहायक रहा है। 

(ख) स्थिर-समाज--जब समाज उन्नतिशील नहीं रहता, नथ विचारों 
और नई गतिथों को अपने में नहीं पचाता तब वह स्थिर हो जाता है, गतिशील नहीं 
रहता। एसी अवस्था में पुरानी रूढ़ियों तथा परम्पराओं का वह दास हो जाता है । 
भारत में चिर-काल से यह अवस्था रहो है। सदियों तक हमारा समाज स्थिर 
रहा है, इसमे नए विचार और नई गति-विधि नहीं आ सकी। जो समाज इस 
प्रकार स्थिर हो जाता है, उसमें जातिवाद घर कर लेता हें, इसलिए घर कर लेता 
है क्योंकि जातिवाद हो तो परम्परा से चला आ रहा होता है। हिन्दू-जाति में 
जाति-प्रथा इसलिए भी घर किये हुए है क्योंकि यह समाज स्थिर-समाज है, 
गतिशील-समाज नहों है । 

(ग) ग्रामीण तथा क्ृषि-प्रधान सामाजिक-डाँचा--जिस देश का ढांचा 
ग्रामोण हो, कृषि-प्रधान हो, वहां प्रत्येक व्यक्ति की (स्थिति! (5800५) तथा 
'कार्थ/ (२०।८) निश्चित हो जाते हूं । जिस देश में उद्योग चल रहे हों उसमें 
“स्थिति! तथा कार्य निश्चित नहीं होते। कोई व्यक्ति आज एक उद्योग में लगा है, 
कल दूसरे उद्योग में लग सकता है। स्थिति! तथा कार्य' का निश्चित हो जाना 
ओर उसमें परिवत्तवन न हो सकना ही तो जाति-प्रथा' कहलातो है। जाति- 
प्रथा में व्यक्ति को जो स्थिति' मिल गई है वह बदलती नहों, तभी इसे 'आवृत- 
व्यवस्था (([0360. 50८4 $५8९८॥) कहा जाता है। भारत की 
ग्रामीण तथा कृबि-प्रधान व्यवस्था होने के कारण भो यहाँ जाति-प्रथा स्थिर बनो 
हुई है। इसके अतिरिक्त जाति-प्रथा के स्थिर रहने का दूसरा कारण यह है कि 
देश छोटे-छोटे गांवों में बेटा हुआ है। गाँव इतने छोटे होते हू कि हर-कोई एक-दूसरे 
को जानता है। जो जाति के नियमों को तोड़त। है, उसका एकदम आसानो से 
बहिष्कार कर दिया जाता हे, उसका हुक्‍का-पानों बन्द कर विया जाता है। यही 
कारण है कि जाति-प्रथा के गड़ गाँव हूँ, शहर नहीं। शहरों में चले जाने से मनध्य 
एक ऐसे क्षेत्र में खला जाता है जहाँ उसे कोई जानता नहीं, और इसलिए वह 
जाति के बन्धनों से स्वतंत्र हो जाता है। इसी लिए शहरों में जाति-प्रथा का बन्धन 
नहीं दिखाई देता। | 

(घ) भौगोलिक-पृथक्ता--भौगोलिक दृष्टि से दूसरे देशों से जुदा होन के 
कारण भी पुरानी रूढ़ियाँ ओर प्रयाएँ समाज पर हावी रहती है । भारत स्विधों से 
दूसरे देशों से कटा रहा ओर इस बीच जाति-वाद का जोर बढ़ता गया। जबसे 
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अपना देश दूसरे देशों तथा दूसरो जातियों के सम्पर्क में आने लगा है तब से जाति- 
वाद का ज़ोर भी घटन लगा है। 

(8) अज्ञानता तथा धर्म का प्रभाव--जाति-प्रथा को धर्म का अंग माना 
जाता रहा है। लोग समझते रहे ह कि जाति-प्रथा के नियमों का पालन न करना 
पाप है। जहाँ-जहां यह अज्ञान दूर हो गया है वहाँ-बहां जाति-प्रथा का उतना ज्ञोर 
नहों रहा । 

(च) कोई जाति को नहीं तोइता इसलिये भी जाति-प्रथा बनी हई है-- 
जाति-प्रथा के बने रहने का सब से बड़ा कारण यह है कि जो तोड़ने के लिए तंयार 
हैं, वे भी जब देखते हूं कि दूसरे नहों तोड़ रहे तब वे भी न तोड़न के लिए विवद्ञ 
हो जाते हें। यह बात दो तरह से जाति-प्रथा को स्थिर रखने में सहायक हो रहो 
है। पहले तो यह कि देखादेखोी, दूसरों के अन॒करण के कारण लोग इस परम्परा के 
अंधे अनुयायो बन हुए हूं, दूसरे यह कि अगर कोई ब्राह्मण या क्षत्रिय या अन्य किसी 
जाति का व्यक्ति अपन से भिन्न जाति में विवाह करने के लिए तेयार हो भो जाता 
है, तब उसे एसे व्यक्ति ही नहीं दिखाई देते जो अपने से भिन्न जाति में लड़को या 
लड़का देने के लिए तेयार हों। परिणाम यह होता है कि वह तो भिन्न जाति में 
विवाह करने के लिए उद्यत होता है परन्तु दूसरे क्योंकि अपनी जाति में हो वर या 
कन्या को तलाद कर रहे होते हूं इसलिए विवज्ञ होकर उसे भी अपनी जाति का ही 
मुंह देखना पड़ता है। उदाहरणायथं, अगर कोई ब्राह्मण अपने लड़के के लिए क्षत्रिय 
या वइय कन्या चाहे, और यह हर क्षत्रिय तथा वंइय को क्षत्रियों तथा बंश्यों में 
ही बर ढंढता पाये, तब उसके सामने इसके सिवाय क्या चारा रह जाता है कि घम- 
फिर कर फिर अपनो जाति की कन्या को हो ढूंढें । जाति-प्रथा को तोड़ने को इच्छा 
रखते हुए भी इसे तोड़ न सकने तथा इसके स्थिर बने रहने में यह सब से बड़ा तत्त्व 
है। 

८. जाति-प्रया ने हिन्दू-समाज को रक्षा को हे 

आज जाति-प्रथा हिन्दु-समाज के विकास में अभिज्ञाप बनो हुई है। 
मनष्य और मनुष्य में भेद का यह कारण है। परन्तु कोई समय था जब इसी प्रथा 
के फारण हिन्दू-समाज का विकास ओर इसकी रक्षा हुई। किस प्रकार जाति- 
प्रथा ने हिन्दू-ससाज को रक्षा को यह निम्न बातों से स्पष्ट हो जायगा : 

(क) विभिन्न जातियों को एक सूत्र में बाँधघना--भारत में विभिन्न जातियाँ 
थों--पह हम दर्शा आये हूं। भिन्न-भिन्न जातियों का आपस में संघर्ष उठ खड़ा 
होना स्वाभाविक है। इन विभिन्न जातियों के अपने-अपने स्वार्थ थे, उन स्वार्थों 
के लिए वे एक-दूसरे के साथ लड़ सकते थे। जाति-प्रथा का विशुद्ध रूप वर्ण- 
व्यवस्था यो--यह हम दर्शा आये हैं। भारत के समाजशज्ञास्त्रियों ने वर्ण-व्यवस्था 
हारा इन सब भिन्न-भिन्न जातियों को एक ऐसे सूत्र में बाँध दिया जिसके द्वारा वे 
परस्पर संघर्ष करन के स्थान में परस्पर सहयोग का जोवन बिताने रूगे। भ्रीय॒त्‌ 
जोड़ ने जाति-प्रथा के महत्त्व पर लिखते हुए लिखा है कि यह प्रथा इस देश के भिन्न- 
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भिन्न रोति-रिवाज़ों, भिन्न-भिन्न धासिक-विशव्वासों ओर परम्पराओं के लोगों को 
एक-सूत्र में बांधने का एक सकल प्रयास था। हट्टन ने इस व्यवस्था की प्रशंसा करते 
हुए लिला है कि इस व्यवस्था में ऊँचे-से-अंचे और नोचे-से-नोचे काम करने वालों 
को समाज में अपनो-अपनो स्थिति दे दो गई थो ओर प्रत्येक व्यक्ति को अपनो स्थिति 
से असन्तोष न होकर सन्‍्तोध था, इसलिए सन्‍्तोष था कि प्रत्येक व्यक्ति यह 
समझता था कि समाज में उसको जो स्थिति हे वह उसके पृव॑-जन्मों के कारण है, 
वह उसे बदल नहीं सकता, इसलिए उसे सनन्‍्तोषपु्व॑क अपना काम करते रहना 
चाहिए । 

(ख) मध्य-काल में मुसलमानों से हिन्दू-धर्म की रक्षा--इस्लाम के विषय 
में कहा जाता है कि यह जहाँ गया वहाँ आंधी को तरह गया और अपन सामने 
इसने किसी धर्म को टिकन नहीं दिया। यही कारण है कि युरोप तथा एशिया 
दोनों जगह इस घर्मं ने अपनी जड़ें जमाईं । अन्य देश्ञों में इसके सम्मख कोई धर्म 
नहीं टिका, खास कर इसको तलवार के सामने सब ने सिर झका दिया, परन्तु 
भारत में हिन्दू-धर्म ने इसके सम्मख अपने को अडिग बनाये रखा। इस्लाम जेसे 
धर्म का मकाबिला करना हिन्दू-धर्म को जाति-प्रथा का ही काम था। जाति-प्रथा 
के अनुसार हिन्दू इस देश को विजित करने वाले मुसलमानों को म्लेच्छ कहते रहे 
और उनके सम्पक्क से अयन को बचाते रहे। मसलमानों के बाद अंग्रेजों के साथ 
भो हिल्दुओं का यहो रवंग्या रहा। इस वृष्टि से अनेक लेखकों न जाति-प्रथा की 
प्रशंसा को है। 

(ग) जाति-अ्रथा द्वारा विदेशियों को हिन्दू-संगठन में पचा लिया गया-- 
जाति-प्रया में जहाँ एक-दूसरे से पृथक्ता को भावना हे वहाँ हिन्दुओं ने विदेशों 
जातियों को इस प्रथा द्वारा अपने में पचा भी लिया है। इस देश में अनक विदेशियों 
के आक्रमण हुए। उन्होंने यहाँ आकर विवाह-शादी को, उनको सन्‍्तान हुईं। उन 
सन्‍्तानों को जाति-प्रथा में कोई-न-कोई जाति-उपजाति वेकर जाति को श्रृंखला में 
स्थान दे दिया गया। शक, हूण, संगोल आदि अपनी जाति-प्रथा में कहों-न-कहों 
खप गये और उन्हों के रक्‍्त-सम्मिश्रण से भारत की अनेक जातियों तथा उप-जातियों 
का निर्माण हुआ । 

(घ) व्यवसायों में स्थिरता--जाति-प्रया में प्रत्येक व्यक्ति का व्यवसाय 
निश्चित होता है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य, शद्र आवि व्यवसायों के नाम हो तो 
थे। जो पढ़ाता-लिखाता था वह ब्राह्मण था, जो सेना में भत्तों होकर देश की रक्षा 
करता था वह क्षत्रिय था, जो वणिज-व्यापार से धन कमाता था वह वंद्य था। 
बंदयों में भो घन कमान के अपने-अपने व्यवसाय थे। कारोगरों सें कोई लोहार, 
कोई बढुई था, इनकी जातियाँ भी जन्म के आध्कर पर निश्चित थों। व्यवसाय 
के विषय में यह कहा जा सकता है कि पिता का व्यवसाय अगर पुत्र करेगा तो 
वह दूसरे की अपेक्षा अधिक कुशल होगा क्योंकि उसे जन्म से ही उस व्यवसाय की 
', शजा-दीक्षा सिलेंगो। इसके अतिरिक्त जब किसी को जन्म से हो कोई व्यवसाय 
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मिल जायगा, तो उसके बेकार होने को सम्भावना भो नहों रहेगी। इस दृष्टि से 
जाति-प्रथा जहाँ समाज से बेकारी को दूर करती हूँ वहाँ इसन हिन्दू-समाज 
में व्यवसायों को स्थिर किया और उन व्यवसायों में कुशलता लान में सहायता 
दो और इस प्रकार हिन्दू-समाज की रक्षा को । 

९. जाति-प्रणाली तथा भारतोय मुसलमान 

(क) मुमलमानों में विवाह-संबंध में ऊेच-नीच का भेद--इस्लाम 
में विश्व-बन्धुत्व का सिद्धान्त आधारभत माना जाता है। हज़रत मुहम्मद 
के अनसार इन्सान और इन्सान में भेद करना अनुचित है। सब मनण्य एक-समान 
हें, उनमें ऊँच-नीच का भेद नहीं है। यह विचार जाति-व्यवस्था के विचार से उल्टा 
है। जाति-व्यवस्था में तो जन्म से ही कोई ब्राह्मण, कोई क्षत्रिय, कोई बेइप और 
कोई शद्र है। 

जाति-व्यवस्था के इस रूप से तो इस्लाम अछता है, परन्तु असल में देखा जाय, 
तो जाति-व्यवस्था का आधारभत-तत्त्व ब्राह्म ग-क्षत्रिय-वदय-शूद्र न होकर मनष्य 
का मनुष्य से भेद है। जहाँ मनुष्य का मनुष्य से सामाजिक-दृष्टि से भेद पाया जाता 
है, वहाँ जाति-व्यवस्था को किसी-न-किसो रूप में माना जाता है। जो लोग मनष्य 
का मन॒ध्य से भेद करते हैं, वे एक-दूसरे को छूने से परहेज़ करते हें, एक दूसरे के 
साथ उठने-बंठने से, खान-पंने से, एक-दूसरे को विवाह में अपनो कन्या देने से 
परहेज करते हूं। इन दृष्टियों से देखा जाय, तो यद्यपि मुसलमानों में हिन्दुओं 
की तरह उतनी कट्टूता नहीं हे, तो भी अन्तविवाह के क्षेत्र में उनमें भी ऊंच-नीच 
का भेद विद्यमान है। उदाहरणार्थ, श्री रामधारी सिह “दिनकर' ने अपने संस्कृति 
के चार अध्याय -नामक ग्रन्थ में मुस्लिस-काल में सामाजिक-संस्कृति का स्वरूप --- 
इस अध्याय में लिखा है, हिन्दुओं की जाति-प्रथा ने भो मस्लिम-समाज को 
प्रभावित किया और मुसलमान भी शरीफ़ और रज्ोल जातों का भेद करन रूगे 
एवं जुलाहों ओर धुनियों के साथ शरोफ़ जात वालों को खाने-पोने में आपत्ति 
होने लगी।'...... हिन्दुओं को देखा-देखो, मुसलमानों में भी ऊंच-नोच का भेद 
चलने लगा एवं यह प्रथा प्रचलित हो गई कि सय्यद शेख को बेटी ले सकता है, किन्तु 
शेख सथ्यद को बेटी से ब्याह नहीं कर सकता। 

(ख) मुसलमानों में ऊंच-नीच के सामाजिक-भेद का कारण-- यद्यपि 
इस्लास में मनष्य-मनुष्य के ऊँच-नोच के भेद को स्वीकार नहीं किया गया, तथापि 
इस्लाम में यह भेद किसो-न-किसो रूप में पाया जाता है। इसका कारण क्या है ? 
इसका कारण यह है कि इस्लाम जब अन्य देश्ञों में आक्रान्ता बनकर पहुँचा, तब 
वहाँ जाकर यद्यपि इसन दूसरे देश वालों को इस्लाम-धर्म में दीक्षित कर लिया, तो 
भो विजेता और विजित की भावना हर जगह बनी रही ।, जो लोग म्‌हम्मद साहब 
के रक्त के थे, या उनके सम्बन्धी थे, या उनके समय के साथी थे, बे तथा उनके 
वंशज सदा अपने को दूसरों से बड़ा समझते रहे और इस बड़प्पन के कारण ही वे 
अपनों तथा दूसरों में भेद करते रहे। जो विजित थे, उन्होंने यद्यपि इस्लाम स्वीकार 
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कर लिया, तो भी अपनी स्वतन्त्र-सत्ता बनाए रखने के लिए वे भो अपनों में ही 
ब्याह-शादी करते रहे, इसलिए एक तरह की जात-पाँत इन लोगों में बनो रहो । 
जब इस्लाम भारत में आया, तब तो इस्लाम का जात-पाँत से प्रभावित होना 
ओर भी आसान हो गया। यहाँ तो जाति-व्यवस्था थी ही। इसका प्रभाव यह 
हुआ कि मुस्लिम आकान्ताओं में भो एक तरह से तीन सामाजिक श्रेणियाँ बन गईं । 
इतिहासकार अन्सारी के कथनानसार भारत में मुसलमानों में जो सामाजिक भेद- 
भाव उत्पन्न हो गया उसे तोन भागों में विभकक्‍त किया जा सकता हे। वे भाग 
क्‍या हे? 

(ग) भारत में मुसलमानों में ऊंच-नीच के तीन भेद--अन्सारो के 
कथनानसार भारत में मुसलमानों के तोन वर्ग बन गए। एक वर्ग तो वह है जो 
उच्च जाति के मुसलमानों का है, ये मुसलमान अपने को विजेता मुसलमानों का 
बंशघर बतलाते हें, अरब या ईरान से आया हुआ बतलाते हूं, अपना किसी-न-किसो 
प्रकार का सम्बन्ध हज़रत मुहम्मद से जोड़ते हूं। इन्हें अशरफ़' कहा जाता है, 
अशरफ़--अर्थात्‌ शरीफ़'--जिनका जिक्र हम ऊपर कर आए हूँ। इन शरोफ़' 
मसलमानों के बाद सामाजिक स्थिति में दूसरे दर्जे पर वे मसलूमान आते हें जो उच्च 
जाति के हिन्दू थे, परन्तु मुसलमान हो गये। इनको क्योंकि शरोफ़-दर्जे के 
मुसलमान अपने में शामिल नहों करते इसलिए इनका दर्जा दूसरा है। तोसरे दर्जे 
में हिन्दुओं को वे छोटो-मोटी जातियाँ आ जातो हूँ जो उच्च-दर्जे के हिन्दू नहों थे, 
नोचे दर्ज के थे, और मसलमान हो गये । 

उक्त विवेचन से स्पष्ट है कि यद्यपि मुसलमानों में हिन्दुओं को छत-छात 
नहों है, खान-पोन ओर हुक्के का परहेज भो नहीं हे, इस दृष्टि से हिन्दुओं की-सो 
जाति-प्रणालो भो नहीं हे, तयापि उनमें बंशगत ऊंच-नोच का भेद मोजूद हूं, 
ब्याह-शादी में भो जन्मगत भेद को ध्यान में रखा जाता है--इसलिए इन अंशों में 
उनमें भी जाति-प्रणाली के ये दो आधारभूत तरस्व--जन्मगत-भेद तया सामाजिक- 
स्थिति पर आश्रित ब्याह-शादो का भाव--मौजद है। 

१०. जातिवाद 
((#४ॉ0ंत्रा। ) 

हमने अभी कहा कि मसलमानों में यद्यपि हिन्दुओं को तरह को जाति- 
प्रणालो नहीं है, तो भी उनमें जाति-प्रणाली के कई तत्त्व मौजूद हें, उनमें ऊँच- 
नोच को भावना सोजद है। इस भावना को जाति-प्रणालो तो नहीं कहा जा 
सकता, परन्तु जातियाद कहा जा सकता है। तो फिर जातियाद कया है ! 

(क) जातिवाद की परिभाषा--जातिवाद किसी एक जाति या मानव- 
समह के सदस्यों की उस भावना को कहते हे जो अपने देश या अपने सम्पूर्ण समाज 
का हित सामने नहीं रखती, अपितु अपनी जाति या अपने से सम्बन्धित छोटे समह 
के सदस्पों के हित को सामने रखती हैे। यह ज़रूरी नहीं कि यह भावना हिन्दुओं 
को-सी जाति-प्रणाली का ही रूप धारण करे। जहाँ-जहाँ देश भर के या अपने 
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सम्पूर्ण समाज के हित को सामने रखने के स्थान में अपनी जाति, अपनी बिरादरी, 
अपने धर्म या अपने छोटे-से समाज का हित सामने रखकर व्यवस्था बनेगी, वहाँ 
जातिवाद कहा जा सकेगा। इस जातिवाद का परिणाम यह होता है (कि लोग 
अपनी-अपनी जाति को दढ़ बनाने का प्रयत्न करते हें, उसके सदस्यों का आपस में 
सम्पक्क होता हे, जाति के सदस्य आपस में हो शादी-ब्याह करते हे, अपने दायरे से 
बाहर नहों जाना चाहते। 

(ख) जातिवाद के कारण--मनुष्य इकला भो नहीं रह सकता, सारे 
संसार का होकर भो नहीं रह सकता। इकले रहने से उसके कारोबार नहों चल 
सकते, और सारे संसार का बनकर समुद्र में पानो को बूंद को तरह वह अपने को खो 
देता है। इसलिए अपने कारोबार चलाने के लिए, अपना परिवार बनाये रखने के 
लिए, शादी-ब्याह का चक्र चलाये रखने के लिए, अपने नज़दीकी सहायकों का 
दायरा खड़ा करने के लिए वह एक सम्‌ ह को अपना लेता है, इसी में अपने व्यवहार 
चलाता है, यही उसका जाति का दायरा कहलाता है। इस प्रकार के दायरे 
आजकल की परिस्थितियों में बन भो रहे हे, टूट भी रहे हें। क्‍यों बन रहे हें ओर 
क्यों टट रहे हे इसके भ। कारण हें। थे कारण क्या हें ? 

() उद्योगीकरण तथा नगरोकरण--पहले कभी लोग अपनो जात का 
ही पेशा करते थे, परन्तु आज उद्योग बढ़ रहे हें, नगरों का विकास हो रहा है, 
सब लोग गाँव से नगर को ओर जाना चाहते हूँ। गाँव में वे अपने सीमित-क्षेत्र में थे, 
हर समय जात-बिरादरी का भूत सवार रहता था; जब वे शहर में जाते हे तब 
उनका जात-बिरादरी से सम्बन्ध टूट जाता हे, नपे-तये लोगों के बोच सनुष्य जा 
पड़ता है। परन्तु जातिवाद की जो भावना नगर में जाकर टूट गई थो, वह वहाँ 
को परिस्थितियों से फिर जाग भो जाती है। इतने बड़े नगर में मनष्य अपन को 
इकला-सा अनुभव करने लगता है, कोई मुस्तोबत में साथ देने वाला नहीं दोखता । 
एसी हालत में फिर वह अपनो जाति वालों को तलाश करता है, अपने गाँव वाले, 
अपनो जात-बिरादरी वाले, ऐसे लोग जो ज़रूरत के वक्‍त उसका साथ दें। यही 
कारण है कि बड़े-बड़े शहरों में जातोय-संगठन बनते दिखाई देते हं--गौड़ 
ब्राह्मण सभा, सारस्वत सहामण्डल, अग्रवाल सभा इत्यादि। उद्योगीकरण तथा 
नगरीकरण से लोग नगरों में जाते हें और वहाँ नगरों की परिस्थितियाँ जातिवाद 
को तोड़ने तथा बढ़ावा देने--दोनों में हाथ बेटा रही हूं । 

() झाजीविका की समस्या--आजीविका की समस्या को हल करने के 
लिए भी जातिवाद का सहारा लिया जाता है। पहले कभो जातियां आजीविका 
का प्रइन भी हल करतो थाीं। प्रत्येक जाति का एक पेशा होता था, उस जाति 
में जो पंदा हुआ उसको पेशा ढंंढने की ज़रूरत नहीं थी, उसकी जाति का पेज्ञा 
उसका पेशा था। ब्राह्मण के लड़के को पश्चियाई हो करनी है, और कुछ नहों, 
क्षत्रिय के लड़के को फ़ौज में भत्तों होना हे, बनिये के लड़के को दुकानदारी करनी 
है। आज की कद्मकश के युग में यह अवस्था नहीं रही। ब्राह्मण का लड़का 
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पषियाई से सन्तुष्ट नहीं, बह सरकारी नौकरो करना चाहता है। यही हाल और 
जातियों का है। इस युग में जाति का पेशे के साथ अब तक जो सम्बन्ध चला आ 
रहा था वह ट्ट गया है, परन्तु जहाँ वह सम्बन्ध टूटा है वहाँ फिर से वह सम्बन्ध 
बनता भोजा रहा है। वह कंसे ? वह इस प्रकार कि जब कोई ब्राह्मण या किसो 
जाति या धर्म का कोई व्यक्ति उच्च पद पा लेता है तब वह अपनो जाति के लोगों 
का स्तर ऊँचा करन के लिए उन्हें सहारा देने लगता है। अगर कोई दलित-वर्ग 
का) व्यक्ति मिनिस्टर बन गया, तो वह अपनो जात-बिरादरी वालों को जितनो 
सहायता कर सकता है, करता है, जहां तक उसका बस चलता है अपनी जात वालों 
को नौकरियां देता है। कायस्थ कायस्थों को ढंढते हें, काइमीरी काइमोरियों को, 
भिन्न-भिन्न जात वाले अपनो जात वालों को। नौकरियां ढूंढने वाले भी इस बात 
का पता लगाते रहते हें कि उनकी जात का कोन बड़ा अफसर कहाँ लगा है। इन 
सब लोगों का एसा करना स्वाभाविक भी है। जब तक वे अपनी सारो जाति का 
आजोविका का आर्थिक-स्तर ऊँचा नहीं कर लेते तब तक अपने लड़के-लड़कियों के 
शादी-ब्याह को समस्या उनके सामने बनी रहती है। इस सब से भी जातिवाद को 
पनपने का अवसर मिलता है। 


(ग) जातिवाद के परिणाम--उक्‍त कारणों से जातिवाद बढ़ रहा 
है--हिन्दुओं में, मुसलमानों में, सिक्‍खों, ईसाइयों, पारसियों--सभो में बढ़ रहा 
है। हमें यह देखना है कि जातिवाद के इस प्रकार बढ़ने के क्या परिणाम हूं ? 

(3) जातिवाद राष्ट्रीयता तथा लोकतन्त्र-भावना के विपरोत है-- 
जातियाद का यह परिणाम है कि हम प्रत्यक क्षेत्र में अपनी जाति को बात ले बठते 
है। स्कलों-कालेजों में प्रबन्धकत लोग अपनी जाति के लोगों को भरन रूगते हें। 
नगरपालिका, विधान-सभा आदि के चुनावों में अपनी जाति के लोगों को मतदान 
देन लगते हैं । राष्ट्रीयता तया लोकतन्‍्त्र की भावना यह नहीं है। राष्ट्रीयता तया 
लोकतन्‍्त्र में व्यक्ति सारे देश का है, एक समह का, एक जाति का नहीं। अगर 
समान लिया जाय कि अपनो जाति के वे छोग जिन्हें हम नोकरो में भरते हूं, या जिन्हें 
हम बोट देते हूं, सब-के-सब योग्य हो हैं, तब भी इसका यह परिणाम तो होता हो हू 
कि इससे एक क्ष॒द्र भावना को हम बढ़ावा देले हे, राष्ट्रीयता तथा लोकतम्त्र को महान 
भावना को नध्ट करते हूं । 


(7) जातिवाद से प्रयोग्य व्यक्तियों के हाथ में मत्ता आती है--यह 
समझना कि हमारी जाति के सब लोग योग्य हो होंगे, गलत घारणा है। योग्यता 
का पट्टा किसी एक जाति का नहीं। योग्य व्यक्ति सब जातिथों, सब समहों में 
पाये जाते हैं। जातिवाद का भयंकर दुष्परिणाम यह होता है कि सब जगह अयोग्य 
व्यक्ति भर जाते हें ओर कोई काम ठीक-से नहीं हो पाता। आज अपने देश में 
सब जगह कार्य को शिथिलूता का मुख्य कारण यही है कि जातिवाद के शिकार 
होकर हमने सब जगह अपने भाई-भतोीज भर दिये हे। 
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(घ) जातिवाद को दूर करने के साधन--जँसा हमने पहले कहा, 'जाति- 
याद' हिन्दुओं को हो बीमारी नहों, सब जगह भिन्न-भिन्न रूपों में पाया जाता है। 
इसे किस प्रकार समाप्त किया जाय--यह समाज-सुधारकों के सम्मख सबसे बड़ी 
समस्या है। 'जातिवाद' से देश को बहुत हानि होती हु इसलिए यह विचार करना 
आवश्यक है कि यह कंसे समाप्त हो ? 

() जातिवाद को समाप्त करने के लिये जाति-व्यवस्था को समाप्त 
किया जाय--समाज-सुधघारकों में एक प्रबल-पक्ष यह है कि जब तक हर-एक 
अपने को ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्य तथा शूद्र--इस रूप में मानता है, तब तक हिन्चुओं 
का जातिवाद समाप्त नहीं हो सकता । इसी दृष्टि से कई लोग अपने को किसी जाति 
के नाम से न कहकर आय --यह लिखते हें। परन्तु कठिनाई यह है कि जाति- 
व्यवस्था हिन्दुओं में इतना घर कर चको है कि लेखों-ध्याख्यानों से यह निकल नहीं 
सकती । इसके अतिरिक्त जाति-व्यवस्था को खत्म कर देन से जातिवाद समाप्त 
हो जायगा--यह विवादास्पद बात है। जाति-व्यवस्था तो जातिवाद का ही 
परिणाम है। हमें जातिवाद की भावना समाप्त करनी होगी, तब जाति-व्यवस्था 
अपने-आप समाप्त हो जायगी, अगर नहीं भी होगी तब भी जाति-व्यवस्था से 
जातिवाद के कुपरिणाम नहों उत्पन्न होंगे। 

(॥) कानून द्वारा जातिवाद को समाप्त किया जाय--दूसरा पक्ष यह है 
कि अगर जातिवाद लेखों-व्याख्यानों-प्रचार से नहीं समाप्त होता, तो इसे कानून 
बनाकर समाप्त कर दिया जाय। इसी दृष्टि से भारत के संविधान के अनुच्छेद 
१५ विभाग २ के अनुसार सभो जातियों को बिना किसी भेद-भाव के सावंजनिक 
स्थानों के इस्तेमाल की आज्ञा दी गई है, ओर १६ अनुच्छेद के अनुसार सरकारी 
नौकरियों के लिए सबको बिना जाति तथा धर्म के भेद के समान अधिकार दिये गये 
हैं। इसमें सन्देह नहीं कि इस प्रकार के काननों से जातिवाद के उन्म्‌लन में पर्याप्त 
सहायता मिलेगी तथा मिल रही है। 

(॥) अन्तर्जातीय विवाहों द्वारा जातिवाद को समाप्त किया जाय-- 
जातिवाद को दूर करने का एक बड़ा साधन यह है कि अन्‍्तर्जातीय-विवाहों को 
प्रोत्साहित किया जाय । जातिवाद के परिणामस्वरूप सबसे पहली बात यह होती है 
कि हम इस जाति में अपनी लड़को का विवाह नहीं कर सकते, उसमें नहीं कर सकते। 
इस प्रकार के नवयवकों के तंयार होने की ज़रूरत है जो जान-बूझ कर अन्‍्तर्जातीय 
विवाह करें। इससे जातिवाद की जड़ धोरे-घोरे हिल जाने की सम्भावना है। 

(7४) जाति-विमुक्त समूहों का निर्माण किया जाय--एक सुझाव यह है कि 
ऐसे नव-युवकों को प्रोत्साहित किया जाय जो अपने को किसो जाति का न कहें, 
हर प्रकार को जाति से अपन को विमक्त कर लें। एसे समृह जितन बढ़ते जायेंगे 
उतने ही थे दूसरों को प्रभावित कर अपने साथ मिलाते जायेंगे। इस प्रकार के 
सम्‌हों से सिर्फ़ यह खतरा है कि कहों आगे चलकर ये स्वयं एक प्रकार को जाति 
का रूप न धारण कर रू, परन्तु यह खतरा बहुत दूर का खतरा है, अभो इस प्रकार के 
समहों से इस तरह का कोई खतरा नहीं हो सकता । 
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ते पी 0, 
जाति तथा श्रेणी 
(९७572 &४0 ८,855) 
१. जाति-व्यवस्था तथा श्रेणी-व्यवस्था में भेद 


जाति-व्यवस्था का जन्म से सम्बन्ध है, श्रेणो-व्यवस्था का जन्म से नहीं, कर्म 
से सम्बन्ध है। भारत में जाति-व्यवस्था चल रहो हूँ, यरोप में श्रेणी-व्यवस्था 
चल रही है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय, शद्र--यें जातियाँ हे, और जन्म से मानों 
जातो हैं। घनो-निबंन--ये श्रेणियाँ हें, वर्ग हें, ये कर्म से बनते हें। यह ठीक है 
कि धनो-निर्ंत भी जन्म से पंदा होते है, परन्तु धनी निर्धन हो जाता है, निर्षन 
धनो हो जाता है, जन्म इसमें बाधक नहीं होता। ब्राह्मण के क्षत्रिय बनने या 
क्षत्रिय के ब्राह्मण बनने में जन्म बाघक माना जाता है। जब हम कहते हें कि 
जाति-व्यवस्था भारत में ओर श्रेणो-व्यवस्था य रोप में चल रहो हें, तब हमारा यह 
अभिश्नाय नहीं होता कि श्रेणी-व्यवस्था भारत में नहीं चल रही, या जन्म को जाति- 
व्यवस्था यरोप में नहीं चल रही। भारत में भी धनी-नि्धंत की श्रेणियां हें, 
और यरोप में भी जन्म के कारण ऊँच-नोच के भेद हें। यह सब होते हुए भी भारत 
के समाज की रचना मुख्य तोर पर जाति-व्यवस्था को मान कर चलो है और व रोप 
के समाज को रचना मुख्य तोर पर श्रेणो-व्यवस्था को, घनो-निर्षन के भेद को 
आधार बनाकर चल रहो है। 

२. जाति तथा “श्रेणी! को परिभाषाएं 

जाति' तथा श्रेणो' के सम्बन्ध में भिन्न-भिन्न लेखकों ने भिन्न-भिन्न व्याख्याएँ 
को हू जिनमें से मख्य-मुल्य निम्न हें :-- 

[क] केतकर की जाति' की व्याख्या--“जाति एक ऐसा सामाजिक- 
समुदाय है जिसको दो विशेषताएं हं-- (१) इसके सदस्य वही होते हें जो इसमें 
पैदा होते हूं, (२) इसके सदस्य इसके अपने सामाजिक-नियमों के आधार पर 
अपने सम॒दाय के बाहर विवाह नहीं कर सकते” 


(नजक..-. -जत सिडरपककन- -मननकार- 2 फिकक म> मनन 


कि) “(४6 85 8 $2०2ांशो 87070 ॥85 ज्र०0 जीब्ाइटा०ा08005 
(0) शैधाएशइ।ए 35 200॥60 640 ॥05९ श6 क्वा8 007 ० जाश्ा०टा5 
2765 00065 8 9९७४0॥5 50 907, () 6 ाशाा50५$ 86 00%000०॥ 
9ए ॥॥ ॥7650 406 800 [8ए (0 ]ाक्षाए 09506 [॥6 87000." 
+-+2//:4/. 
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[ख] कूले की 'जाति” कौ व्याख्या--/“जब एक श्रेणी! निश्चित तौर पर 
बंश-परम्परा से चल पड़ती है तब इसे 'जाति' कहते है । 

[ग] मजमदार की जाति' की व्याख्या--/“आवत-श्रेणी को जाति कहा 
जाता है।' 

[घ] आँगबर्न तथा निमकॉफ़ की “श्रेणी! की व्याख्या--सामाजिक- 
श्रेणो उन व्यक्तियों के सम॒दाय को कहते हे जिनको किसी समाज में सामाजिक 
स्थिति एक-समान होती है। 

[छू] लेपियर की “श्रेणी! की व्याख्या-- एक एंसा सांस्कृतिक-समह 
जिसको सम्पूर्ण समाज में एक विशिष्ट स्थिति बन जाती हूँ उसे श्रेणी' कहते हू ।' 
३. भारत में जाति-व्यवस्था 
'जाति! और “वर्ण का भेद 

आजकल को प्रचलित परिभाषा के अनसार जाति' और वर्ण! का एक 
ही अथ्थं समझा जाता है। हिन्दुओं में चार जातियाँ' हु--ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
बेश्य तथा शद्र--इन्‍्हीं को चार 'वर्ण' माना जाता है। 'ज/ति' अथवा वर्ण' जन्म 
से निर्धारित होता है, यह भी प्रचलित विचार है। यदि 'जाति' या वर्ण जन्म से ही 
निश्चित होता है, तो इस प्रइन का क्‍या उत्तर है कि शरू-शरू में जाति' अथवा 
“वर्ण का निर्धारण कंसे हुआ होगा ? शरू-शरू का ब्राह्मण ब्राह्मण कंसे कहलाया, 
शरू-शरू का क्षत्रिय क्षत्रिय केसे कहलाया, श्रू-शुरू का वंठय बेदय केसे कहलाया। 
हम आज भले ही जन्म से जाति-व्यवस्था' अथवा (वर्ण-व्यवस्था' माने, यह तो हर 
हालत में मानना ही पड़ेगा कि जब यह व्यवस्था शरू हुई होगी, तब 'जन्म' से नहीं 
'कमं से शरू हुई होगी। जेसा हम पहले कह आये हूं, जो पढ़ान-लिखान का काम 
करते थ वे ब्राह्मण, जो शत्रओं से लड़ते थ वे क्षत्रिय, जो खेतो-बाड़ो करते, पश 
चराते और अथ्थपाजंन करते थे वे बेश्य कहलाते थे। प्रारम्भ का समाज 
जन्म से नहीं, कास' के बटवारे से बना था। अन्य कोई कल्पना बन हो नहीं 
सकतो। एक बार काम के आधार पर जब समाज की व्यवस्था हो गई, उसके 
बाद जो पढ़ाते-लिखाते थे उनको सन्‍्तान भी वही काम करने लगी, जो युद्ध करके 
देश को रक्षा करते थे, उनको सनन्‍्तान भो यद्ध में कुशलता प्राप्त करने लगी, जो 


[ख] “पज्राशा 8 ००७५5 $ $076९एणात्व आएलीए गशल्वांशए एज ०गाी। ॥. 
9 0950८.” --(.00/८7. 
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खेती-बाड़ी करते थे उनको सन्तान भो खेती-बाड़ी में कुशल हो गई--इस प्रकार 
पहले कर्म से, फिर जन्म' से कर्मों का बॉटवारा हुआ। कर्म से बंटवारे को 
“वर्ण-व्यवस्था' और उसके फिर जनन्‍्म' से चल पड़ने को 'जाति-व्यवस्था' कहा जा 
सकता है। वर्ण-व्यवस्था' कबतक चलतो रहो, इसे कौन बतला सकता है? 
जब तक अपनो-अपनो योग्यता के अनुसार लोग अपना-अपना काम, कोई पढ़ाने 
का, कोर्द यद्ध का, कोई खेती-बाड़ी का करते रहे, तब तक वर्ण-व्यवस्था' बनो रहो । 
यह एक प्रकार का 'विचारात्मक-वर्गोकरण' ([]607600०| ०।७५४४।८४॥०॥ ) 
था। हर काम को करने वाले को सन्‍्तान उस काम को दूसरों को अपेक्षा 
अच्छा कर सकती थो क्योंकि उसे जन्म से ही उस काम के अनुकूल परिस्थिति 
मिलतो थो, इसलिए जब पहले-पहल “जाति-व्यवस्था' बनी, अर्थात्‌ जन्म से हो 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वंइय कहलान लगे, तब भी हर-एक व्यक्ति अपने-अपने कास 
में विज्येष योग्यता रखता था। धीरे-धोरे वह अवस्था आ गई जब कोई अपने 
काम को करता था, कोई नहीं करता था, परन्तु जो अपना काम नहीं करता था, 
वह भी जन्म के कारण उसे जो विशेष गौरव मिल गया था, उसे छोड़ने के लिए 
तेयार न था। कार्य” (7२०]९) तो उसका नीचा था, स्थान! ($&09) 
उसका ऊंचा था। यह अवस्था वह थी जिसमें वर्ण-व्यवस्था' समाप्त हो गई, 
और उसका स्थान जाति-व्यवस्था' ने ग्रहण कर लिया। आज हम अपने समाज 
में वर्ण-व्यवस्था' नहीं पाते, 'जाति-व्यवस्था' पाते हूं, क्‍योंकि 'वर्ण-व्यवस्था' का 
आधार रुचि, योग्यता तया कर्म है, 'जाति-व्यवस्था' का आधार सिर्फ़ जन्म है, 
ओर हिन्दू-समाज में, इस समय जो व्यवस्था चल रहो है, वह जन्म पर ही आश्वित 
है, कर्म पर नहों, इसलिए यह जाति-व्यवस्था है, वर्ण-व्यवस्था नहों। 
जाति-व्यवस्था का आधार जन्म 
(0580 (७8४7: $१8॥7४) 

हिन्दुओं में जाति-व्यवस्था का आधार, सदियाँ हुईं, जब कम से जन्म हो 
गया। जन्म का विचार इतना प्रबल हो गया कि ब्राह्मण यह समझते लगे कि उनके 
रुषिर में हो अन्य जातियों के रुधिर से कोई विशेषता है। इसो प्रकार क्षत्रिय, 
वेत््य, शूद्र को भिन्नता का आधार सिर्फ़ काम का भेद न समझ कर उनको रुधिर को 
भिन्नता, उनका जन्म-गत कोई गहरा भेद समझा जाने लूगा। उच्च-जाति के लोग 
समझने रूगे कि वे किसी ओर ही मिट्टी के बने हुए हें। इसो जम्म-गत दुधिर को 
भिन्नता के विचार का परिणाम यह हुआ कि हिन्दुओं में जन्म-गत ऊँच-नोच का भेद 
बहुत प्रबल हो उठा, और कई लोगों को रुघिर-भेद के कारण 'अछुत' तक कहा जाने 
रूगा। ऐसे नियम बनाये गए जिनसे एक जाति का व्यक्ति दूसरी जाति में रोटो- 
बेटों का व्यवहार नहों कर सकता था, किन्हों-किन्हों जातियों की छाया तक 
पड़ना अपविश्वता का सूचक समझा जाने लगा। इसमें सन्देह नहीं है कि यह अवस्था 
अब बदलतों जा रहो है। इस दिशा में आयं-समाज ने बड़ा भारो काम किया। 
अन्य सुधारक-संस्थाओं ने भी इस अवस्था को बदलने का प्रयत्न किया। स्वराज्य- 
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आप्ति के बाद तो अछतपन को ग़र-कानूनो घोषित कर दिया गया। ये सब शुभ 
लक्षण हूं, परन्तु हमें तो इस प्रकरण में इन बातों को चर्चा नहों करनी, हमें सिर्फ़ 
इतना देखना हू कि जाति-व्यवस्था का प्रारम्भ और चलन जन्म को आधार बनाकर 
हुआ। इस व्यवस्था में एक जाति का व्यक्ति दूसरी जाति में शामिल नहीं हो 
राकता । जो ऊँचा है वह ऊँचा है, जो नोचा है वह नीचा है, ऊँचा नीचा नहीं हो 
सफभता, नीचा ऊंचा नहीं हो सकता। यह व्यवस्था 'आवृत-जाति-व्यवस्था' 
((705८0 ८७5$/६ 5५५।९॥) कही जा सकतो है। 'आवत' इसलिए क्योंकि यह 

चारों तरफ से ढकोी हुई है, इसमें दूसरा कोई प्रविष्ट ही नहों हो सकता । 

जन्म के कारण भेद मानने का विरोध 
(07४0० (७87: $५४7स्‍70॥) 

हमने देखा कि मानव-समाज में 'कर्म' के कारण तो भेद होता ही है, जन्म 
के कारण भो भेद माना जाता है। जब तक धर्म के बोझ से लोग दब रहते हूं, 
तब तक दलित-वर्ग इसलिए सिर नहीं उठाता क्‍योंकि वह समझता है कि वह नोच- 
जाति का है, उसका धामिक-कत्तंव्य उच्च-जाति के सामने सिर झकाना है। 
परन्तु जब लोग धर्म के बोझ से स्वतंत्र हो जाते हें, तब यही चेतना कि वे नोच- 
लाति के हूं, उनके हृदय में विद्रोह को आग को प्रचण्ड कर देती है। इसो लिए 
हिन्दु-समाज में दोनों विचार-धाराएं काम करतो रहो हें। जब लोग पंडितों, 
पुरोहितों के नोचे दब हुए नतु-नच न करते रहे, तब वे स्वयं अपन को नोच-जाति का 
कहते रहे, अपनो अवस्था देख कर उन्होंने कभी विद्रोह नहीं किया, परन्तु जब 
उन्होंने तया-कथित धर्म के बोझ को अपने सिर से उतार दिया, तब उन्होंने यह 
भी कहा कि ब्राह्मण शूद्र हो सकता है, श॒द्र ब्राह्मण हो सकता हे-- शूद्रो ब्राह्मणता- 
सेति ब्राह्मणश्जति शद्रताम्‌।' जब जाति में चेतना का संचार होता है, जागृति 
को भावनाएं जोर मारन रूगती हैँ, तब लोग रूढ़िवाद को जड़ हिला देते हूं, और 
जन्म के कारण मान जान वाले भंदों को स्वीकार करने से इन्कार कर देते हूँ। 
हिन्दू-समाज में भो जब जन्म से पंदा किये हुए भेद चरम सीमा पर पहुंच गये, तब 
समय-समय पर दस प्रवृत्ति का विरोध होता रहा, और जिस साहित्य में जन्म को 
जाति का वर्णन है उसो में यहू भी कहा जाने लगा कि कोई जन्म से ऊँचा नहों होता, 
कोई जन्म से नोचा नहों होता--“जन्मना जायते शूद्र: संस्काराद द्विज उच्चते'। 
इस विचार के अनुसार ऊंची जात में नीचो जात का प्रवेश हो सकता है, नीचो 
जात में ऊंचो जात का प्रवेश हो सकता है, जन्म से कोई जात नहों होती, काम से ही 
जात बनतो है। इस व्यवस्था को अनावत-जाति-व्यवस्था' (0927 ०४86 
598थ॥ ) कहा जा सकता है । 'अनावृत' इसलिए क्योंकि यह चारों तरफ़ से 
खलो हुई है, इस व्यवस्था में जो चाहे प्रविष्ट हो सकता है। हिन्दू-साहित्य में 
आवृत जाति-व्यवस्था' ((0560 ०७७४८ 5५४८7) तथा अनावत 
जाति-ब्यवस्था' (0ए९॥ ०४४८ $५४०॥)--इन दोनों का वर्णन मिलता 
है। जन्म' से जाति मानने वाले आवृत जाति-व्यवस्था' के मानने बाले हूं, कर्म ' 
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से जाति मानन वाले अनाव॒त जाति-व्यवस्था' के मानने वाले हूं, परन्तु इसमें सन्देह्‌ 
नहीं कि शास्त्रों में खुले तौर पर जन्म के कारण जाति मानन के विरुद्ध लेख मिलने 
पर भी हिन्दू-समाज जन्म को जाति को हो मानता रहा है, वही इसमें आज तक 
प्रचलित है, बड़े-बड़े आयं-समाजियों के घरों में भी जन्म को जाति अपना डेरा 
जमाय बंठी है। 


४. युरोप में श्रेणी या वर्ग व्यवस्था 
'सामन्त-पद्धति' (फ%ए०&, 5शशफ ) तथा जन्म की जाति 


युरोप में छठी ओर सातवीं सदी में 'सामस्त-पद्धति' (7९००७] $५9 था) 
का जन्म हुआ। उस समय वहाँ सबंत्र अराजकता छाई हुई थी। जिसके पास 
इक्ति थी वहो अपनो सत्ता कायम कर लेता था। बड़े-बड़े सरदार विशाल भूमि- 
खण्डों पर अपना आधिपत्य जमा लेते थे, और अपने साथियों में ज़मीन के टकड़ों 
को बाँट देते थ। बड़े विजेता सरदारों को राजा कहा जाय, तो उनके साथी छोटे- 
छोटे सरदार 'सामन्त' (77८प04 [0705) कहलाते थे। ये सामन्‍्त' अपनी 
भूमि के स्वामी थे, और दासों से खेती करवाते थे। भूमि का जो स्वामी है उसका 
पुत्र अपने-आप, जन्म से ही उस भूमि का स्वामी था। इस प्रकार जन्म से ही कुछ 
लोग भ-स्वामी थे, कुछ लोग इन भू-स्वामियों की खेती करने वाले थे। जिसके 
पास ज़्मोन नहीं थी उसके पास ज़मोन का मालिक बनने का कोई साधन नहीं था, 
ओर जिसके पास ज्ञमोन थी वह पुश्त-दर-पुश्त ज़मोन का मालिक था। जिस प्रकार 
भारत में जन्म से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेहय, शद्र थे, इसी प्रकार यूरोप में जन्म से कुछ 
लोग भूमि के स्वामी थे, कुछ लोग उनके दास थे। जब ये दास स्वतंत्र हो जाते थे, 
तो मज़दूर बन जाते थे। जहां तक जन्म का सम्बन्ध है, सामन्‍्त-पद्धति' तथा 
जाति-व्यवस्था' में एक हो नियम काम कर रहा था, जेसे शृद्र ब्राह्मण नहों बन 
सकता था, बसे मज़दूर सामन्त नहीं बन सकता था, दोनों का क्षेत्र जन्म के कारण 
निश्चित था। इतना भेद अवश्य था कि सामन्त-पद्धति' का उदय भूमि के 
स्वामित्व से हुआ था, जाति-व्यवस्था' का उदय भूमि के स्वामित्व से नहीं, कर्मों 
के विभाजन से हुआ था, यद्यपि वह होते-होते कर्मों को छोड़ कर सिर्फ़ जन्म तक 
सोमित रह गई थी। जन्म को आधार बनाने के कारण सामन्‍्त-पद्धति' भो एक 
प्रकार को आवत-जाति-व्यवस्था' ((]0500 ८४5८ 5५४2) थी जिसके 
भीतर कोई दूसरा प्रविष्ट नहीं हो सकता था। 


सामन्त-पद्धत' तथा औद्योगिक-क्रान्ति 


यरोप में १८वीं तथा १९वां शताब्दी में नथे-तथे आविष्कारों से औद्योगिक- 
ऋन्ति हुई। इस ओऔद्योगिक-क्रान्ति का प्रभाव 'सामन्त-पद्धत' पर विशेष रूप से 
हुआ। सामनन्‍्त-पद्धति' में ज़मीन ही सबसे बड़ी दोलत थी। 'सामन्त-पद्धति' 
का लक्षण ही भूमि के नियन्त्रण को संगठित संस्था' ([7%70॥07860 
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5५8९ 0 ]970 ८०0770])--यह किया जाता है। नवीन आविदष्कारों 
तथा औद्योगिक उपायों से कल-कारखान खुलने लगे, इन कारखानों का माल 
बिकने लगा ओर व्यापार लगातार बढ़न लगा। अब तक भूमि को हो धन माना 
जाता था, भूमि वंश-परम्परा द्वारा पिता से पुत्र और पुत्र से पौत्र को जाती थी, 
इसलिए भूमि के कारण जो ऊंच-नोच का भेद था वह जन्म से चलता चला आ 
रहा था। ओद्योगिक-क्रान्ति का यह परिणाम हुआ कि भूमि एक प्रकार को 'सम्पत्ति' 
(१४८४॥7१ ) तो मानी जातो रही, परन्तु सम्पत्ति' का मुख्य रूप 'भमि' न 
रहकर 'धन' (/076५ ) हो गया। लोग भिन्न-भिन्न उद्योगों से धन' कमाने 
लगे। जिनके पास भूमि नहीं भी थी, वे भी धनी होने लगे। भूमि का और घन 
का सम्बन्ध टूट गया। यह अवस्था आ गई कि जिसके पास भूमि बिलकुल नहीं थी, 
वह भो धन-कुवेर होने लगा। भूमि का और जन्म का तो सम्बन्ध था, सामन्‍्त लोग 
जन्म से हो भूमिपति होते थे, परन्तु धन का और जन्म का तो कोई सम्बन्ध नहीं था । 
ओऔद्योगिक-युग ने धन को भूमि से पृथक करके एक नवीन सम्भावना को जन्म दे 
दिया। पहले तो भूमिपति ही सम्पत्तिशाली समझे जाते थे, अब भूमिहोन भी 
सम्पत्ति के स्वामी बनने लगे। यह एक बिलकुल नवीन स्थिति थी। भूमिपति 
जन्म के भूमिपति थे, धनपति जन्म के निर्धन भो हो सकते थे। अब तक तो लोग 
यही समझते थे कि जन्म के कारण हो कोई ऊँचा, कोई नोचा होता है, धन के भूमि 
से अलग हो जाने तथा निधन लोगों के धनी हो जाने पर लोग देखने लगे कि ऊँच- 
नीच का जन्म से कोई सम्बन्ध नहों। अब तक समाज में जो प्रक्रिया नहीं होती थी, 
वह अब होने लगी। अब तक 'सामनन्‍्त' मजदूर नहीं बनते थे, मजदूर सामन्त' 
नहों बनते थे। दोनों का भाग्य अपने जन्म से बेंघा हुआ था। अब निर्धन धनी 
होने लगे, धनी निर्धन होने लगे। यह चमत्कार इसोॉलिए हो सका क्‍योंकि 'घन' 
एक एसो वस्तु से पृथक हो गया, जो जन्म के साथ बेंधो हुई यो। भूमि का स्वामित्व 
जन्म से बंधा हुआ था, धन का स्वामित्व जन्म से नहीं बंधा हुआ था ? इस 
परिस्थिति ने जन्म से ऊंच-नोच के विचार को ज्बदंस्त घक्का दिया, ऐसा धक्का 
दिया कि ओद्योगिक-क्रान्ति ने सामन्त-पद्धति' को ही समाप्त कर दिया। इस 
क्रान्ति के बाद यह ज़रूरी नहीं रहा कि जो जन्म का घनी है वह सामन्‍्तों को तरह 
जन्म का धन! हो बना रहे, न यह ज़रूरी रहा कि जो जन्म का निर्धन है वह सज़दूर 
और दासों की तरह जन्म का निर्धन हो बना रहे। भारत में जन्म को 'जाति- 
व्यवस्था --- आवृत-जाति-व्यवस्था' ( (0$०6 ०७७८ $98०॥)) तो नहीं 
नष्ट हुई, परन्तु यूरोप में औद्योगिक-क्रान्ति ने 'घन' को भूसि से पृथक करके जन्म 
को आधार बनाकर टिको हुई 'सामन्त-पद्धति' को, जो एक प्रकार की जन्म को हो 
जाति-व्यवस्था' थी, नष्ट कर दिया, और एक नवीन-व्यवस्था को जन्म दे दिया 
जिसमें 'जन्म' के स्थान पर हर-एक व्यक्ति अपने 'कर्म' से धनी-नि्धन हो सकता 
था, जिसे वूसरे शब्दों में कं की जाति-व्यवस्था--अनाव॒त-जाति-व्यवस्था' 
(0०9०॥ ०३5४८ 5५४९॥) कहा जा सकता है । 
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पूजीपति तथा मजदूर श्रेणी 


पहले 'सामन्त-पद्धति' चल रही थी, सामन्‍्तों के पास भूमि थो, उन्हों के 
पास राजनोतिक-दक्ति थी । व्यावसायिक-क्रान्ति के बाद जब घत' भूमि से 
पृथक हो गया, तो धन वालों तथा निर्धनों को एक नई श्रेणों उत्पन्न हो गई, 
राज-हक्ति पर भो सामन्तों के स्थान पर धनी-वर्ग का प्रभुत्व हो गया। इस नई 
पद्धति में पंजोपति तथा मज़बूर--ये दो वर्ग, दो श्रेणियाँ बन गई। सामन्‍्त- 
पद्धति' जन्म के आधार पर थी, वह एक प्रकार को 'जाति' ((356) थी, (पं जी- 
पति-सजदूर-पद्धति' कर्म के आधार पर थो, यह एक प्रकार की “श्रेणी ((855 ) 
थी। कालं-माक्स का कहना था कि व्यावसायिक-क्रान्ति का अवद्यस्भावी परिणाम 
दो श्रेणियों का बन जाना हुआ। जहाँ दो श्रेणियाँ नहीं बनों वहाँ बन रहो है 
और धीरे-धीरे बन जायेंगी। जंसे पंजीपतियों ने धन कमाकर सामन्‍्त-पद्धति' 
को समाप्त कर दिया, बसे आगे चलकर मज़दूर-श्रेणी पूंजोपति-प्रथा को समाप्त 
कर देगी। इनमें श्रेणी-पुद्ध होगा और ऊँच-नीच का भेद, जो पहले 'सामन्त- 
पद्धति' में जन्म से था, पीछे पंजीबाद में कम से हो गया, वह सर्वंथा मिट जायगा, 
उत्पादन के साधनों पर समाज का स्वामित्व हो जायगा ओर जन्म तथा कर्म दोनों 
के आधार पर बनो मानव-समाज को विषमता नष्ट होकर मनष्य मनष्य के समान 
हो जायगा। पहले जन्म के आधार पर बनो 'जाति' ((8$(९) समाप्त हुई, 
अब कर्म के आधार पर बनी श्रेणी! ((355) समाप्त हो जायगी। यह 
प्रक्रिया यरोप में तो बड़ी तेजी से चल रही है, वहाँ का समाज दो श्रेणियों में बंटताः 
चला जा रहा है, कई जगह तो श्रेणो-युद्ध के भो आसार दील रहे हे, रूस और 
जोन में तो इस प्रक्रिया का परिणाम भी सामने आ गया है, परन्तु भारत में अभी 
जन्मयत जाति का हो राज्य है। ज्यों-ज्यों भारत में औद्योगिक-क्रान्ति होगो, 
यहां भी जन्म को आधार बनाकर बन हुए भेद लिट जायेंगे, एक नयो भेद-व्यवस्था 
उत्पन्न होगी, अमोर-ग़ रीब के भेद ही रह जायेंगे, बाकी भेद मिट जायेंगे, अमोर- 
ग़रीब का भेद भो जन्म से नहीं रहेगा, लोग अपनी आंखों से देखने लगेंगे कि ऊँच- 
नीच जन्म से नहीं होता, जिसे वे नीचा समझते हे वह देखते-देखते मालदार हो 
जायगा, नीच जाति का होते हुए भी समाज में उसको प्रतिब्दा अढ़ने रूगेगो, 
धोरे-धोरे जाति का भाव ही मिट जायगा और उसके बाद क्‍या होगा--कक्‍्या 
अमोर-ग़रोब के भेद रूस के रास्ते से मिटेंगे, या अमरीका के रास्ते से सिटेंगे, या 
महात्मा गांधो के रास्ते से मिटेंगे, यहू भविष्य बतलायेगा। 


१४ 


जाति-व्यवस्था में परिवतेन के तत्त्व 


(0४5९८70०25 07 (पत्&४०४७ ४ (४७॥४8 8१७ 7:५) 


जाति-व्यवस्था हमारी सामाजिक-रचना का इस समय एक अभिन्न 
अंग बनो हुई है। समझा यह जाता है कि यह व्यवस्था सनातन-काल से चलो 
आ रहो है, और सनातन काल तक चलती चलो जायगी। जब कभी इसमे 
परिवत्त न की आवाज़ उठतो है तभी यह कहा जाता है कि यह तो हिन्दू-धर्म को 
जड़ों मं कुठाराधात है। असल में यह बात नहीं है। जाति-व्यवस्था हो क्या, 
कोई भी सामाजिक-व्यवस्था एसी नहीं होती, जो सदा एक-सो बनो रहे। समूय- 
समय पर समाज को भिन्न-भिन्न आवश्यकताएं उत्पन्न होती रहती हैं, और उन 
आवश्यकताओं को पुरा करन के लिए समाजशञास्त्री तथा नियम-निर्माता-श्रेणो के 
लोग भिन्न-भिन्न व्यवस्थाएं बनाते रहते हें। एक ही व्यवस्था में भी समयानसार 
परिवत्तंन होता रहता है। यह नियम जाति-व्यवस्था पर भी बसा हो लागू है जंसा 
और व्यवस्थाओं पर। हमने यहाँ यह देखना है कि जाति-व्यवस्था का वत्तमान 
रूप क्या सनातन-काल से एंसा ही चला आया है, या यह सामाजिक-संगठन हमारे 
समाज मे भिन्न-भिन्न रूपों म॑ से होता हुआ वत्तं तान रूप में पहुँचा है। 

अपने देश का इतिहास बहुत पुराना है। इतिहासज्ञ लोग भिन्न-भिन्न 
घटनाओं के भिन्न-भिन्न काल बतलाते ह। पुरातन-काल को किसी घटना के विषय 
में भी सब विद्वानों का एकमत नहीं है। हम यहाँ काल के झगड़े में नहीं पड़ेंगे 
हमारे उहेश्य के लिए इतना पर्याप्त है कि हमारा बहुत पुराना काल वेंदिक-काल 
था, उसके बाद उत्तर-वे दिक-काल आया, फिर स्मतियों का काल आया, और अब 
वत्तमान काल है। हमें यह देखना है कि जाति-व्यवस्था का विचार इन चारों कालों 
में क्‍या एक-सा रहा, या इन सब कालों में से गश्रता हुआ समय को आवश्यकता 
के अनुसार यह भिन्न-भिन्न रूपों को धारण करता गया, इसमें समयानुसार परिवत्तन 
होता गया। हमारो स्थापना यह है कि अन्य विचारों के अनसार यह विचार भी 
समय को आवश्यकताओं के अनुसार बदलता गया, इसमें परिवत्तन होता गया, 
यहाँ तक कि इस समय भी इसमें परिवत्तन हो रहा है, और समय को आवश्यकता 
के अनुसार इसमें अभी और अधिक परिवत्तंन होने की आवश्यकता है। जाति- 
व्यवस्था में किस प्रकार परिवत्तंन होता रहा है--यह आगे स्पष्ट हो जायगा। 
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१. बेदिक-काल में जाति-व्यवस्था 
(आय॑ तथा दास ) 


बेदिक-काल भारतीय इतिहास का प्राचोनतम काल समझा जाता है। 
आर्यों को प्राचीनतम सम्यता, संस्कृति तथा सामाजिक-व्यवस्था जानने के लिए 
इस काल के ग्रन्थों का अनुशीलन आवश्यक है। इस काल का सबसे प्राचीन ग्रन्थ 
ऋग्वेद है। हम पहले दर्शा आये हे कि भारत की प्रारम्भिक --अर्थात्‌ वेदिक- 
काल की--सामाजिक-व्यवस्था में समाज को दो भागों में बाँदा गया था। वे 
दो भाग थे--आये तथा दस्य। पादचात्य-विद्वानों का कथन है कि आये लोग 
भारत के आदि-निवासी नहीं थे। वे विजेता बन कर यहाँ आये। यहां के आदि- 
निवासी कोई दूसरे लोग थे जिन्हें वेदों में दास” या दस्य' कहा गया है। आदयों 
ने दासों को जोत लिया और दास या 'दस्प' लोग आयों के अधीन भिन्न-भिन्न 
बस्तियों में रहने लगे। आय लोग दासों से घृणा करते थे। आरयों का रंग गोरा 
था, दासों का काला; आरयों की नाक नोकीलो थो, दासों की चपटो। आय 
लोग विजेता बन कर आये थे इसलिए वे अधिकतर सेनिक थ; दास लोग यहां 
के आदि-वासी थे, उन्हें जोता गया था इसलिए उनसे सब तरह का हाथ का तथा 
सेवा का काम लिया जाता या। आरयों तथा दासों का यह सम्बन्ध हो दास-प्रया 
का रूप धारण कर गया। पाइचात्य-विद्वानों का यह विचार ठीक है या नहीं--- 
इस पर दिद्वानों के भिन्न-भिन्न मत हें। पाइचात्य-विद्वानों से भिन्न अन्य अनेक 
विद्वानों का मत है कि आय लोग बाहर से नहीं आये थे, यहाँ के आदि-निवासी 
थे। अगर बाहर से भी आये थे, तो भी आये! तथा (दास'--ये दो भिन्न-भिन्न 
जातियाँ, या ये दोनों भिन्न-भिन्न रुधिरों की न होकर ये शब्द गुण-वाजक थे। 
अच्छे लोग आय॑ कहलाते थे, बरे लोग दस्यु कहलाते थे। दास या दस्प-दाब्द 
'दसु-उपक्षय घातु से बने हें। 'उपक्षय' का अर्थ है--नाश करना, तोड़ना-फोड़ना । 
जो उस समय की सामाजिक-व्यवस्था को मान कर उसके अनसार चलते थ वे 
आय! कहलाते थे, जो चोर-उचक्कों को तरह सामाजिक-ध्यवस्था को न मान कर 
सनमानो करते थे उन्हें 'उपक्षय' करने के कारण दास' कहा जाता था। समाज 
में इस प्रकार दो तरह के व्यक्ति सदा रहते हं--नियमों का पालन करने वाले तथा 
नियमों को तोड़ने वाले, आज भो एसे व्यक्ति हैँ। वेदिक-काल में समाज के इस 
प्रकार के स्वाभाविक-विभाग को आय॑' तथा दस्य' कहा जाता था, विजेता या 
विजित होने के कारण, या रंग का भेद होने के कारण या जाति का भेद होने के 
कारण नहीं। इसो लिए ऋग्वेद में कहा गया--सब को आये बना लो'--अगर 
आय! तथा दस्प' का रक्‍्तगत भेद होता है, तो इस प्रकार की घोषणा का कोई अर्थ 
नहों हो सकता । क्योंकि भिन्न रक्त के व्यक्ति को आये' कंसे बनाया जा सकता था। 


जो-कुछ भो हो, आय बाहर से आये या यहाँ के आदि-वासी थ, भआाय॑ तथा 
दास भिन्न-भिन्न रक्त के थे या एक हो समाज में अच्छे व्यक्तियों को आय तथा बुरों 
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को दास कहा जाता था--यह स्पष्ट है कि वंदिक-काल में आज जंसो जाति- 
व्यवस्था नहीं थी। आज एक जाति के लोग दूसरी जाति में शादी-ब्याह नहीं करते, 
टूसरी जाति वालों के साथ खाते-पीते नहीं, उनके साथ मिलते-जुलते नहीं--यह 
सब-कुछ वंदिक-काल में नहीं था, इसलिए नहीं था क्योंकि उस समय समाज का 
विभाग आय तथा दास' के सिवाय दूसरा-कुछ था ही नहीं। उस समय क्या था ? 
उस समय, आज जंसे सेकड़ों जात-पात हू बसी जातें नहीं थीं; उस समय समाज का 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेद्य, शूद्र जेसे वर्ण-विभाग भी नहों था; उस समय सब लोग 
एक-से थे। सब को ऋग्वेद में विद्य: कहा गया है, विश: का अर्थ है-- प्रजा', 
जनता, लोग'। इसका यह अभिप्राय नहीं क्वि उस सामाजिक-व्यवस्था में किसी 
प्रकार का भी भेद नहीं था। आर्यों के अपने -अपन कबीले ज़्रूर थे, इन कबोीलों को 
जना:' कहा जाता था। ऋग्वेद में इस प्रकार के 'पंचजना:' या पंचकृष्टय:' 
का वर्णन आता है। ये पंचजन थ--अण, द्ह्म , यदुं, तुबंसु और पुरु। परन्तु ये 
पाँचों आय थे और ऋग्वेद की परिभाषा में (विद्य: थे, उस समय की जनता' थे। 
आज जो “ेंद्य' शब्द चला हुआ है, यह 'विद्य:' से ही बना है। इसका अर्थ भी है-- 
जनता। क्योंकि आम जनता वणिज-व्यापार से अपना ग॒ज्ञारा करती हू, इसलिए 
व्णिज-व्यापार करन वालों को भी वेहय' कहा जाने लगा। वेद्या-दब्द भी 
इसी विश: से ही बना हे। वेदया' भी किसी एक की न होकर जन-साधारण 
की, लोगों की, जनता को होती है इसलिए उसे 'वबेश्या' कहा जाता है। हमारे 
कहने का अभिप्राय इतना हो है कि वंदिक काल में यहां सामाजिक-व्यवस्था में सब 
लोग 'विद्य:' कहलाते थे, 'जनता' कहलाते थे, इस जनता के मुख्य तौर पर दो ही 
विभाग थे--आययं तथा दस्प', और आजकल जसा जात-पाँत या वर्ण-व्यवस्था 
का-सा कोई भेद नहों था, सारा-का-सारा समाज एक था, और अगर कोई 
भेद था तो अच्छे व्यक्तियों (आयों) और बुरे व्यक्तियों (दस्यओं )का था। यह 
भेद जन्म पर आश्रित न होकर कर्म पर आक्षचित था। इस भेद को आचार-परक 
(80८2 )-भेद! कहा जा सकता है, और कुछ नहीं , 
२. उत्तर-वंदिक-काल में जाति-व्यवस्था 
(कर्म के आधार पर चार वर्ण ) 


ऋग्वेद, यजवेंद, सामवेद तथा अथर्ववेद--ये चार बेद हें। इनमें ऋग्वेद 
सब से पुराना है। इस समय को वेदिक-काल कहते हें। वेदिक-काल में वर्ण- 
व्यवस्था या जाति-व्यवस्था नहीं थी। उस समय चार वर्णों का कहों ज़िक नहीं 
आता। अगर वर्णों का जिक्र आता भी हैँ, तो सिफ़ दो का--“उभौ बणों 
ऋषिरग्र: पुपोष” (ऋक १-१७९-६)--अर्थात्‌, उग्र ऋषि ने दोनों वर्णों को 
पुष्ट किया। वेदिक-काल में वर्गों या जात-पाँत के आधार पर होने वाला ऊंच- 
नीच का भेद भी नहीं था। ऋग्वेद (५-६०-५) में लिखा है--“अज्येष्ठासो 
अकनिष्ठास एते सं भ्रातरों वावधु: सौभगाय'--तुमसें से न कोई ऊंचा है न नीचा, 
२१ 
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तुम सब भाई-भाई हो, इसलिए सौभाग्य पाने के लिए हो भाई-भाई की तरह 
बरतो। एक वर्ण का अर्थ होता है--एक हो काम-धन्धा करना परन्तु ऋग्वेद 
(९-११२-३ ) में लिखा है--“कारुरहं ततो भिषक्‌ उपलप्रक्षिणो नना नानाधियों 
वसुयवो5न गा इब तस्थिसेन्द्रायन्दों परिख्रव--में बढ़ई हूँ, मेरा पिता बंच्य है, 
मेरी माता चक्‍की पोसतोी है। इस सब से ज्ञात होता है कि वेंदिक-काल में 
जाति-व्यवस्था या वर्ण-ठ्यवस्था का वत्तंमान रूप नहों था। वंदिक-काल के 
बाद ब्राह्मण-प्रन्थों तथा उपनिबदों का काल आता है। इसे उत्तर-बंदिक काल 
कहा जाता है। हमने देखना है कि इस उत्तर-बंदिक-काल में सामाजिक-व्यवस्था 
का कया रूप हो गया। कया वह वेदिक-काल के आय तथा 'दस्य' के रूप में 
ही रही या इसका रूप बदल गया । 
हम कह आये हे कि बंदिक-काल में चातुवंण्य को-सो वर्ण-ब्यवस्था नहों 
थो, परन्तु इसका यह अभिप्राय नहीं कि उस काल में वर्ण-व्यवस्था का विचार भी 
नहीं था। समाज का इस प्रकार का विभाग हो सकता है--यह 'विचारात्मक- 
कल्पना' (]]7८070009] 0९8) उस समय मौजूद थो। ऋग्वेद के १०वें 
मण्डल में आता है--'ब्राह्मणो-स्य मखमासोद बाहू राजन्य: कृत: । ऊरू तदस्य 
यदहेइय: पद्म्यां श॒द्रोउ>जायत | “--अर्थात्‌, जैसे मानव-शरीर में सिर है, बसे 
समाज भी एक प्रकार का विशाल मानव-शरोर है जिसके सिर ब्राह्मण हें, जसे 
मानव-दरोर में बाहु रक्षा का काम करते ह बसे समाज-रूपो मानव-शरोर में 
राजन्य (क्षत्रिय) रक्षा का काम करते हूँ, पेट तथा जंघाओं का काम बंदय, परों का 
काम शरों का है। यह कल्पना ऋग्वेद में पायो जाती है, परन्तु वं दिक-काल में यह 
विचार कल्पना तक हो सो/मत था, इसे क्रियात्मक रूप नहों दिया गया था। 
उत्तर-वंदिक-काल में इस विचार को क्रिपात्मक रूप दिया गया और समाज को 
रचना--बाह्ण, क्षत्रिय, वश्य तया श॒द्र--इदन चार पेशों के आधार पर की गई। 
अब तक समाज का विभाग अच्छाई तथा बराई पर आश्वित होने के कारण आचार- 
परक' (£]03 ) था, परन्तु अब यह श्रम-विभाग' (छंशंहांगा ० 800पा) 
पर आश्रित होन के कारण 'कमं-परक' (?0८550॥)8] ) हो गया; वबंदिक- 
काल मे यह विभाग विचारात्मक-वर्गकरण (]60/20/॥ ८७५५॥९9(0॥ ) 
था, उत्तर-बंदिक काल में यह विभाग क्रियात्मक-बर्गोकरण (90009 
(८४५४70८400॥ ) हो गया। क्रियात्मक रूप में आने पर भो उत्तर-बंदिक-काल 
की सामाजिक-वर्गोकरण को व्यवस्था को अनावत जाति-व्यवस्था' (0/श॥ 
02506 ५५४८7 ) कहा जा सकता है, आवृत-जाति-व्यवस्था' ((0500 ०७५८८ 
5५82॥) नहीं कहा जा सकता। अनावृत' तथा आवृत' में कया भेद है? 
अनावत' में हर वर्ण का व्यक्ति अपन वर्ण को हर दूसरे वर्ण में परिवत्तित कर सकता 
है, ब्राह्मण क्षत्रिय हो सकता है, क्षत्रिय ब्राह्मण हो सकता है, श्र चाहे तो ब्राह्मण 
बन जाये, ब्राह्मण चाहे शूद्र बन जाये; आवृत' में हर-कोई अपने-अपने वर्ण में 
रहता है। अनावत' व्यवस्था कर्म पर आश्रित रहतो है, आवत' व्यवस्था जन्म 
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पर आश्वित रहती है। जो जंसा कम करेगा वह उसी वर्ण का कहलायेगा-- 
यह अनावृत वर्ण-व्यवस्था' का आधार है; जो जिस घर में जन्म लेगा वह उसी वर्ण 
का कहलायेगा--यह आवुत वर्ण-व्यवस्था' का आधार है। उत्तर-बंदिक-काल 
को सामाजिक-व्यवस्था आजकल को जाति-व्यवस्था की तरह को नहीं यो । आज- 
कल को जाति-व्यवस्था में जाति बदली नहीं जा सकतो, उस समय की जाति- 
व्यवस्था में जाति बदलो जा सकती थी क्योंकि वह सिर्फ़ काम-धंघे के आधार पर 
बनी थी। जो पढ़ान-लिखान का काम करे वह ब्राह्मण, जो देश की रक्षा का 
काम करे वह क्षत्रिय, जो वणिज-व्यापार करे वह्‌ बेइय, जो मेहनत-मज़दूरी करे 
वह शद्र। आपस्तम्ब धर्मंसत्र में लिखा हे-- धमंचयेया जघन्यों वर्ण: पूर्व पुर्व 
वर्णमापद्यते जाति-परिवत्तो । अधर्म चर्यया पूर्वो वर्णो जघन्यं जघन्यं वर्णमायद्चते 
जाति-परिव॒त्तौ । --अर्थात्‌, धर्माचरण से निकृष्ट वर्ण अपन से उत्तम वर्ण को 
प्राप्त होता है, अधर्माचरण से उत्तम वर्ण निकृष्ट वर्ण को प्राप्त होता है। 

इस सबसे स्पष्ट है कि उत्तर-वदिक-काल मे यद्यादि वर्ण-व्यवस्था ने क्रिया- 
त्मक रूप धारण कर लिया था तथापि उस समय इसका रूप अनावत (खली) 
जाति-व्यवस्था' का था, आवृत (बंद) जाति-व्यवस्था' का नहीं। पुराणों तथा 
मनस्म॒ृति आदि में भो शूद्रो ब्राह्मणतामेति ब्राह्मणइचेति शुद्धताम--अर्थात्‌ कर्स 
के अनुसार ब्राह्मण श॒द्र हो सकता है और शृद्र ब्राह्मण हो सकता है--इत्यादि 
पाया जाता है जिसका अभिप्राय यही है (कि उत्तर-वंदिक-काल में अनावृत जाति- 
व्यवस्था थी, यह व्यवस्था लचकोली थो, रूड़ नहीं हुई थी; कमं-परक थो, 
जन्म-परक नहों थी, इसमें रोटी-बेटी भादि के व्यवहार की रुकावट भी नहीं थी । 
इसी लिए उत्तर-बंदिक-काल तक के समय को व्यवस्था को हमने वर्ण-व्यवस्था' 
का नाम दिया है, जाति-द्यवस्था' का नाम नहों (दिया क्‍योंकि हमारी दृष्टि से 
वबर्ण-व्यवस्था' का अर्थ है अनावृत सामाजिक-व्यवस्था', अर्थात्‌ खली व्यवस्था 
तथा 'जाति-व्यवस्था' का अर्थ है 'आवृत सामाजिक-व्यवस्था', अर्थात्‌ बन्द 
व्यवस्था । 

३. उत्तर-वेदिक-काल की जाति-व्यवस्था में ब्राह्मणों तथा 

क्षत्रियों की स्थिति 

यह हम पहले कह आये हें कि वेदिक-काल में वर्ण-व्यवस्था नहीं थो, परन्तु 
बेद में वर्ण-व्यवस्था सम्बन्धी विचार अवश्य था। ब्राह्मणोउत्य मुखमासीद 
बाहू राजन्य: कृत: --पह ऋग्वेद का मंत्र इस विचार को ही सूचित करता है। 
यह विचार ब्राह्मण-प्रन्थों तथा उपनिवषदों के काल में, जिसे हम उत्तर-वंदिक- 
काल कह आये हैं, क्रिया का रूप धारण कर गया। इस उत्तर-वेदिक-काल में 
ब्राह्मण-क्षत्रिय-वदप-शूद्र वर्णो का उसी प्रकार सामाजिक परीक्षण होने रूगा 
'जेसा आजकल के समाज में सनाजवाद (5009॥५॥) तथा फस्यूनिज््म ((०- 
ए॥परगांशा ) का परीक्षण हो रहा है। उत्तर-वेदिक काल के दो प्रसिद्ध प्रन्थ हें 
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जो उस समय को सामाजिक-व्यवस्था पर प्रकाश डालते हें। एक हूं, ब्राह्मण-प्रन्य 
तथा दूसरे हे, उपनिबद्‌। ब्राह्मण-ग्रन्थ उस समय की ब्राह्मणों की कृतियाँ हूं, 
उपनिवद्‌ उस समय के क्षत्रियों की कृतियाँ हुं। ब्राह्मण-प्रन्थों से ब्राह्मणों का महत्त्व 
प्रदरशित होता है, उपनिषदों से क्षत्रियों का महत्त्व प्रदरशित होता है। 


इन दोनों प्रन्थों के अध्ययन से एसा प्रतीत होता है कि ऋग्वेद-काल के बाद 
जब वर्ण-व्यवस्था क्रियात्मक रूप में आयो तब वर्णों में जन्मगत भेद नहीं था, 
फर्मंगत भेद ही था, अच्छ कर्म बाला ब्राह्मण हो सकता था, बरे कम वाला अपने वर्ण 
से गिर जाता था। इस समय धर्म-कर्म का काम ब्राह्मण के सुपुर्द था, ओर ब्राह्मण 
ने धर्म के क्षेत्र में यज्र-यागादि तथा अनक प्रकार के विधि-विधान-अनुष्ठान बनाकर 
घामिक विवानों को अत्यन्त जटिल बना दिया था। उस जठिलता के नमन हो 
ब्राह्मण-प्रन्य हे। घामिक विधि-विधानों को इस जटिलता को देख-कर उस 
समय के कुछ क्षत्रिय राजाओं ने धामिक-क्षेत्र में भी चिन्तन शुरू किया। इन 
राजाओं में जनक, अद्वपति ककेय आदि का नाम मुख्य है। इनकी खोजों का 
परंणाम ब्रह्मा, पुनर्ज नम, आत्मा आवि तत्व है और इन तत्त्वों को उन क्षत्रिय राजाओं 
ने उपनिवदों के रूप में सवं-साधारण के सम्मुख रखा। उपनिबदों को पढ़न से 
जगह-जगह पता चलता है कि ब्राह्मण लोग ब्रह्म-विद्या सीखन के लिए क्षत्रिय 
राजाओं को शरण में गये। राजा जनक के पास इवेतकेतु तथा याज्वल्क्य आदि 
ब्राह्मण अध्यात्म-विद्या का उपदेश लेन गये, राजा कंकेय अश्वपति के पास 
प्राचीनशाल, सत्ययज्ष, इन्धद्यस्‍्न आदि ब्राह्मण गये । इस काल में ब्राह्मणों के 
यज्ञ-यागादि तथा क्षत्रियों को अध्यात्म-विद्या की चर्चा करते हुए एक उपनिषद्‌ 
में कहा है कि ये यज्ञ-यागादि जिन पर ब्राह्मण लोग बहुत बल देते हे--प्लवा: 
होते अदृढ़ा: यश्ररूपा:--ए से बेड़े हैं जिनसे भव-सागर को पार नहों किया जा 
सकता। 

कहने का अभिप्राय यह है कि ब्राह्मण-प्रस्थों तथा उपनिवदों के समय वर्ण 
व्यवस्था का श्रीगणेश हो गया था, ओर ब्राह्मणों और क्षत्रियों में आध्यात्मिक 
क्षेत्र में भी एक-दूसरे को नोचा विखान की प्रवृत्ति चल पड़ी थो। ब्राह्मण लोग 
यज्ञ-यागादि पर बल देते थे, क्षत्रिय लोग ब्रह्म-ज्ञान आदि पर बल देते थे। इसका 
परिणाम यह हुआ कि ब्राह्मण लोग समाज में अपनी सबसे ऊँची स्थिति बनाने में 
और क्षश्रिय अपनी ऊँची स्थिति बनाने में जुट गये । 


यह वाद-विवाद बौद्ध-काल तक चलता रहा। बोौद्ध-काल के साहित्य में 
जगह-जगह ब्राह्मणों की निन्‍दा की गई है। उपनिवबद्‌-काल से लेकर बौद्ध-काल 
तफ क्षत्रियों का प्राबल्य रहा, वे शारोरिक बल में ही नहीं, आध्यात्मिक-क्षेत्र में 
भी अपना सिक्का जमाने का प्रयत्न करते रहे। जातक-कथाओं में क्षत्रियों को 
सबसे उच्च वर्ण कहा गया, ब्राह्मणों के लिए नीच ब्राह्मण - तुच्छ-ब्राह्मण' आदि 
दब्द प्रधकत किये गये। 
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४. स्मृतियों तथा धर्मशास्त्रों के काल को जाति-व्यवस्था 
(जन्म के आधार पर चार जातियाँ) 

उपनिवदों के काल से लेकर बौद्ध-काल तक ब्राह्मणों तथा क्षत्रियों में 
अपनी-अपनी स्थिति को एक-दूसरे से ऊँचा कहन-कहलान के प्रयत्न होते रहे, 
और इसमें क्षत्रियों का पक्ष प्रबल रहा। परन्तु इसके बाद स्मृतियों का काल 
आया। इस काल में ब्राह्मणों का पक्ष प्रबल हो गया और उनकी स्थिति समाज में 
सर्वोपरि मानी जाने लगी। यह किस प्रकार हुआ--यह बात कल्पना का विषय 
है परन्तु फिर भी उस कल्पना का थोड़ा-बहुत आधार है। वह आधार क्या है ? 

भारत मलतः घधमं-प्रधान देश है और जो व्यक्ति या जो समुदाय सिर्फ़ 
धमं-कार्य में लगा हुआ हो उसके सामन सिर झुकाना इस देश को परम्परा का 
स्वभाव है। यह बात अन्य देशों में भी पायी जाती है, प्राचीन-काल में तो विशेष 
रूप से पायी जातो थो। ब्राह्मणों का काम क्योंकि सिर्फ़ धर्म-कार्य था, क्षत्रियों 
का धर्म के क्षेत्र में केवल पदार्पण था, उनका असलो क्षेत्र देश-रक्षा था, इसलिए 
अन्त में ब्राह्मणों को सर्वोपरि माना जान लगा। 

ब्राह्मणों को स्थिति उभर आन का दूसरा कारण यह था कि क्षत्रियों का 
प्रतिनिधि धर्म अब बौद्ध-धमं हो चुका था, और बौद्ध-धर्म नास्तिकता का रूप धारण 
कर चुका था। भारत को भूमि में नास्तिकता को आधार बनाकर चलन वाले को 
सफलता नहीं मिल सकती थी क्योंकि यह भूमि अब तक मुख्य तौर पर आस्तिकता 
के लिए उपजाऊ रही है। 

स्मृति-काल में जब ब्राह्मणों तथा क्षत्रियों को एक-दूसरे से बढ़ने की 
प्रतिस्पर्धा समाप्त हो चुकी थी और ब्राह्मणों को समाज का मर्धन्य माना जाने लगा 
था, तब ब्राह्मणों ने अपने अधिकार को अक्षुण्ण बनाये रखने के लिए वर्ण-व्यवस्था 
को जाति-व्यवस्था का रूप दे दिया। इस कथन का क्या अथं है? इस कथन का 
यह अर्थ है कि अब तक तो वर्ण-व्यवस्था लचकीलो व्यवस्था थो, इसका आधार जन्म 
न होकर कर्म था, यह अनावृत' (09७) -व्यवस्था थो, अब यह लचकीली न 
रही, इसका आधार कर्म न होकर जन्म हो गया, आबृत' ((0$८४ )-व्यवस्था 
हो गई, जो जन्म का ब्राह्मण वह ब्राह्मण ही रहेगा, चाहे वह ब्राह्मण के कर्म करता 
ही या न हो, जो जन्म का शूद्र वह शद ही रहेगा, चाहे वह कर्म से कितना हो पंडित 
क्यों न हो। इस समय जाति-व्यवस्था में जो ऊँच-नीच का भेद, बड़े-छोटे का भेद, 
अहंकार की भावना, श्रेणी-बद्धता (स|ंश०7५) पायी जाती है, अपने को 
जन्म से बड़े या छोटेपत की भावना पायी जातो हे, यह वंदिक-पुग को देन न होकर 
स्मृति-पग की देन है। इस समय स्मृतिकारों ने ब्राह्मणों तथा श्रों के प्रति क्‍्या- 
क्या विधान बनाये, किस प्रकार जन्म के विचार को पुष्ट किया, अपने को बड़ा 
घोषित किया--यह निम्न उदाहरणों से स्पष्ट हो जाएगा। 

“मुख से उत्पन्न होने के कारण ब्राह्मण सबसे बड़े हें और सृष्टि के प्रभ या 
स्वामी हैँ ।--- (सनु० १-९३) 
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“देवता लोग ब्राह्मणों के मुख द्वारा ही भोजन करते हूं, इसलिए संसार में 
ब्राह्मण से बढ़कर कोई प्राणी नहीं ।--(मन्‌० १-९५) 

“संसार में जो-कुछ हैं, सब ब्राह्मण का है क्योंकि जन्म से हो वह सबसे श्रेष्ठ 
है। --( मन १-१०० ) 

“ब्राह्मण जो-कुछ नी खाता, पहनता ओर देता है, वह सब उसका अपना 
ही है। संसार के सब लोग ब्राह्मण को कृपा से ही खाते-पीते ओर लेते-देते हू ।--- 
(मन ० १-१०१) 

स्मृति-काल में श्द्रों के सम्बन्ध में जो नियम बनाए गए वे अत्यन्त 
भेद-भाव को उत्पन्न करने वाले थे, तथा-कथित निम्न-जातियों पर अत्याचार 
करने वाले थ। उदाहरणा्थं, इन नियमों में कहा गया था कि ब्राह्मण निःसंकोच 
शुद्र का धन ले ले, क्योंकि श्र का अपना कुछ नहीं, उसका सब धन उसके स्वामी 
(ब्राह्मण) का है ।-- (सन्‌ ० ८-४१७) 

मनस्मृति, अध्याय ८, इलोक २७० में लिखा है कि यदि श॒द्र द्विजातियों को 
कड़ी अर्थात्‌ चुभन वाली दात कह्टे तो उसकी जीभ काट डालनो चाहिए क्योंकि वह 
निकृष्ट अंग से उत्पन्न हुआ है। 

इस समय के विधानों में श॒द्रों को सब अधिकारों से बंचित किया गया, 
अन्यों के विधय में नहीं लिखा गया, इसका कारण यही हो सकता है कि श्रेणी- 
पूंखला में जो सबसे नीचे के स्तर पर था उसे जब सब अधिकारों से बं चित कर दिया 
गया, तो ऊपर के स्तरों के, बंदयों तथा क्षत्रियों के अधिकार इसी तुलना में अपन- 
आप कम हो गये । सब से नीचे वाले को जब धकेला, तब उससे ऊपर वालों का 
भी अपेक्षाकृत उतना हो नोचा हो जाना स्वाभाविक था। 

यद्यपि स्मृति-काल में जन्म की जाति का विचार प्रबल हो गया, तो भो इसका 
यह मतलब नहीं कि कम से वर्ण-व्यवस्था का विचार सर्वंधा लुप्त हो गया। इस 
काल में दोनों विच्चार-धाराएं आपस में टक्कर लेती रहीं, दोनों विचार विचारात्मक 
दृष्टि से तथा क्रियात्मक दुष्टि से इस समय पाये जाते ह। स्मृतिथों में जन्म से 
जाति की बात पाई जाती हूं, कम से जाति की बात भी पायी जाती है। दोनों 
प्रकार को बातों का पाया जाना सिद्ध करता है, कि यद्यपि इस काल में जन्म को 
प्रघानता हो चली थी, तब भी कमं-सिद्धान्त को लेकर दोहाई देने वालों को कमो न 
थी। इतना हो नहीं कि विचार-क्षेत्र में दोनों प्रकार के लोग उस समय मौजूद 
थे, किया के क्षेत्र में भी एसे लोगों की कमी नहीं थी जो ब्राह्मण होते हुए अन्य जातियों 
में ग्याह-शादी को अनुचित नहीं समझते थे। उस समय भो अनेक अन्‍्तर्जातोय 

विवाह होते ये । ये अन्तर्जातीय विवाह दो तरह के थे--अनुलोम तया प्रतिलोम । 
अंनलोभ-विवाह वे थे जिनमें उच्च कुल का पुरुष नोच कुल की कन्या से विवाह 
करता था; प्रतिलोम-विवाह वे थे जिनमें नीच कुल का पुरुष उच्च कुल की कन्या 
से विवाह करता था। इस समय अनुलोम विवाह स्मृति द्वारा अनुमोदित समझे 
जाते थे, प्रतिलोम नहीं, परन्तु होते दोनों थे। उदाहरणार्थ, शिवपुराण (उत्तराध॑, 
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अध्याय ३०) में लिखा है कि पिप्पलाद ब्राह्मण ने क्षत्रिया पद्मा से विवाह किया । 
देवी भागवत पुराण (स्कंध ४) में लिखा है कि विश्वामित्र नं देवलोक की अप्सरा 
मेनका से द्कुन्तला को उत्पन्न किया जिसका राजा दुष्यन्त से विवाह हुआ। 
दुष्यन्त का पुञ्र भरत हुआ जिससे इस देश का नाम भारत पड़ा। ये अनुलोम 
विवाहों के उदाहरण हूं । इसी प्रकार प्रतिलोम विवाह भी होते थे। उदाहरणार्थ, 
भागवत पुराण (स्कंध ९।२१) में लिखा है कि राजा नीप क्षत्रिय थे, उन्होंने ब्राह्मण 
शक्राचायं को पुत्री कृत्वी से विवाह किया जिससे ब्रह्मदत्त उत्पन्न हुआ। इसी कुल 
में मुदगल उत्पन्न हुआ जिसके नाम पर ब्राह्मणों का मौद्गल्य गोत्र चला। 


५. बत॑मान-काल की जाति-व्यवस्था 
(जात-पॉल ) 

स्मृतियों तथा धर्मंज्ञासत्रों के काल को भारतोय इतिहास का सध्य-युग 

कहा जा सकता है। मध्य-यग के बाद से वत्तमान-काल तक जाति-व्यवस्था को 
जटिलता दिनों-दिन बढ़ती गई। इस काल म॑ जाति-व्यवस्था निश्चितत रूप से 
कसमं-परक न रहकर जन्म-परक हो गई। जातियों के जन्म-परक होने के बाद 
अनुलोम तथा प्र तिलोम विवाहों का सब था निबंध हो गया। प्रत्येक जाति अपनी 
जाति में हो विवाह-सम्बन्ध कर सकती थी, अपनी जाति के बाहर नहीं। ब्राह्मण 
ब्राह्मणों में ही विवाह-सम्बन्ध करता था, क्षत्रिय क्षत्रियों में, बेइय बेदयों तया शाद्र 
शद्रों में। जातियों के भोजन के सम्बन्ध में भी प्रतिबन्ध बनं। रोटी-बेटी का 
व्यवहार अपनी जाति में सीमित हो गया। इस काल में प्रतिबन्ध के नियम इतन 
बढ़े कि अछतपन की एक नवीन समस्या ने जन्म ले लिया। एक दृष्टि से यह 
फहना असंगत न होगा कि अछतपन की समस्या जाति-ध्णवस्था की हो उपज हे। 
अभी तक चार जातियाँ थीं। अब प्रत्येक जाति में उप-जातियां बनने लगीं। 
प्रत्येक जाति तथा उप-जाति की अपनी-अपनी बिरादरी थो, जो बिरादरी के नियमों 
का उल्लंघन करता था उसे बिरादरी से बहिष्कृत कर दिया जाता था। इस 
बहिष्कार के भय के कारण जाति-उपजाति के समर्थकों का बल बढ़ता गया। 
इस समय ब्राह्मणों में गोड़, सारस्वत, सनाढ्य, सरयपारी, कान्यकुब्ज आदि अनेक 
अवान्तर भेद हो गये; क्षत्रियों में चोपड़ा, बेरी, बुंजाही, सरीन, कपूर, खन्चा, कक्कड़ 
आदि अनक अवान्तर भेद हो गये; वंध्यों में अग्रवाल, ओसवाल, मवाल, बारहसेनी, 
लोहिया आदि अनक अवान्तर भेद हो गए। इन दोनों का आधार कहीं भौगोलिक 
हैं, कहीं और कुछ। उदाहरणायं, मत्स्य पुराण में पंजाब के हरियाना प्रान्त 
(रोहतक, पानीपत, करनाल, सोनोपत ) तथा मारवाड़ एवं सरय नदी के उत्तर के 

प्रवेश को गोड़ प्रदेश कहा गया है। इस प्रदेश के ब्राह्मण अपने को गोड़ ब्राह्मण कहने 
रूगे ओर गोड़ों में ही रोटी-बटी का व्यवहार करने लगे। सरस्वतो नदी के किनारे 
रहने के कारण सारस्थत तथा कान्यकुब्ज (कन्नौज) में रहने के कररण कान्यकुब्ज 
ब्राह्मण हुए। ये लोग जब अपन-अपने प्रदेशों से चले भी गये तब भी अपने को उसी 
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नाम से पुकारते रहे। क्षत्रियों में बेरी जाति के लोग वे थे जिनका पूर्वज बेरो 
के नोचे पंदा हुआ। बुंजाहों खन्रो तथा सरोन खज्रियों को उत्पत्ति की भी एक 
कहानी है। बादशाह अलाउद्टीन खिलजो खत्रियों में विधवा-विवाह चलाना 
चाहते थे। कुछ खत्रियों नं इसका विरोध किया, और ५२ खत्रियों का एक 
प्रतिनिधि मंडल इस विरोध का आवेदन-पत्र लेकर बादशाह के पास गया। इन 
बावन खत्रियों को संतान बावनजों या 'बंजाही' कहलाई, और जिन खत्रियों ने 
बादशाह के कानून को मान लिया वे शरअ आईन' कहलाये। यही 'शरअ आईन' 
बिगड़ कर 'सरीन' बन गया। लोहे के व्यापारी 'लोहिया' कहलाये, कपड़े के 
व्यापारी 'कापड़िया' कहलाने लगे। इस प्रकार कहों भोगोलिक कारण से, 
कहीं व्यापार-धंधे के कारण से, कहों अन्य किसी कारण से मध्य-युग से वत्तमान- 
यूग तक जातियों-उपजातियों का विभाग दिनों-दिन बढ़ता चला गया और इन 
जातियों-उपजातियों के अपनं-अपन विधि-विधान बनते चले गये जिनसे मनृष्य- 
मनुष्य तथा जाति-जाति में भेद बढ़ता चला गया। आज जाति-व्यवस्था अपने 
सम्पूर्ण दोषों के साथ हिन्दू-समाज को घेरे हुए है और एक बिलकुल आवत 
((]05८0 ) -व्यवस्था बन गई है। 


६. वतंमान-काल में जाति-व्यवस्था में परिवत्तन 
या विगठन के तत्त्व 


ऊपर हमने जो विवेचन किया उससे स्पष्ट है कि जाति-व्यवस्था का रूप 
सनातन-काल से एक-सा नहों रहा। वंदिक-काल में इसका रूप आर्य और दास 
का था, उत्तर-वदिक-काल में इसका रूप अनावत वर्ण-व्यवस्था' (0.0॥ (5५० 
99807) ) का था, स्मृति-काल में इसका रूप आवत जाति-व्यवस्था' ((05९० 
(8806 595० ) का हो गया, वत्तंमान-काल में यह जाति-उपजातियों का 
रूप धारण कर गया। आज जाति-व्यवस्था फिर अनक परिवसंनों में से गज़र रहो 
है, विगठित हो रहो है। आज इस व्यवस्था में जो परिक्‍तंन हो रहे हैं, उनके अनेक 
कारण हें, जिनमें से मट्य-मस्य कारण निम्न हें :-- 

(क) समाजवादी विचारधारा ($00ा40$7 )--हमने देखा कि 
भारतीय-समाज के वर्गोकरण में तोन तत्त्व हें--कर्म, जन्म तथा भेद-भाव। 
वर्ण-व्यवस्था तथा जाति-व्यवस्था दोनों में भेद-भाव का तत्व आधारभत तस्व है। 
इन वोनों प्रकार की व्यवस्थाओं का अभिप्राय यह है कि सनष्य-सनध्य में भेद तो है 
और रहेगा, परन्तु वर्ण-व्यवस्था इस भेद का आधार कर्म (2/07) बतलातो 
है, जाति-ब्यवस्था इस भेद का आधार जन्म (370॥) बतलातों है। सनष्य- 
मनृध्य में जो भेद दिखाई देता है, वर्ण-व्यवस्था उस भेद के कारक-तत्त्व 'कर्म' पर 
बल देती है, जाति-व्यवस्था उस भेद के कारक-तत्व 'जन्म' पर बल देती है। 
जब तक “्यक्तियाद' (]0ए6709/877) का बोलबाला था, तब तक कर्म 
या जन्म' पर बल दिया जाता था, और सनव्य-मनव्य के भेद को स्वाभाविक 
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माना जाता था। आज समय बदल चुका है। आज व्यक्तिवाद' को जगह 
समाजवाद' (500४/97)) का बोलबाला है। आज कर्म या जन्म का 
भेद तो क्‍या, हर प्रकार का भेद-भाव सिटाया जा रहा है, इसलिए वत्तंमान-युग 
की विचार-धारा वर्ण-व्यवस्था तथा जाति-व्यवस्था दोनों को एक ज्ञबर्दस्त टक्कर 
दे रही है। आज को विचार-धारा का कहना यह है कि मनष्य-मनुष्य में भेद 
जन्म या कर्म के कारण नहों, यह भेद हमारा, समाज का बनाया हुआ है, और 
जंसे समाज ने इसे बनाया है बसे समाज इसे दूर भी कर सकता है। 

(ख) नगरीकरण तथा उद्योगीकरण (एफएशांडभांगा. भात॑ 
(णाधशटांध्ां2207)--जब देश में बड़े-बड़े नगर नहों बने थे, छोटे 
गाँव या छोटे शहर थे, तब जाति-व्यवस्था का चल सकना आसान था। हर- 
कोई हर-दूसरे को जानता था। अगर किसी का हुक्‍का-पानो बन्द कर दिया गया, 
तो वह मसीबत में फंस जाता था, इसलिए हर-कोई जाति के बन्धन में बंधा रहता 
था। अब बड़े-बड़ नगरों के बन जाने से कोई किसो को जानता-पहचानता नहीं, 
ओर जाति के बन्धनों को तोड़ देने से किसी का कुछ बनता-बिगड़ता नहीं। इसी 
लिए गाँवों में जहाँ छोटे समुदाय हूं, जहाँ वेयक्तिक-सम्पर्क हो सकता है, वहाँ 
जाति के बन्धन कठोर हूं, शहरों में वे बन्धन शिथिल हो जाते हूं। इसो प्रकार 
व्यापार के एक जगह केन्द्रित हो जाने से शहरों में भीड़-भड़क्का हो जाता है, अपने 
चल्हे पर ही रोटो पका सकना कठिन हो जाता है, होटलों में लोग खाते हू, रेलों में 
भंगो-चसार-बाह्मण एक-साथ कन्धे-से-कन्धा सिलाकर सफ़र करते हें, व्यापार- 
धन्धषे के लिए हर-किसी के सम्पर्क में आना पड़ता है--इन कारणों से भो जाति के 
बच्धन ढीले पड़ते जा रहे हैं। 

(ग)_ आथिक-दृष्टिकोण की प्रधानता (8£007070० शांटफ णए ॥6) 
“““आज जोवन के प्रति हमारा दृष्टिकोण आथिक होता चला जा रहा है। धन- 
सम्पत्ति में जो बड़ा है वह बड़ा, बिना पंसे वाला किसी काम का नहीं। इस हालत 
में नोच वंश का भी सम्पत्तिशञालो होने से उच्च-स्थिति प्राप्त कर सकता है। 
आज धन सभी कमा सकते हूं --उच्च-कुल के भी, नीच-कुल के भी। जो धन 
कमा ले वह किसी खानदान का क्यों न हो, सब उसके साथ खाते-पीते हैं, उसके साथ 
उठते-बठते हे। आ्थिक-दृष्टिकोण को प्रधानता से जन्म की जाति-व्यवस्था 
अपने-आप ढीली पड़तो जा रही है, अगर कहा जाय कि “जाति-प्रथा' (7०४९ 
5५82) के स्थान में बर्ग-प्रथा' ((]855 8एशंश॥)) आती जा रहो हूं, 
तो कोई अत्यक्ति नहीं। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेहय, शद्र आदि जातियों के स्थान में 
धनो-निर्धन--य वर्ग बनते जा रहे हे, ओर जंसे कर्म को वर्ण-व्यवस्था के बाद 
जन्म को जाति-व्यवस्था आई, बसे हो अब जाति-व्यवस्था के बाद वर्ग-व्यवस्था आ 
रही है, और इस सारे विकास को दिशा वर्ण से जाति, जाति से वर्ग ओर वर्ग से वर्ग - 
होन समाज की तरफ़ जा रही है। अन्य देशों में तो यह प्रक्रिया हो ही रहो है, 
अपने देश में भी सामाजिक-विकास का प्रवाह इसो विज्ञा को तरफ़ है। 


३३० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


(घ) आधुनिक-शिक्षा का प्रभाव--प्राचोन-शिक्षा और आधुनिक- 
शिक्षा में यह भंद है कि प्राचन-शिक्षा ब्राह्मणों के हाथ में थी, नवीन-शिक्षा का 
संगठन भारत के अंप्रेज्ञ शासकों ने फिया था। शिक्षा के ब्राह्मणों के हाथ में होने 
के कारण प्राचीन-विक्षा में जाति-व्यवस्था के प्रति शिष्यों में अटट श्रद्धा-भक्ति 
भर दो जातों थी और उस शिक्षा में पले हुए जाति-व्यवस्था को एक अटल-व्यवस्था 
समझते थे। अछतों को दूसरे लोग ही अछत नहीं समझते थे, अछत स्वयं अपने 
को पिछले जन्म के किन्‍्हों पापों के कारण अछत समझते थे। अंप्रेज्ञों के युग में 
आधनिक-शिक्षा का प्रचार हुआ, शिक्षा ब्राह्मणों की ही बपोतो नहों रही। 
प्राचोन-शिक्षा घर्मं-म्लक थी, आधुनिक-शिक्षा धर्म-निरपेक्ष है। इसका जहाँ धमम- 
मात्र को धक्का लगा, वहाँ जाति-व्यवस्था को भी इसका धक्का पहुंचा और इस 
शिक्षा में पले हुओं की इस व्यवस्था में श्रद्धा नहीं रही । इसके अतिरिक्त अंग्रेज्ञी- 
शिक्षा ने कुछ नवीन विचारों को जन्म दिया जो जाति-व्यवस्था के विरोधी विचार 
थ। उदाहरणायं, जाति-व्यवस्था मनष्य-मनष्य के बीच भेद-भाव पर टिकी हुई 
थी, वत्तंमान-शिक्षा ने एकता, समानता, विश्व-बन्धता, स्वतन्त्रता, लोकतन्त्रता 
आदि परद्चिम की हवा को घहां ला बहाया। इन नवीन-विचारों के प्रभाव से भो 
जाति-व्यवस्था के बन्धन ढीले पड़त लगे। 

(४) समाज-सुधार आनदोलन--आब निक-शिक्षा का प्रभाव यह हुआ 
कि समाज-सुधार आन्दोलन उठ खड़ा हुआ। बंगाल में ब्राह्योगटसमाज तथा उत्तर- 
भारत में आर्य-समाज न॑ समाज-रूपी वक्ष में घन की तरह लगे हुए अन्ध-विद्वासों 
को निकाल कर बाहर करना श रू किया। हन अन्य-विद्वासों में जन्मम्लक जात- 
पात भी थी। इसो आन्दोलन के उम्र-रूप में पंजाब में जात-पाँत-तोड़क-मंडल का 
जन्म हुआ जिसके सदस्य यह ब्रत लेते थ कि वे जन्म की जाति को तोड़ कर वियाह 
करेंगे। 

(च) राजनंतिक आन्दोलन--आधुनिक-युग में देश को स्वतन्त्र करने 
के लिए महात्मा गांधी ने जो राजनतिक आन्दोलन उठाया, अस्पृश्यता-निवारण 
उसका एक अभिन्न अंग था। यह हम पहले ही कह आये हें कि जन्म की जात-पांत 
का एक आवश्यक परिणाम अस्पश्यता का विचार था। जब अस्पद्यता के विचार 
को धक्का लगा तब जाति-व्यवस्था का ढीला पड़ जाना स्वाभाविक था। इस 
दृष्टि से राजनतिक आन्दोलन ने जाति-व्यवस्था के विघटन में बहुत बड़ा हिस्सा 
'लिया। 

(छ) राज्य की तरफ़ से कानूनी हस्तक्षेप--जाति-व्यवस्था के अनुसार 
अन्तर्जातीय विवाह नहीं हो सकते थे, और अस्पृश्य कहे जाने वाले व्यक्तियों को 
मन्दिरों में अन्य हिजातियों के समान प्रवेश करने का, उनके कुओं से पानी भरने 
का अधिकार नहीं था। आधुनिक-यग में इस प्रकार को रूढ़ियों को राज्य भो 
ब्दचत नहीं कर सकता था और इन सब बातों को रोकत के लिए कानून बनने लगे 
जिनसे जाति-व्यवस्था की जड़ें हिल गईं। उदाहरणार्थ, अन्तर्जातीय-विवाहों को 
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बेध करार देने के लिए १८७२ में 'विशेष-विवाह-अधिनियम (5०७ 
/ध77820 800) बना। १९२३ तथा १९५४ में इस कानून में फिर संशोधन 
हुआ। इस कान्‌न को चर्चा आगे के एक अध्याय में की गई है। जाति के एकाधि- 
कार पर प्रहार करने के लिए १९५० में जाति निर्योस्यता निवारक अधिनियम 
((४५४९ ॥0]5480॥05 रिशा।0ए4। ४०) बना, और १९५५ में अस्पृश्यता 
(अपराध) अधिनियर्मा ([॥6 ए॥0ए०४४४।॥॥४--०रणि।०९--20० ) बना 
जिसके अनुसार किसी प्रकार की भी अस्पृश्यता को क्रियात्मक रूप देन वालों को 
अपराधी घोषित कर दिया गया । उक्त अधिनियम में कहा गया हें कि अगर कोई 
किसी को सार्वजनिक स्थान पर जाने से या स्नान करन से जात-पाँत को वजह से 
रोकेगा तो उसे छः महोने की सज्ञा और ५०० रु० तक का दण्ड दिया जा सकेगा । 
इस प्रफार हमने देखा कि भारतीय समाज का वर्गोकरण पहले आये तथा 
दस्य के रूप में, फिर वर्ण-व्यवस्था के रूप में, फिर जाति-व्यवस्था के रूप में से होता 
हुआ अन्य देशों की तरह अब वर्ग-व्यवस्था का रूप धारण करता जा रहा है। हमने 
यह भी देखा कि जाति-व्यवस्था अपने पहले रूप में अब नहीं टिक सकती, इसका 
विगठन होता जः रहा है, और वत्तंमान-युग में एसे तत्त्व बढ़ते जा रहे हे, जो इसके 
वत्तंमान रूप को परिवत्तित करते जा रहे हूं। इन सब परिवत्तनों के हो जाने से 
एसा समय दूर नहीं रहेगा जब जाति-व्यवस्था नाम-मात्र को रह जायगी। 


१५ 


चार वर्ण तथा जाति-भेद 
(0०07२ ९4७&४7६ 50 ७(78-(4७77:७) 


गुण-क्म के आधार पर बनो वर्ण-व्यवस्था किसो समय जन्म के आधार पर 
चलने वाली जाति-व्यवस्था बन गई--यह हमने जगह-जगह लिखा है। इस 
सम्बन्ध में कई प्रइन उठ खड़े होते हें जिनको मोमांसा करना आवश्यक है। वे प्रदन 


(क) इस बात का क्या प्रमाण है कि वर्ण-ब्यवस्था गण-कर्म पर आश्रित 
थी? 


(ख) अगर गण-कर्म पर आश्रित थी तो प्रत्येक वर्ण के क्या गण-कर्म थे ? 
(ग) चार जातियों से अनेक उप-जातियों को उत्पत्ति कंसे हुई ? 
१. गुण-कर्म पर आश्रित वर्ण-व्यवस्था के प्रमाण 

यजुर्वेद, का ३१वाँ अध्याय पुरुष-सुक्त कहलाता है। उसमें एक मंत्र 

आता है जिसमें चार वर्णों के नाम पाये जाते हें। वह मन्त्र निम्न है: 
ब्राह्मणोउस्थ मुखमासीद्‌ बाह राजन्य: कृतः। 
ऊरू तदस्य यहदेश्य: पद्भ्यां शूद्रोज्जायत।। 

इस मंत्र में समाज को एक विराट पुरुष के रूप में कल्पना की गई है। समाज 
मानो एक जोता-जागता विज्ञाल-काय का पुरुष है। पुरुष के ज॑से मुख होता है, 
बसे समाज-रूपी पुरुष के मुख ब्राह्मण हें। मुख का काम क्‍या है? मुख जो-कुछ 
खाता है अपने पास नहों रखता, चबा कर आगे कर देता है। ब्राह्मण भो कोई 
भोतिक-वस्तु अपने पास नहीं रखता। मुख का काम बोलना है, ज्ञान के कारण 
ही तो मनुष्य बोलता है। समाज में बाह्मण का काम भी ज्ञान का उपाज॑न करना 
है। पुरुष के जंसे दो बाहु होते हें, उनसे वह अपनी तथा दूसरों को रक्षा करता है, 
इसी प्रकार समाज-रूपी पुरुष के क्षत्रिय लोग बाहु के समान हैं, वे अपने समाज की 
और दूसरे किसो पीड़ित समाज को रक्षा करते हूं। क्षश्रिय का काम रक्षा करना 
है, यही इसका गुण-कर्म है। पुरुष के जैसे पेट तथा जंधाएं होतो हैँ, वेसे समाज- 
रूपी विराट पुरुष के वेक्य पेट तथा जंध।एँ हें। पेट का काम लाये भोजन को 
पचाना, उसे अपने पास न रखकर उसका रस-रकक्‍्त बनाकर सारे दरीर में पहुँचा 
देना है, जंधाओं का काम उत्पादन है, इसी प्रकार समाज-रूपो शरीर में बंहय का 
काम पेट को तरह धन-सम्पत्ति को अपने पास बटोर कर तन रख कर उसे समाज के 
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लाभ के लिए लगा देना तथा समाज को सम्पत्ति का उत्पादन करना है। पुरुष के 
जंसे पाँव होते हें वंसे समाज-रूपी पुरुष के श॒द्र अर्थात्‌ मज़दूर-वर्ग पाँव हैं। पाँवों 
का काम मेहनत-मज़दूरी करना हूं, श्र का काम भी मेहनत-मज़दूरी है। इस मंत्र 
का यह भाव है, और इसो भाव को लेकर वर्ण-व्यवस्था के विचार का कभी हिन्दू- 
समाज में सूत्रपात हुआ था। इस मंत्र से स्पष्ट है कि वर्ण-व्यवस्था का आधार 
गण-कर्म था, जन्म नहीं था। 

इसी भाव को गीता में श्रीकृष्ण ने कहा है-- चातुर्वेष्य मया सृष्ठं गुण-कर्मे- 
विभागश: --अर्थात्‌ गुण-कर्म के विभाग को सामने रख कर चार वर्णों का निर्माण 
मेन किया है। 

२. गुण-कर्म के बदलने से बर्ण बदल जाता था 


वर्ण-व्यवस्था का आधार गण-कर्म था, जन्म नहीं था--इसका सब से बड़ा 
प्रमाण यह है कि गुण-कर्म बदलने से वर्ण बदल जाता था। अगर वर्ण का आधार कर्म 
न होकर जन्म हो होता तो वर्ण बदल नहीं सकता। इस बात के प्रमाण प्राचीन 
ग्रन्थों में यत्र-तत्र-सवंत्र पाये जाते हें। महाभारत में लिखा है: 
एकवर्णमिंद॑ पूर्व. विव्वमासीद्‌_युधिप्टठिर ! 
कर्म-क्रिया-विभेदेन  चातुर्व्ण्य प्रतिष्ठितम्‌ ॥। 
न विशेषो5स्ति वर्णानां सर्व ब्राह्ममिदं जगत । 
ब्रह्मणा पूर्वस॒ष्ट॑ हि. कमंभिवर्णतां गतम्‌ ॥ 
अर्थात्‌, हे युधिष्ठिर! इस जगत्‌ में पहले एक ही वर्ण था, गुण-कर्म के 
विभाग से पीछे चार वर्ण किये गये। वर्णों में कोई भी वर्ण किसो प्रकार को 
विशेषता नहीं रखता, क्योंकि यह सम्पूर्ण जगत्‌ ब्रह्ममय है। पहले सब को ब्रह्मा 
ने हो उत्पन्न किया, पीछे कर्मों के भेद से वर्णों की उत्पत्ति हुई । 
शुरू में एक वर्ण था--इसका क्या अर्थ है ? इसका अर्थ यही हो सकता है कि 
शुरू-श्रू में मनुष्यों में कोई विशेष भेद नहीं था, सब एक प्रकार का काम करते थ, 
सब लोग सभी काम कर लेते थे, फर्म-भेद ही नहीं था, इसलिए नहीं था क्योंकि 
उस समय का समाज जटिल नहों था, सरल था। जब समाज विषम हो जाता है, 
तरह-तरह के काम-धंधे पंदा हो जाते हे, तभी तो कर्म-भेद पेदा होता है। इसो लिए 
इन इलोकों में जगह-जगह लिखा है कि पहले वर्ण एक था, फिर चार हो गये । 
जब चार वर्ण हो गये तब भी हर-एक का काम रलूचकीला था। पढ़ाने-लिखाने का 
काम करने वाला ब्राह्मण कहलाता था, परन्तु अगर वह सेना में भत्तों हो जाता था 
तब वह क्षत्रिय कहलाता था। वर्ण-भेद जाति-भेद की तरह कठोर नहीं था, 
इसलिए कठोर नहीं था क्योंकि वर्ण का अर्थ तो काम था, और काम मन॒ष्य का भिन्न- 
भिन्न हो सकता है। ॒ 
भविष्य पुराण, १, ४२, ४९ में वसिध्ठ सुनि के विषय में लिखा है कि वे 
बेदया के गर्भ से हुए परन्तु तप करने के कारण ब्राह्मण कहरूाये : 
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गणिका-गर्भ-संभूतोीं वसिप्ठड्य महाम॒नि:। 
तपसा ब्राह्मगों जात: संस्कारस्तत्र कारणम्‌ 
महाभारत में वन-प्व में ३१२ अध्याय में यक्ष-पुधिष्ठिर संवाद आता है 
जिसमें यक्ष युधिष्ठिर से पुछता है--हे युधिष्ठिर ! ब्राह्मणता किस प्रकार प्राप्त 
होती हैं? क्‍या कुल से, शील से, स्वाध्याय से या गरु से पढ़ने से ? युधिष्ठिर ने 
उत्तर दिया--हे यक्ष ! न कुल से, न स्वाध्याय से, न ग॒रु-मख से अध्ययन से। 
एकमात्र शोल, सदाचार से हो ब्राह्मणत्व प्राप्त होता है, शील नष्ट हुआ 
तो ब्राह्मणत्व नध्ट हुआ-- 
प्रशत: राजन कुलेत बन स्वाध्यायन श्रुतेन वा। 
ब्राह्मण्यं केने भवति प्र्नहद्यतत सुनिश्चितम्‌॥|१०५॥ 
उत्तर : शुण यक्ष कुल तात न स्वाध्यायों न च श्र॒तम्‌ । 
कारणं हि द्विजन्वे च वत्तमेव न संशय: !।१०६।। 
बत॑ यनेन संरध्य ब्राह्मणन विशेषनः। 
अक्षीगवत्तो न क्षोणों वत्ततस्तु हतों हतः॥॥१०७॥। 
आपस्तम्ब धमम-सूत्र में लिखा है कि धर्मानकूल आचरण करन से नोच वर्ण 
उच्च वर्ण हो जाता है, और अधर्माचरण करने से उच्च वर्ण नीच वर्ण हो जाता है : 
धर्मंचयंया जबन्यों वर्ण: पूर्व पूर्व वर्णमापद्मते जाति-परिवृत्तो। 
अधमचर्यया पूर्वों वर्ण: जघन्यं जघन्य वर्णमापद्यते जाति-परिवनी || 
भविष्य-पुराण में लिखा है कि व्यास झोंवरी से, पराशर भंगन से, शक शको 
से, कणाद उल्लकी से, ऋषि शंग हरिणी से, वसिष्ठ वेश्या से, मन्दपाल म्‌नि कंवटन 
से, माण्डक्य ऋषि मंडुकी से उत्पन्न हुए और द्विज फहलाये। एतरेय ब्राह्मण प्रन्थ 
के प्रणता इतरा के पुत्र थे, इतरा का अर्थ है नीच जाति की स्त्रो । नोच जाति की स्त्री 
से उत्पन्न होकर उन्होंने एक महान ग्रन्थ को रचा और ब्राह्मण को पदवी प्राप्त की । 
इसी विचार-धारा का प्रतिबिम्ब हमें मन॒स्मृति के उस इलोक में दोख पड़ता 
है जिसमें लिखा है कि दाद ब्राह्मण हो जाता है, ब्राह्मण श्र हो जाता है, इसो प्रकार 
क्षत्रिय-वेइय आदि के विषय में कहा जा सकता है कि उनका वर्ण कर्मानुसार बदलता 
रहता है: 
शुद्रो ब्राह्मगतामेति ब्राह्मणद्चति शूद्रताम। 
क्षत्रियाज्जानमेवन्तु. विद्याद्रेश्यात्तथव च॥। 
मनस्मृति के १०वें अध्याय में लिखा है कि द्राविड़ आदि जातियाँ जो 
नीच तथा श॒द्र समझी जाती हे, किसो समय उच्च वर्ण की थीं, परन्तु कार्य बिगड़ 
जाने से वे नीच वर्ण को हो गईं : 
दानकैस्तु क्रियालोपादिमाः: क्षत्रियजातय:। 
बृपहत्व॑ गता लोके क्राह्मणादर्शनन च॥४३॥ 
पौण्डकास्चौदइद्रविड़ा: कम्बोजा यवना: शका:। 
पारदा: पल्लवा: चीना: किराता दरदा: खशा: ॥।४४॥ 
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ऊपर जो-कुछ लिखा गया है उससे स्पष्ट है कि वर्ण का विभाग कम से था, 
जन्म से नहों था। तो फिर इन चार वर्णो के गुण-कर्म क्या थे, ब्राह्मण-क्षत्रिय- 
वेद्य-शूद्र के क्या-क्या कत्तंव्य थे? इन ककत्तंव्यों का विस्तृत वर्णन स्मृतियों में 
पाया जाता है जो निम्न प्रकार है: 


३. चारों वर्णों के कतंव्य 
(क) ब्राह्मणों के गुण-कमं--श्राह्मणों के कत्तंव्य क्या थे, इस सम्बन्ध में 
मनस्मृति में विशेष रूप से दर्णन मिलता है। यह स्मृति ही सब से अधिक प्रामाणिक 
स्‍्मति है। उसके अनसार ब्राह्मणों के गण-कर्म निम्न प्रकार थे : 
सम्मानाद्‌ ब्राह्मणों नित्यमद्विजेत विपादिव। 
अमृतस्येव. चाकांक्षेदवमानस्थ सर्वदा ॥२-१६२॥ 
वेदमेव संदाभ्यस्यत तपस्तप्यन्‌द्विजोत्तम: । 
वेदाम्यासों हि विप्रस्थ तपः परमिहोच्यते ॥॥|२-१६६॥ 
अध्यापनमध्ययनं॑ यजन॑ याजनं तथा। 
दान प्रतिग्रहबण्चेच पट कर्माण्यग्रजन्मन: ॥१ ०-७५॥। 
दानप्रहममर्थोपि प्रसंग तब वर्जयत। 
प्रतिग्रहण ह्यस्याश्‌ ब्राह्म तेज: प्रद्माम्यति ॥४-१८६॥। 
अर्थात्‌, ब्राह्मण को चा।हुए कि वह रुम्मान को विष के समान समझता हुआ 
उससे सदा डरता रहे और अपमान को अमृत समझता हुआ उसको सदा कामना 
करता रहे। द्विज को चाहिए कि सदा बेद का अभ्यास करता रहे, ज्ञान का सम्पादन 
करता रहे, यह उसका तप है। ब्राह्मण का काम पढ़ना और पढ़ाना, यज्ञ करना और 
पज्ञ कराना, दान देना और दान लेना--यह छः: प्रकार का काम है, परन्तु दान लेने 
का अवसर प्राप्त होने पर भरसक प्रयत्न यही करे कि दान न ले क्योंकि दान ग्रहण 
करने से उसका ब्राह्म तेज नष्ट हो जाता है। के 
(ख) क्षत्रिय के गुण-कमं--मनस्मृति के अध्याय १, इलोक ८९ में क्षत्रिय 
के गण-कर्म का वर्णन करते हुए (लिखा है: 
प्रजानं रक्षणं. दानमिज्याध्ययनमेव च। 
विपषयेष्वप्रसक्तिइह्व॒ क्षत्रियस्थ समासतः॥। 
अर्थात्‌, प्रजा को रक्षा करना, दान देना, यज्ञ करना, अध्ययन करना, विषयों 
में न फेंसना--ये संक्षेप में क्षत्रियों के गण-कर्म हें । 
गोता (१८-४३) में क्षत्रिय के गुण-कर्म का विवेचन करते हुए इसो 
बात को दोहराते हुए लिखा है : 
शौर्य तेजो धृतिद्दाक्ष्यं युद्धें चाप्यपलायनम्‌। 
दानमीश्वरभावहच क्षात्र कर्म स्वभावजम्‌ ॥। 
(ग) वैश्य के गुण-कमं--मन्‌-स्मृति, १ अध्याय, ९० इलोक में बेश्य के 
गण-कर्म के सम्बन्ध में लिखा है: 
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पशूनां रक्षणं दानमिज्याध्ययनमेव च। 
वणिक्प्थं कुसीद॑ च वेश्यस्य कृषिमेव च॥ 
अर्थात्‌, गाय-बेल आदि पश्ञुओं की रक्षा, उनका बढ़ाता, दान, अग्नि-होत्र- 
यज्ञ आदि करना, पढ़ना-लिखना, वणिज-व्यापार करना, व्याज पर रुपया लेना-देना 
और खेतो करना--ये वेइय के गुण-कर्म हें । 
(घ) शृद्र के गुण-कमं--सन-स्मृति, १ अध्याय, ९१ इलोक सें शूद्र के गुण- 
कर्म के विषय में लिखा है: द 
एकमेव तु शृद्रस्य प्रभु: कर्म समादिशत्‌। 
एतेपामेव.. वर्णानां शश्रपामनसूयया ।। 
अर्थात्‌, प्रभु ने शद्र के लिए तो एक ही कर्म का आदेश दिया है, और वह 
आदेश यह है कि उक्त वर्णों को बिना ईए्या के सेवा-शश्रवा करे । 
४. तो फिर जन्म से वर्ण की बात क्‍यों पायो जाती हू ? 
हमने देखा कि वर्ण-व्यवस्था गुण-कर्म से थी, जन्म से नहीं थी , यहाँ तक कि 
वर्ण बदल भी जाता था, गण-कर्म बदलन से श॒द्र ब्राह्मण हो जात था, ब्राह्मण शद्र 
हो जाता था। तो फिर, क्‍या जन्म से वर्ण-व्यवस्था के प्रमाण मनस्मति आदि 
ग्रन्थों में नहीं पाये जाते ? इस प्रइन का उत्तर यह है कि पाये जाते हे, जेसे गण- 
कर्म से वर्ण-व्यवस्था के प्रमाण पाये जाते हूँ, वेसे जन्म से भो वर्ण-व्यवस्था के 
प्रमाण पाये जाते हूं। अगर यह कहा जाय कि गुण-कर्म की अपेक्षा जन्म से वर्ण- 
व्यवस्था के प्रमाण अधिक पाये जाते हूँ, तो कोई अत्यूक्ति न होगी। इस परस्पर- 
विरोध का क्‍या कारण है? इसका कारण यह है कि भारत की सामाजिक- 
व्यवस्था के इतिहास में दो बातें रही हूं। शुरू के वेदिक-काल में तो गण-कर्म से 
वर्ण-व्यवस्था थी, बाद के स्मृतियों के काल में जन्म से जाति-व्यवस्था आ गई, 
वर्ण-व्यवस्था का स्थान जाति-व्यवस्था ने ले लिया। स्मृतियों में कहों गुण-कर्म को 
वर्ण-व्यवस्था का वर्णन पाया जाता है, कहाँ जन्म की जाति-व्यवस्था का वर्णन 
पाया जाता है, स्मृतियों में ये दोनों परस्पर-विरोधी बातें पायी जातो हें --इसका 
कारण यह है कि ये स्मृति-ग्रन्थ न तो किसी एक स्मृतिकार के बनाये हुए हैं, न किसी 
एक काल के लिखे हुए हूं। पहले की बात वर्ण-व्यवस्था थी, वह भी स्मृतिकार ने 
लिख दी, पीछे की बात जाति-व्यवस्था थी, वहु भी स्मृतिकार ने लिख दी। 
स्मृतियां, पुराण आदि ग्रन्थ एक तरह की एनसाइक्लोपीडिया थीं, जिनमें अपने ढंग 
से वे लोग अपन समय की बातों को लिखते रहे। ज्यों-ज्यों समय बदलता गया, 
इन स्मृतियों में ओर पुराणों में नई बातों का भी समावेश होता गया और क्योंकि 
पुरानी और नई बातें एक-दूसरे के विरोध में थों, इसलिए इन ग्रन्थों में परस्पर 
विरोधी बातें भी शामिल होतो गईं। यही कारण है कि जिन स्मृतियों और 
पुराणों में गुण-कर्म के आधार पर वर्ण-व्यवस्था का वर्णन पाया जाता है उन्हीं में 
जन्म के आधार पर जाति-व्यवस्था का वर्णन भी पाया जाता है। अगर हम इस 
बात को ध्यान में रखें कि वर्ण-व्यवस्था आदि-काल की हिन्दू-समाज को व्यवस्था 


री । 
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थो, जाति-व्यवस्था बाद को सामाजिक-व्यवस्था हे, और इन दोनों का एन्साइ- 
क्लोपीडिया की तरह स्मृतिथों तथा पुराणों में वर्णन है, तो किसी प्रकार का 
विरोध नहीं रहता। 
५० चार जातियों से अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाहों द्वारा 
अनेक जातियाँ उत्पन्न हुईं 

अब प्रश्न रह जाता है कि अगर शुरू-श रू में चार वर्ण थे, चार जातियाँ थों, 
तो उनसे अनेक जातियाँ (उप-जातियाँ--$70-(:95/८५) कैसे उत्पन्न हो गई ? 
इसका उत्तर तो कुछ ऊपर के वर्णन में आ गया है। ऊपर हम स्मृतिकारों के शब्दों 
में लिख आये हूं कि शरू-दरू में एक वर्ण था, गुण-कर्म से चार वर्ण हो गये । गण- 
कम से चार वर्ण हो गये, परन्तु जब वर्ण का विभाग गुण-कर्म पर न रहा, जन्म पर 
हो गया, तब जन्म के कारण चार से हज्ञारों हो गये.। बे कंसे ? 

यह तो स्पष्ट है कि शरू-शरू में जब वर्ण थे, जातियाँ नहीं थीं, तब जाति- 
भेद या उप-जातियाँ भी नहीं थीं। जाति-भेद या उप-जातियाँ जातियों के बाद 
बनीं । जातियों के बनने में अनेक कारण थे जिनमें से मुख्य कारण प्रजातीय था, 
नस्ल का था, रक्‍त की द॒द्धता का था। जब हिन्दू-सामाजिक-संगठन में नस्ल के 
प्रजातीय विचार ने, रक्त की शुद्धता के विचार ने प्रवेश किया, तब रक्‍त को 
गद्धता को बनाये रखने के लिए दो नियम बने । पहला यह कि जातियों के विवाह 
अपनी जाति में ही होंगे, और दूसरा यह कि हिन्दुओं में बाहर की जाति में नहीं 
होंगे। इन्हों दो नियमों को 'अन्तविवाह' (६0072 थ॥) ) तथा बहिविवाह' 
(&:02279 ) कहा जाता है। अन्तविवाह' का अभिप्राय यह है कि प्रत्येक 
व्यक्ति अपनो जाति में ही विवाह करे। हिन्दुओं में जातियाँ चार थीं, इसलिए 
प्रदन उठ खड़ा हुआ कि इन जातियों में आपस में विवाह का क्‍या निथम हो ? 
अगर जाति का आधार जन्म है, नस्ल है, रक्त को शुद्धता है, तो यह तो स्वयंसिद्ध 
बात थो कि ब्राह्मणों के ब्राह्मणों मे हो, क्षत्रियों के क्षत्रियों में ही, बेहयों के वेदयों 
में ही विवाह करन का नियम बना होगा, इसलिए यह नियम बना होगा जिससे 
इन भिन्न-भिन्न जातियों के रक्त का आपस में सम्मिश्रण न हो। परन्तु इस सम्मि- 
अ्रण को रोक कौन सकता था ? संसार में सदा प्रतिबन्धक नियमों के होते हुए 
भी प्रेम-बंधन या काम-वासना के कारण रक्‍त का सम्मिश्रण होता रहा है। अमरीका 
में नीग्रो जाति को कितनी घृणा से देखा जाता है, परन्तु वहाँ भी गोरे अमरीकन 
पुरुष तथा कालो नीग्रो स्त्री का सम्बन्ध हो ही जाता है। इतना ही नहीं, काले 
नीग्रो पुरुष तथा गोरो अमरोकन स्त्री का भी सम्बन्ध हो जाता है। हिन्दू-समाज में 
भी यद्यपि अपनी जाति में ही विवाह करन के कड़े नियम बने थे, तो भी भिन्न-भिन्न 
जातियों में विवाह हो ही जाते थे। इस परिस्थिति का मुकाबिला करने के लिए 
अन्तर्जातीय विवाहों के सम्बन्ध में अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाह के नियम बनाये 
गये। अनुलोसम-विवाहू का अर्थ था कि उच्च-कुल का व्यक्ति नोच-कुल की किसी 
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भी जाति की कन्या से विवाह करे, प्रतिलोभ-विधाह का अर्थ था कि नीच-कुल का 
व्यक्ति किसो भो उच्च-कुल की कन्या से विवाह करे। अनलोस-विवाह की स्मृति- 
कारों न आज्ञा दी थी, प्रतिलोम-विवाह को निषिद्ध घोषित किया था। हर हालत 
में शुद्ध सन्‍्तान तो वही समझो जाती थी जो अपनो जाति के अन्दर विवाह करने 
से पंदा होती थी, अन॒लोभ-विवाह को हीन-विवाह समझा जाता था और प्रतिलोम 
को तो बिलकुल ही निकृष्ट समझा जाता था। परन्तु निकृष्ट समझने से क्‍या 
होता है, लोग अपनो जाति में तो विवाह करते ही थे, प्रेम-वश या काम-वदश 
अनुलोम-विवाह भी करते थे, प्रतिकोम-विवाह भी करते थे। इन अनुलोम तथा 
प्रतिलोम विवाहों से जो सन्तान उत्पन्न होतो थी, उसकी समाज में क्या स्थिति थी ? 
हमारा विचार है कि अन॒लोस-विवाहों से जो सन्ताने उत्पन्न होतो थीं, उन्हें हिन्दू- 
समाज अपने में खपा लेता था और इसी से जाति-भेद या उप-जातियों ($70- 
(980९५ ) का निर्माण हुआ। उप-जाति से हमारा अभिष्राय उन सब जातियों से 
है जो हिन्दू-समाज में चार जातियों के अलावा पंदा हो गईं। इन्हें उप-जाति 
कहा जाय, या अन्य जातियाँ कहा जाय, परन्तु ये कुछ अंश तक परिणाम थीं अनुलो स- 
विवाहों से उत्पन्न संतानों की। प्रतिलोम-विवाह निषिद्ध था, इन प्रतिलोम- 
विवाहों से जो सन्तान उत्पन्न होती थों, उन्हें समाज में नहीं खपाया जाता था, इन 
विवाहों को सन्‍्तान को समाज में से बहिष्कृत कर दिया जाता था, इन्हें अस्पदय 
या अछुत कहा जाता था, जाति-अष्ट' (07(0४5) समझा जाता था। 
अनुलोम-विवाहों को सन्‍्तानों से भिन्न-भिन्न जातियों या उप-जातियों का 
निर्माण हुआ, इससे जाति-भेद चला--इसका यह अभिप्राय नहों कि भिन्न-भिन्न 
जातियों, अर्थात्‌ उप-जातियों के निर्माण का यहो एक कारण था। उप-जातियां 
(भिन्न-भिन्न जातियाँ) अनेक कारणों से बनीं । पेश्ञों से बनीं, भौगोलिक कारणों से 
बनीं, प्रजातोय कारणों अर्थात्‌ नस्ल को शुद्ध रखने के उहेदय से भी बनीं । पेशों के 
कारण कुम्हार (कुम्भकार--घड़ा बनाने वाले), कहार (क--पानी, हर--लाने 
वाले) आदि बने, भौगोलिक कारणों से सारस्वत (सरस्वती नदी के किनारे रहने 
वाले), कन्नौजिय (कन्नौज में रहने वाले) आदि बने, साथ हो| अनलोम-विबाहों 
से जो सन्‍्तान उत्पन्न हुई उससे भी उप-जातियाँ या भिन्न-भिन्न जातियाँ बनीं। 
क्षत्रिय पिता तथा ब्राह्मणी माता से जो सन्‍्तान होती थी उसे महाभारत के अन- 
शासन पर्व के अनसार सूत' कहा गया है, क्षत्रिय पिता तथा शरद माता को सन्‍्तान को 
'उग्र' कहा गया है। पराशर संहिता, अध्याय ११ में नाई की उत्पत्ति ब्राह्मण पिता 
और श॒द्र माता से बताई गई है और इसी लिए कई नाई अपने को न्यायी-ब्राह्मण 
कहते हैं। सम्भव है, इस प्रकार अनुलोम-विवाहों से जो सन्तान होतो थीं, उन्हें 
हिन्दू-समाज में कोई-न-कोई जाति, उप-जाति देकर खपा लिया जाता था। जब 
इन जातियों, उप-जातियों की संख्या इतनों बढ़ गई कि नयी-नयी जातियाँ, उप- 
जातियाँ बनाना कठिन हो गया, तब यह व्यवस्था कर दी गई कि अनुलोम-विवाह में 
पिता की जो जाति होगी सन्‍्तान की वही जाति मानी जायगी--ब्राह्मण के ब्राह्मणी, 
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कत्रियाणी, वेश्य तथा श॒द्र कन्या से उत्पन्न सन्‍्तान ब्राह्मण हो कहलायेगी या ब्राह्मण 
की सारस्वत, गौड़, कन्नौजिया आदि जो जाति, उप-जाति होगी वही जाति, उप- 
जाति सनन्‍्तान की होगी। इसी प्रकार क्षश्रिय, बेइय आदि के सम्बन्ध में भो अनु- 
लोम विवाह में यही व्यवस्था की गई । परन्तु यह व्यवस्था बाद को चली होगी, शरू 
में नहीं चलो होगी, क्योंकि अगर शुरू से ही यह व्यवस्था चलो, तो ब्राह्मण के 
ब्राह्मणो से और ब्राह्मण के क्षत्रियाणी, बदय या शूद्र कन्या से सनन्‍्तान में क्या कोई 
भेद ही न रहा होगा ? रक्‍त को शद्धता को मानन वाले ब्राह्मण के ब्राह्मणी तया 
ब्राह्मण के अन्य जातियों को कन्याओं से उत्पन्न हुई सनन्‍्तान में भेद अवदय मानते 
होंगे, और उस भंद को उन्होंन ब्राह्मण के ब्राह्मणी से सन्‍्तान को ब्राह्मण तथा अन्य 
जाति को कन्याओं से सनन्‍्तान को उप-जातियों के रूप में प्रकट किया होगा, परन्तु 
जब ये जातियाँ, उप-जातियाँ बहुत बढ़ गईं, तब यह व्यवस्था कर दो गई होगी कि 
अनुलोम-विवाह में पिता की जाति ही सन्‍्तान की जाति मानी जायगी, अन्य कोई 
जाति नहीं, क्योंकि अबतक उप-जातियाँ इतनो बढ़ गई होंगी कि उनके और 
अधिक बढ़ने को गंजाइश नहीं रही होगी । 

जो-कुछ हो, यह सब हमारी कल्पना है। यह कल्पना अन्य कल्पनाओं की 
तरह ठीक भो हो सकतो है, ग़लत भी, परन्तु इस कल्पना पर गवेबणा करन की 
आवश्यकता अवश्य है। इस कल्पना का आधार यह है कि हिन्दू-सलामाजिक-संगठन 
में अपनी जाति में विवाह ही श्रेष्ठ माना जाता रहा है, इतर जाति में विवाह चाहे 
वहू अनुलोम हो, चाहे प्रतिलोम--हर हालत में अपनी जाति में विवाह से निचले 
दर्जे का रहा है। अगर वह निचले दर्ज का रहा है, तब अनुलोम-विवाह में, भले ही 
वह शास्त्र-सम्भत हो, पितः को जाति सन्‍्तान को कंसे दी जा सकतो है ? तब तो 
अपनी जाति के भोतर तथा जाति के बाहर के अनुलोम-विवाह में कोई भेद हो न 
हुआ। इस दांका का समाधान इसी प्रकार हो सकता है कि अनुलोभ-विवाह 
अपनो जाति के भोतर के विवाह की कोटि का नहीं था, उससे नोचे दर्ज का था, 
परन्तु अन॒लोम-विवाह को सन्‍्तान को हिन्दू-सामाजिक-संगठन में कोई जाति, 
उप-जाति का नाम देकर अपने सामाजिक-संगठन का अंग बना लिया गया था। 
जो प्रतिलोम-विवाह करते थे, उन्हें तथा उनकी सनन्‍्तान को हिन्दू-सामाजिक- 
संगठन से बहिष्कृत कर दिया जाता था, उन्हें अस्पुश्य, अछत कहा जाता था। 

अनुलोम-विवाह को हिन्दू-सामाजिक-संगठन में स्वीकृति क्‍यों दे दी गई थी, 
प्रतिलोस-विवाह को स्वीकृति क्‍यों नहीं दी गई-इस सम्बन्ध में निम्न कल्पनाएँ हूं :- 

(क) सुप्रजननिक-युकति (£प९०॥४0 क्राटणाशओ )--कुछ लोगों का 
कहना है कि अनुलोम-विवाह को स्वीकृति इसलिए दे दो गई थी क्योंकि उस समय 
के स्मृतिकार समझते थे कि ऊँची जाति के पुरुष के नीची जाति को स्त्री से सन्‍्तान 
उत्पन्न करने में सन्तान में ऊंचो जाति के ही गुण आते हूं। आज भी ऊंची नस्ल 
के घोड़े को नोची नस्ल की घोड़ी से मिलाकर ऊँची नस्ल पेदा करने का यत्न होता 
है, परन्तु नीचो नस्ल के घोड़े को ऊँची नस्ल की घोड़ी से नहीं मिलाया जाता। 


३१४० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


जिन लोगों न सुप्रजननिक-आधार पर इस व्यवस्था को चलाया बे प्रजातीय- 
वाद के शिकार रहे होंगे। वरत्तं मान-गवेषणाओं से जंसा हम पहले देख चके हूं, 
प्रजातीयवाद निराधार सिद्ध हो च॒का है। 

(ख) आर्यों के आक्रान्ता होने की युक्ति (“09४5 शटा6 498408'- 
32ए7८॥ ) -- अनलोम-विवाहों से उत्पन्न सन्‍्तानों को हिन्दू-संगठन में 
खपा लेने को एक यह यक्ति दी जाती हे कि आय छोग बाहर से आये थे, आक्रान्ता 
थे, यहाँ आकर उन्होंने विजय प्राप्त को थी। आक्रान्ता लोग दूसरों की लड़कियों 
को तो ले लेते हे, अपनी लड़कियों को नहीं देते। उनके ऐसा करने का कारण भो 
बहुत अंडा तक सुप्रजननिक' हो होता है, वही कारण जिसका हम अभी ऊपर 
उल्लेख कर आये हं। आय लोग भी यहाँ के रहने वालों की लड़कियां ले लेते थे, 
उन्हें अपनी लड़कियाँ नहीं देते थे। इसो आधार पर अनुलोम तथा प्रतिलोभ 
विवाह का विचार चला होगा । 

आये लोग बाहर से आये थे--यह कल्पना अन्य कल्पनाओं की तरह एक 
कल्पना हो है। इस के विरोध में एक दूसरी कल्पना यह है कि आय॑ यहाँ के 
निवासी थे, उन्हीं में श्रेष्ठ व्यक्तियों को आय॑ तथा अश्रेष्ठ व्यक्तियों को अनाय॑ या 
दस्य कहा जाता था। 


६. रक्‍त-सम्मिश्रण से जातियों, उप-जातियों के 
उत्पन्न होने के प्रमाण 
अत्‌ लोम-विवाहों से जातियों-उपजातियों के निर्माण की जो कल्पना हमने 
लिखी है उसके कुछ प्रमाण भी हेँ। उदाहरणार्थ, मन॒स्मति के १०वें अध्याय में 
निम्न इलोक आते हूँ :-- 
ब्राह्मगाद वद्यकन्यायां अम्बप्ठो नाम जायते। 
निषाद: शुद्रकन्यायां यः पारशव उच्यते॥ ८॥ 
क्षत्रियात शृद्रकन्यायां कराचारविहारवान। 
क्षत्रशद्रवपुजन्तुरुप्रो नाम प्रजायते । ९॥। 
विप्रस्यथ॒ त्रिष॒ वर्ण नूपतेवंर्णयोढ यो: । 
वेश्यस्य वर्ण चैकस्मिन्‌ पड़तेडपसदा: समता: ।॥॥१०॥। 
क्षत्रियाद्‌ विप्रकन्यायां सूतो भवति जातितः। 
वैश्यान्मागधव देहौ राजविप्रा ड्रूनासुतौ | १॥। 
दद्ाद आयोगव: क्षत्ता चाण्डालश्चाधमो नुणाम्‌ । 
वेध्य-राजन्य-विप्रासु_ जायन्ते वर्णसंकरा: ॥१२॥ 
मन॒स्मति के उक्त इलोकों में जो-कुछ लिखा है उसके अनुसार ब्राह्मण से 
वेश्य-कन्या हारा अम्यष्ठ, ब्राह्मण से शूद्र-कन्या द्वारा निषाद' या 'पारशव' अर्थात्‌ 
शव या मृत के समान आदि जातियों की उत्पत्ति का वर्णन है। क्षत्रिय से शद्र-कन्या 
में उत्पन्न सन्तान उग्र' कहलाती है, ब्राह्मण द्वारा क्षत्रिय-वेन्‍्य-दत्र कन्या में, क्षत्रिय 
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द्वारा वेइय-हद्र कन्या में और वंद्य द्वारा शूद्र कन्या में जो सन्‍्तान हो वह अपसद' 
कहलापेगी। इसो प्रकार प्रतिलोम-विवाहों के सिलसिले में उक्त इलोकों म 
क्षत्रिय-पिता तथा ब्राह्मण-कन्या को सन्‍्तान से 'सूत' की उत्पत्ति का वर्णन है। 
बेहय द्वारा क्षत्रिय-कन्या की सन्‍्तान मागध' और ब्राह्मण-कन्या को सन्‍्तान वदेह' 
कही गई है। श॒द्र द्वारा वे इय-कन्या की सन्‍्तान आयोगव', क्षत्रिय-कन्या की सनन्‍्तान 
क्षत्ता' तथा ब्राह्मण-कन्या की सन्‍्तान 'चण्डाल” कहलातो है। 


एक अन्य स्मृति में क्षत्रिय-पिता तथा ब्राह्मण-कन्या को सन्‍्तान को 
“भूमिहार-ब्राह्मण कहा गया हे जो निम्न इलोक से स्पष्ट है: 
क्षत्रियम्य च वोयेंण ब्राह्मगस्य च योपिति। 
भूमिहाय्य॑मवत्पुत्रो ब्रह्म-क्षत्रर्य वेषभत्‌॥। 
ओऔद्नस-स्म॒ृति में कुम्हार की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए लिखा है कि 
ब्राह्मण-पिता से वश्य-कन्या में चोरी से जो सन्‍्तान उत्पन्न हो वह कुम्हार है। 
इलोक निम्न है :-- 
बेंग्यायां विप्रतइचौर्यात्‌ करुम्भकार: से उच्यते ॥ 
ऊपर हमन जो-कुछ लिखा है उससे यह तो स्पष्ट है कि जातियों, उप-जातियों 
की उत्पत्ति अनुलोम-प्रतिलोम-विवाहों द्वारा हुई है, परन्तु यह भः स्पष्ट है 
कि स्मृतिकार इस बात में सहमत नहीं हू कि किस-किस जाति के संयोग से कौन- 
सी जाति, उप-जाति उत्पन्न हुई । इसी लिए कोई स्मृति क्षत्रिय-पिता और ब्राह्मण- 
कन्या को सनन्‍्तान को सुत', और कोई स्मृति इस सन्‍्तान को 'भूमिहार' कहती है। 
यह सब-कुछ होते हुए भी जाति-संकरता से जातियों, उप-जातियों का प्रादुर्भाव 
हुआ--यह स्पष्ट है। यह भी हो सकता है कि अनुलोम तथा प्रतिलोम दोनों 
प्रकार के विवाहों की सन्‍्तान को हिन्दू-सामाजिक-संगठन में सम्मानित स्थान दे 
दिया गया हो, और हमने जो यह कल्पना की है कि प्रतिलोम-विवाहों से उत्पन्न 
सन्‍तान को अस्प्य या अछत (ए70ए7०४४७०) कहा गया था--यह 
कल्पना ग़लत हो, और अस्पृद्यों की उत्पत्ति का कोई अन्य हो कारण हो। अस्पद्नयों 
के सम्बन्ध में हम विस्तृत विवेचना अस्पृश्यता' के अध्याय में करंगे। 
आज के युग में ये जातियाँ, उप-जातियाँ इतनी जंजाल बन गई हे कि कानून 
हारा इनके लगाये प्रतिबन्धों को हटा दिया गया है, और “हिन्दू-विवाह तथा 
तलाक अधिनियम द्वारा अनुलोम-प्रतिलोम आदि सब झगड़ों को समाप्त कर दिया 
गया है। 


१६ 


वर्ण॑-व्यवस्था 

(५७२४५ ४४७४४७7१प4) 
हमने पिछले कुछ अध्यायों में देखा कि जाति-व्यवस्था क्या है, और उसका 
चर्ण-व्यवस्था से क्या सम्बन्ध है। भारत की मूलभूत सामाजिक-व्यवस्था तो जाति- 
व्यवस्था न होकर वर्ण-व्यवस्था ही थी। जो भी संस्थाएं जाति के नाम से बनों, 
उन सब का आधार वर्ण-व्यवस्था का हो विचार था। यह वर्ण-व्यवस्था का विचार 
क्या था--इसे जानना ज़रूरी है क्योंकि इस के शुद्ध रूप को जाने बगर हम भारत की 

सामाजिक-रचना के मुख्य आधार को नहों समझ सकते । 
वर्ण-व्यवस्था इस देश की संस्कृति तथा इस देश की सामाजिक-रचना का 
प्राण थी। परन्तु कौन-सी वर्ण-व्यवस्था ? क्‍या वह वर्ण-व्यवस्था जो ब्राह्मण 
को क्षत्रिय से, क्षत्रिय को वेद से, वेइय को शद्र से पृथक करती हूं, जो मनष्य-समाज 
में छूठ और अछुत का भेद उत्पन्न करतो है, जिसके परिणामस्वरूप ब्राह्मण तथा 
ब्राह्मणेंतर का संग्राम छिड़ा हुआ है, जो जाति-पाँति के झगड़े को जड़ है, जो जन्म 
को कर्म से प्रधानता देती है ? इस समय देश की जागृति का रुख मुख्यतः वर्णों को 
स्वायंपूर्ण दुरभं्य चट्टान के टुकड़े-टकड़ करन को तरफ़ बढ़ रहा है। आज इस 
जाति-पाँति को तोड़ने के लिए जागृति का प्रत्येक प्रेमी व्याकुल हो रहा है। लोग 
समझ रहे हैं कि जाति-पांति को रचना ब्राह्मणों के दिमाग़ को उपज है, उन्होंने 
स्वार्य -बश अधिकारों पर अनुचित तोर पर एकाथिपत्य जमाने के लिए इसे रचा 
था, इससे उन्हें अखंड अधिकार प्राप्त हो जाते हें। वर्ण-व्यवस्था के नाम से हमारे 
देश में जो सामाजिक अत्याचार होते रहे, मनष्य मनष्य का शत्रु रहा, उसे देखते 
हुए तो यही समझ में आता है कि देश को उन्नति के सार्ग पर ले जाना हो, तो इसे 
एकदम भला देना होगा, जाति के बालकों के मस्तिष्क से सिटा देना होगा, लुप्त 
कर देना होगा, इतिहास को वस्तु बना देना होगा, तभी हम आगे बढ़ सकेंगे। 

परन्तु क्या सही अर्थों में यही वर्ण-व्यवस्था है ? 

आयं-संस्कृति ने जिस वर्ण-व्यवस्था को जन्म दिया था वह, वह वर्ण-व्यवस्था 
नहीं यी जो आज हमारे समाज में चली हुई है--आज जिस चीोज्ञ को वर्ण-व्यवस्था 
कहा जा रहा है उसे जितनी जल्दी मिटा दिया जायगा उतनी जल्दी समाज उन्नति 
के सार्ग पर चलेंगा। दूसरों को उनके जन्मसिद्ध अधिकारों से बंचित करने की 
इस अव्यवस्था को वर्ण-व्यवस्था कहना भूल है। आज तो वर्गहीन-समाज 
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((455९55 50०९५) का निर्माण ही हमारा लक्ष्य है; परन्तु वर्ण', वर्ग 
नहीं है। वर्ण-व्यवस्था का प्रारम्भ बड़े गहन सिद्धान्तों पर हुआ था। आज 
सदियाँ बीत जाने पर वर्ण-व्यवस्था का नाम ही रह गया है, असली चीज़ कभी 
को समाप्त हो चकी है। वर्ण-व्यवस्था किन्हीं स्वार्थो ब्राह्मणों के दिमाग़ की उपज 
नहीं थी, यह मानव-समाज के उन महान आध्यात्मिक सिद्धान्तों का वर्गोकरण 
तथा नियमन था जिनके बिना कोई समाज एक क़दम भी आगे नहीं बढ़ सकता। वे 
सिद्धान्त क्या थे ? 

यह सब-कोई जानता है कि मनष्य इकला नहीं रह सकता, वह दूसरों के 
साथ रहना चाहता है, वह सामाजिक प्राणी है। हमारी वेयक्तिक आवद्यकताएं 
अकेले रहते हुए पूर्ण नहीं हो सकतीं, इसो लिए पारस्परिक सहायता के लिए मनुष्य 
समह-रूप से मिल कर समृदाय/--समाज'--उत्पन्न कर लेता है। उन समुदायों 
के नागरिक अनेक होने के कारण अपनो-अपनी शक्ति के अनुसार काम को बॉँट 
लेते हे। इस प्रकार श्रम-विभाग! तथा 'परस्पर-सहयोग' (शंडणा ०0 
],800प्रा ॥70 श्राप (00-00 ४&४०॥) से काम चल निकलता है। 
ज्यों-ज्यों एक आदमी एक ही काम के लिए अपना समय देता है, त्यों-त्यों वह उसे 
दूसरों की अपेक्षा अधिक कुशलता तथा आसानी से कर लेता है। उसकी सन्‍्तान 
उस काम को जन्मते हो सीखने लगतो है, अत: उसकी सन्‍्तान के लिए बहु काम और 
भी आसान हो जाता है। 

१. बर्ण-व्यवस्था' और 'अ्रम-विभाग” एक वस्तु नहों हें 

मनुष्य को प्रायमिक आवश्यकताएँ खाना-पीना, कपड़ा और मकान होतो हैं, 
इसलिए प्रारम्भ में श्रम-विभाग का अभिप्राय भौतिक-आवश्यकताओं को पूर्ण 
फरने के लिए ज़रूरी श्रम के विभाग से ही होता है। भोतिक-आवश्यक सामग्री को 
'पूंजी' कहा जा सकता है, उसके बंटवारे के साधन को 'श्रम' कहा जा सकता है, 
अतः समाज को प्रारम्भिक अवस्था में एक प्रकार से श्रम-विभाग द्वारा हो पूंजी का 
विभाग होता है। यदि समाज को ऐसे हो विकसित होने दिया जाय, 'अम-विभाग' का 
सिद्धान्त ही समाज का विकास करता चला जाय, समाज भी भौतिक-आवश्यकताओं 
तक अपने को सीमित रखे, भौतिक-आवद्यकताओं से ऊपर उठ कर समाज के 
विकास को कोई दूसरी दिशा भी हो सकती है--खाने-पीने, कपड़े के सिधा समाज के 
विकास में कोई और तस्‍त्त्व भी हो सकते हं--इसे न माना जाय, तोसमाज का 
संगठन “अम-विभाग' ओर पूंजी-विभाग' को ही सामने रखकर होगा, अथं-द्ास्त्र 
हो हमारे अध्ययन का मुख्य विषय होगा, पूंजीवाद, समाजवाद, कम्यनिज््म, लेबर, 
स्ट्राइक, मालिक, मज़वूर--पें समस्याएं ही हमारो सबसे बड़ी समस्याएं होंगी । 

भोतिक-आवश्यकताओं को पूर्ण करना सन॒ध्य-जोबन के लिए आवश्यक है, 
परन्तु मनुष्य-जीवन इन्हीं में समाप्त नहीं हो जाता। भोतिक-जिकास एकांगी 
जिकास है, और सिर्फ़ इसी पर शक्ति केन्द्रित करने का परिणाम समाज के लिए 
भयंकर होता है। भौतिक-विकास से पूंजी का अपने-आप असमान-विभाग हो जाता 
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है। श्रम-विभाग को अनियमित चलने देन का आवश्यक परिणाम पूंजी का असमान- 
विभाग है। जिस समाज में पंजी का असमान-विभाग होगा, उसमें पूँनो का समान- 
विभाग करते के लिए समय-समय पर उत्पात मचते रहेंगे तथा पूंजीपतियों ओर 
श्रमियों के झगड़े भी उठते रहेंगे। जिन देज्ञों में समाज का संगठन केवल भौतिक- 
आवश्यकताओं को आधार बनाकर किया गया है, वे समाज-विद्रोह को अच्छो 
उपजाऊ भमि हूं, क्योंकि श्रम से पूंजी का जो असमान-विभाग हो जाता है उसका 
निपटारा करने के लिए ग़रोबों का खन खोल उठता है। जो समाज श्रम द्वारा 
पूंजी अथवा भौतिक-आवश्यकताओं के सम या विषम विभाग के सिद्धान्त पर 
अश्वित होगा उसमें श्रम या पूंजी के विभाग को स्वाभाविक बोमारियों का इलाज 
करने के लिए प्रकृति अपने उपायों का अवलम्बन अवदय करेंगी, चाहे उसे ख़न की 
नदियाँ ही क्‍यों न बहानी पड़ें ! 

भारत के समाज-श्ञास्त्रियों ने अपने समाज का विकास अन्धों प्रकृति पर 
नहीं छोड़ा था। उनके समाज को रचना केवल भौतिक-आवश्यकताओं को दृष्टि 
में रख कर श्रम-विभाग के सिद्धान्त के अनुसार नहीं हुई थो। समाज-विधयक 
उनको दृष्टि एकांगी या अधूरी नहीं थी। उन्होंने समाज का विकास अन्धी 
प्रकृति के हाथ में छोड़ने के स्थान पर अपने हाथों में ले लिया था। इसमें सन्देह 
नहीं कि भौतिक-आवश्यकताओं को पूर्ण करना, श्रम द्वारा पूंजी का विभाग करना 
भो उनके समाज-निर्माण का एक आवश्यक अंग था, परन्तु उनके लिए जीवन का 
अभिप्राय भौतिक-आवश्यकताओं को पूर्ण करने-मात्र से बहुत-कुछ अधिक था। 
वे समझते थे कि समाज को केवल प्‌ंजीपति या श्रमी--इन दो भागों में विभक्‍त 
कर देना समाज के आप-से-आप हो रहे, अन्ध-विकास ( ए700॥$00 5 
5९ए७०%एथा[ 0 50०९9) का परिणाम है, इसका अन्त श्रेणी-पद्ध तथा 
समाज-विप्लव (((855-997 ॥॥0 78ए070007) में होता है। वे यह भो 
समझते थे कि समाज के विकास को अपने हाथ में लेकर इस प्रकार चलाया 
जा सकता है, जिससे समाज को श्रेणी-यद्ध या विप्लव से बचाया जा सके । समाज 
के इसी विकास को भारत की संस्कृति में वर्ण-व्यवस्था' का नाम दिया गया था। 


२. श्रम-विभाग का आधार आर्थिक, वर्ण-व्यवस्था का 
आधार मनोवेज्ञानिक' हूँ 


जो लोग वर्ण-व्यवस्था को श्रम-विभाग के सिद्धान्त से तुलना करते हें, 
वे भारत की संस्कृति के मुल-तस्वों को नहीं समझते। इस वेश को संस्कृति में 
अ्रम' का विचार आश्रंम-व्यवस्था में रखा था, वर्ण-व्यवस्था में नहीं। श्रम का 
अर्थ है, परिश्रम, मेहनत। ब्रह्मतयं, गहस्थ, वानप्रस्थ तथा संस्यास--ये चार 
अ्म॒ थे, चार प्रकार की मेहनत ये जो आत्मा को जीवन-पथ पर आगे-आगे ले जाते 
थे। इनमें कं को नहीं छोड़ा जाता था, कर्म के लिए तो श्रम किया जाता था, तभी' 
इन्हें, आ-ध्रम' अर्थात्‌ चारों तरफ़ से अ्म-हो-भम कहा जाता था। वर्ण-दाब्द 
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तो 'बुझ वरणे--वरण करना, चुनना-इस धातु से बना है। प्रत्येक मनष्य में 
स्वाभाविक तौर पर जो चार प्रकार की प्रवत्तियाँ हं उनमें से अपने स्वभाव को देख 
कर वह किसी एक को चन लेता है। वर्ण-विभाग चार पेशे या चार व्यवसाय नहीं 
है, ये चार प्रकार को मनोव॑ज्ञानिक प्रवृत्तियाँ हें। वर्ण-व्यवस्था के अनुसार, 
मनष्य की भौतिक-आवदश्यकताओं के पहलू को, आ्थिक पहल को ही नहीं, सम्पूर्ण 
मनष्य को देखा गया है। वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त, समाज के ध्येय को सम्मुख 
रखते हुए, उसके अभोष्ट विकास का सिद्धान्त है। खाना-पीना-कपड़ा ही सब- 
कुछ नहीं, मनष्य इससे बहुत-कुछ ऊँचा है, शरीर ही सब-कुछ नहीं, वह शरोर का 
अधिष्ठाता, उसका स्वामी है। श्रम तथ। पूंजी शरीर की रक्षा के लिए हें, परन्तु 
फिर, शरीर तो अपने लिये नहीं, शरीर आत्मा के लिये है। व्यक्तिरूप से प्रत्येक 
मन ध्य को आत्मा की तरफ़ जाना है। वर्ण-व्यवस्था मनष्य को सामूहिक रूय से 
शरीर से आत्मा को तरफ़ ले जाने का सिद्धान्त है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शद्र-- 
चार वत्तियाँ नहीं, मानव की चार प्रवत्तियां हें, आत्मा के जीवन-यात्रा में जाने 
की चार दिश्ञाएँ हें। इनमें एक प्रवत्ति, एक दिज्ञा, खाना-पीना-कपड़ा भी है, 
परन्तु यही तो सब-कुछ नहीं। हमारा सब-कुछ, हमारा ध्येय तो आत्मा का 
विकास है। खाना-पीना-कपड़ा वेहय-प्रवत्ति है, आत्मा का विकास इससे बहुत- 
कुछ बढ़ कर है। भारत की संस्कृति के द्‌ष्टि-कोण में प्रत्येक मानव को जोवन- 
यात्रा में आत्मा का विकास करना है। जो काम प्रत्येक को करना है वही तो 
अन्त में जाकर मानव-समाज को करना है, क्योंकि मानव के सामूहिक-विकास का 
नाम हो सामाजिक-विकास है। व्यक्ति-रूप में मानव के विकास का लक्ष्य आत्मा 
का विकास है, तो साम्‌हिक-रूप में मानव-समाज के विकास का लक्ष्य इसके सिवा 
ओर क्या हो सकता है? इस विकास की तरफ़ जाना ही समाज में ब्राह्मण- 
प्रवृत्ति को जगाना है। 
३. चार मनोवज्ञानिक प्रवत्तियाँ 

इस बात को ज़रा और अधिक स्पष्ट समझने को ज़रूरत है। मनुष्य 
में चार प्रवत्तियाँ हें, इन्हीं चार के आधार पर मनुष्य-समाज में भारतीय संस्कृति 
ने चार प्रवत्तियाँ मानी हें। प्रवृत्तियाँ चार क्‍यों हें, और कंसे ? प्रवृत्तियों 
का चार में विभाग संसार के मौलिक-तस्वों पर किया गया है। सांख्य-शास्त्र के 
अनुसार सत्तामात्र के आधार में सत्त्व, रज, तम--यें तीन मौलिक-तत्त्व हें। 
इसी को सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति:--सत्त्व, रज, तम की समावस्था 
का नाम प्रकृति, इनकी विधमावस्था का नाम विकृति, अर्थात्‌ यह संसार-- 
एसा कहा है। सृष्टि को रचना के यही सृक्ष्म तत्त्त्मन की रचना करते हे जिनसे 
मन सात्त्विक, राजसिक तथा तामसिक कहलाता है। मनोविज्ञान के ये तीन तत्त्व 
समाज-पशास्त्र में जाकर चार बन जाते हें। आयं-संस्कृति के समाज-शास्त्रियों ने 
सांख्य के मनोविज्ञान के तीन तत्त्वों के सिद्धान्त को लेकर समाज का विभाग 
सास्विक, सात्विक-राजसिक, राजसिक-तामसिक तथा तामसक--इस प्रकार 
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चार प्रवत्तियों को आधार बनाते हुए--ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेह्य तथा शूद्र--इन 
चार वर्णों के रूप में कर दिया है। ये चारों पेश नहों, व्यवसाय नहीं, अपितु 
मनृष्य की मनोवेज्ञानिक प्रवृत्तियों के चार मुख्य विभाग हें। संसार भर के पेशे, 
व्यवसाय, इन विभागों में से वेइय-विभाग के अन्तर्गत समा जाते हैं। भारतीय 
अध्यात्म-तत्त्व (१/९४४!५४०५ ) से ही भारतोय मनोविज्ञान (25५/000!089 ) 
ने अपन सिद्धान्तों को स्थिर किया, इसी मनोविज्ञान को आधार बनाकर भारत को 
संस्कृति के समाज-दास्त्र (5000]029५) ने मनुष्य की स्वाभाविक-प्रवृत्तियों 
को सामने रख कर समाज के ब्राह्मग, क्षत्रिय, बेइय, शूद्र--यें चार विभाग किये। 
सानव-समाज को प्रवृत्तियों का, उसकी स्वाभाविक दिज्ञाओं का यह वर्गोकरण है। 
सास्विक-प्रवत्ति वाला व्यक्ति, जिसकी जीवन के प्रति आध्यात्मिक-दृष्टि है 
बाह्ाण है। सत्त्वगण तथा रजोगण का सस्मिश्रण क्षात्र-प्रवत्ति है, इसमें सत्त्वगण 
के साथ रजोगण की प्रधानता है। ब्राह्मण तथा क्षत्रिय- प्रवत्ति के लोग समाज- 
सेवा का जो कार्य करते हे वह इसलिए नहों करते क्योंकि यह उनका पेशा है, 
आजीविका का साधन है। वे इन कार्यों को इसलिए करते हु क्‍योंकि उनके 
जोवन का आधारभत-तत्त्व आत्मा का विकास है और वही उन्हें अपने 'मस्तिथ्क' 
तथा 'पौरुष' से समाज-सेवा के कार्य में प्रेरित करता है। उनका आत्मा स्वार्थ से 
पराय के मार्ग पर जा रहा है, विषमता से समता के सागं पर जा रहा है, अनेकता 
से एकता के मार्ग पर जा रहा है, प्रकृति में भटकने के स्थान पर अपने स्वरूप में 
जा रहा है, अपने विकास के मार्ग पर आगे बढ़ रहा है। उनकी सेवा नि८कास 
होती है, समाज उनकी भोतिक-आवश्यकताओं को पूर्ण करता है। ब्राह्मण- 
प्रवति वाले के लिए तो यहाँ तक कहा गया है कि वह समाज-सेवा करता हुआ 
भूखा मरने रूगे, तो शिलू' तथा उडऊ्छ' से निर्वाह कर ले, परन्तु माँगे नहों-- 
“शिलोड्छमप्याददीत विप्रो:जीवन्यतस्तत:। बहुत दिनों के लिए भोजन- 
सामग्री इकटठी करके भी न रखें। स्वाधोन रहता हुआ निथ्काम-वत्ति से 
समाज को सेवा करे। ग़रोबो में ही अमोरी समझे। क्षत्रिय-प्रवत्ति बाले के 
खसिय भी घन को लालसा उसका क्षेत्र नहों है। उसको राजसिक-प्रवत्तियां 
सत्त्वगण को तरफ़ ही जा रही हूं। रजोगण के कारण उसमें क्रिवाशीलता को 
अधानता है, परन्तु उसको सम्पूर्ण क्रियाशीलूता का रख सस्वग॒णों है। रजोगण 
तथा तमोगण मिलकर वेश्य-प्रवत्ति को बनाते हें, इसमें रजोगण को अपेक्षा तमोगण 
प्रधान है। जेसे ब्राह्मण तथा क्षत्रिय-प्रवृत्ति में निष्कामता है, वसे बेद्य-प्रवतति 
में सकामता है। तामसिक प्रवत्ति को शद्र-प्रवत्ति कहा गया है। 
आयं-संल्कृति के जिस विचार को हमने अभो सांल्य के दाब्दों में कहा, उसे 
वसंमान मनोविज्ञान की परिभाषा में भो कहा जा सकता है। जोव दो प्रकार के 
होते $--उद्बुद्ध तथा अनुदब॒ुद्ध । उदब॒द्ध-जोव तोन प्रकार के होते हें--शान- 
प्रधान, क्रिया-प्रधान, इच्छा-प्रधान । जो मस्तिष्क से समाज को सेवा करते हे, वे 
निध्कास-प्रवसि वाले सास्विक जीव शान-प्रधान होने के कारण ब्राह्मण कहलतते हैं; 
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जो हाथ से समाज को सेवा करते हूँ वे निष्काम राजस-जोव क्रिपा-प्रधान होने के 
कारण क्षत्रिय कहलाते हें; जो उदर से, खाने-पीने के दृष्टिकोण को मुख्यता देकर 
समाज की सेवा करते हूं वे सकाम तमःप्रवान राजसत-जीव इच्छा के प्रबल होने के 
फारण वेदय कहलाते हें। यह तो उद्ब॒ुद्ध-जोबों की बात हुई, परन्तु जो अनुदब॒द्ध- 
अवस्था के जीव होते है वे सकामता, जड़ता तया तमोगण के प्रधान होने केकारण 
शरद कहलाते हें। मनष्य में ज्ञान (६70५॥॥2), क्रिया (७/|॥॥४९३) तथा 
इच्छा (7८८४॥४) की प्रधानता के कारण उसका ज्ञान-प्रधान, क्रिया-प्रधान' 
तथा इच्छा-प्रधान--यह सतक्त्वरजस्तमसात्मक-विभाग करके वर्ण-व्यवस्था की 
आधार-शिला रखो गई है। इसकी रचना में अध्यात्म-शास्त्र तथा मनोविज्ञान- 
शास्त्र के सिद्धान्त काम कर रहे हूं। समाज का यह विभाग, यह वर्गोकरण, जानते 
हुए, समझते हुए, समाज को मानो अपने हाथ में लेकर किया गया है, समाज को 
यों हो विकसित होने के लिए अपने भाग्य पर नहों छोड़ा गया । मनृष्य को व्यक्ति- 
रूप से जो स्वाभाविक, आधार-भूत चार प्रवृत्तियां हें, उन्हें सामाजिक-रूप में समझने, 
और समाज के विकास में नियुक्त करने के प्रयास का नाम वर्ण-व्यवस्था है। 
४. श्रम-विभाग वश्य-प्रवत्ति का अंग है 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, बंदय, शूद को चार पेश समझना भूल है। क्‍या प्राचीन 
आरयों में चार ही पेशे थे, उनके चार हो व्यवसाय थे ? पेशे तो अनन्त हो सकते 
हैं। जंसा अभो कहा गया, ये चार विभाग पेझ्ञों के, वृत्तियों (270[०8आ0॥5 ) 
के नहीं, प्रवत्तियों ([€027068 ) के हूँ। इन चार प्रवत्तियों में से एक प्रवत्ति 
वह है जिसे वत्य-प्रवत्ति कहा जाता है। मनुष्य को वंद्यय-प्रवत्ति ही श्रम-विभाग 
()शंध्रंणा ० 80077) के रूप में प्रकट होतो है। इस प्रवत्ति का व्यक्ति 
सब-कुछ व्यापारिक दृष्टि से देखता है, ओर जोवन के आध्िक प्रहनों को हुल करने 
में ही लूगा रहता है। वेश्य के जीवन को हो पेशे या व्यवसाय का जोवन कहा जा 
सकता है, ब्राह्मण तथा क्षत्रिय को नहीं, इसलिए वंश्य-प्रवुत्ति तथा श्रम-विभाग का 
सिद्धान्त एक ही वस्तु है। परन्तु, क्योंकि वेहय-प्रवत्ति वर्ण-व्यवस्था का चौथाई 
हिस्सा है; बंश्य-प्रवृत्ति के अछावा भारत की संस्कृति में सामाजिक-विकास को 
तोन और प्रवृत्तियाँ सानी गई हूं, इसलिए श्रम-विभाग का सिद्धान्त वर्ण-व्यवस्था के 
केवल चोथाई हिस्से को छूता है। वर्ण-व्यवस्था हो श्रम-विभाग नहीं है। वर्ण 
अर्थात्‌ प्रवृत्तियाँ ([0॥000८6$) चार हूँ, श्रम अर्थात्‌ 'वत्तियाँ' (70665- 
80॥8 ) अनन्त हूं। भारतोय संस्कृति में अनन्त श्रमों का नाम वंद्य-प्रवत्ति 
है। ब्राह्मणग-प्रवत्ति ओर क्षत्रिय-प्रवत्ति को तरफ़ अभी तो मनष्य-समाज मे 
कदम भो नहीं रखा। भारतोय संस्कृति में केबल चार पेश नहीं थे, आजकल को 
तरह हज्ञारों पेश थे, परन्तु उन सब को एक वेश्य-प्रवत्ति के नाम से पुकारा जाता 
था। वर्ग का अर्थ पेशा या व्यवसाय नहीं हूं ->-इसका अर्थ है बृझ्य वरणे --वरण 
करना, चुनता। चुनने का अभिप्राय पेशे के चनने से नहीं, पेशा तो जीवन की 
भोतिक-आवश्यकताओं को सामन रख कर चुना जाता है, चुनने का अभिप्राय 


३४८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


प्रवृत्ति अथवा स्वभाव के अनुकूल अपने जीवन-पथ को चुनने से है, वह पथ जो 
आत्मा के विकास के लिए अधिक उपयक्त है। वर्ण का अर्थ वृत्ति' नहों, प्रवत्ति' 
था। ये प्रवत्तियाँ चार समझी जाती थीं, जिनमें से आर्थिक-प्रवुत्ति एक थी। 
बेद पढ़ने अथवा सेना में भत्तों होने का उद्देश्य भी यदि रुपया कमाना होगा, तो वह 
बेश्य-प्रवत्ति में ही गिना जायगा, ब्राह्मण तथा क्षत्रिय-प्रवुत्ति में नहों। जो लोग 
पेसा कमाने के लिए पढ़ाते-लिखाते हें, पंसे के लिए सेना में भरत्तों होकर दूसरे 
' झल्‍्कों में जाकर बेगुनाहों को गोलो का शिकार बनाते हें, भले ही वे अपनो जान 
ख़तरे में डालते हों, वे न ब्राह्मण हूं, न क्षत्रिय / भारतीय संस्कृति को परिभाषा में 
पंसा कमान के लिए कुछ भी करने वाला वेश्य है। प्रवत्ति ही मख्य वस्तु है, क्योंकि 
यही आन्तरिक है, वास्तविक है, यही आत्मा से फटती है, बत्ति' (206४४ ०॥ ) 
तो चार में से एक प्रवत्ति' (7९702709) का बाह्या रूप है। समाज का 
विकास जड़ सिद्धान्तों पर चलता हुआ अम-विभाग के आ्थिक-नियम 
(8८०॥०7४० ?7ं7८96) को पेदा कर देता है। श्रम-विभाग से पूंजी का 
असमान-विभाग हो जाता है। पँजी के असमान-विभाग से बना-बनाया समाज 
ट्ट जाता है, श्रेणी-पद्ध, क्रांति तथा विप्लव को आंधी से टकड़े-टुकड़े हो जाता है। 
वही सामाजिक-विकास मनोवेज्ञानिक-सिद्धान्तों पर चलता हुआ वर्ण-व्यवस्था के 
गहरे तथा विस्तृत नियमों पर समाज की रचना करता है, इसका परिणाम ज्ञांति, 
सहयोग तथा पारस्परिक प्रेम होता है। क्‍यों होता है? क्योंकि वर्ण-व्यवस्था 
के अनुसार जीवन का आर्थिक पहल एक बहुत छोटा पहल है। सारे लड़ाई-झगड़े, 
सब संग्राम, सब करांतियाँ, सब विप्लव आथिक-विषमता को दूर करने के लिए ही 
होते हं। भारतीय संस्कृति ने वर्ण-व्यवस्था की रचना करते हुए मनष्य के सामने 
एक ऊँचा लक्ष्य रख दिया था, बेश्य-प्रवत्ति को आ्थिक-समस्या में उर्चता 
छोड़ कर यह घोषित किया था कि तमोगण से रजोगण ऊंचा है, रजोगण से सस्वगण 
ऊँचा है, सात््विक-भाव को जागत करना आत्मा को जानना है, पहुचानना है, ओर 
यही मन॒ष्य की जीवन-यात्रा का अन्तिम लक्ष्य है। श्रम-विभाग आथिक-कें या 
को सनृष्य की मुख्य समस्या मानता है, वेज्ष्य-प्रवत्ति को ही सब-कुछ मानता ऐैखूर्ग- 
व्यवस्था ऐसा नहीं मानती, बहू श्रम-विभाग तथा वर्ण-व्यवस्था के सिर्फेप .. में 
मूलगत भेद है। यदि समाज के विकास को अपने हाथ में न लेकर स्वयं होने दिया 
जाय, तो थोड़े ही काल के अनन्तर 'अम-विभाग' का सिद्धान्त अपने-आप कार्य 
करता दिलाई देगा; वर्ण-व्यवस्था' तो उस सिद्धान्त को अपने हाथ में लेकर, 
उसके उहेदयों को निर्धारित कर, उनकी तरफ़ समाज को ले जाने का नाम है। 
अपने-आप इसलिए क्योंकि अर्थ-पुंजी-लाना-पीना-कपड़ा--इनस पर रुक जाना; 
इनके आगे न बढ़ना, बह भन॒ष्य का कुछ स्वभाव-सा है। आगे तो तथ बढ़ें जब 
भौतिक-आवश्यकताओं की पृति को साधन समझे, साध्य नहीं। वर्ण-व्यवस्था सें 
तो आत्मा का विकास प्रधान है, भौतिक भोग-सामप्री उस विकास का एक साथक" 
अंग है, वही सब-कुछ नहीं। वर्ण-व्यवस्था में श्रम-विभाग भा जाता है, 
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अम-विभाग में वर्ण-ध्यवस्था नहीं आती । वर्ण-व्यवस्था बड़ी वस्तु है, अ्रम-विभाग 
छोटी। श्रम-विभाग का आधार मन्‌ष्य को शारीरिक, अर्थात्‌ आथिक आव- 
दयकताएँ हें; वर्ण-व्यवस्था का आधार शारीरिक, मानसिक तथा आत्मिक 
आवश्यकताएं हें। अ्रम-विभाग की दृष्टि पेज्ञों तथा व्यवसायों पर पड़ती है; 
वर्ण-ध्यवस्था की दृष्टि उन सिद्धान्तों पर जिनसे पेशे तथा मानव के विकास को 
दिज्ञा निश्चित की जातो है। अ्रम-विभाग की दृष्टि भौतिक तथा वर्ण-व्यवस्था 
की दृष्टि आध्यात्मिक है। 
हमने अबतक यह कहा कि वर्ण-विभाग वृत्तियों का, पेशों का नाम न होकर 
प्रवत्तियों का विभाग है। अच्छी आमदनों न होने या अन्य किसी कारण से 
सन॒ध्य पेशा बदल सकता है, परन्तु प्रवत्ति नहीं बदलती । पेशा तो बदलने वालो 
वस्तु है, वर्ण, अर्थात्‌ प्रवृत्ति सत्य-बस्तु है। तभो कहा है--आचायंस्त्वस्य 
यां जाति यथावद्‌ विधिपारग:। उत्पादयति साविश्र्या सा सत्या साउजरा5मरा ॥।' 
“-आचार्य अपने शिष्य के सानसिक-विकास को वर्षों तक देख कर, उसकी प्रवृत्ति 
को देख कर जो जाति, जो वर्ण निद्चितत कर देता है, वह सत्य है, अजर है, अमर 
है, क्योंकि वर्ण-विभाग तो प्रवृत्ति का विभाग है, वर्गोकरण है, बचपन से लगातार 
बर्षों तक समीप से देख कर यह बता देना है कि अमुक व्यक्ति के जीवन की दिज्ञा इस 
तरफ़ जा सकती है, दूसरी तरफ़ नहीं। जेसे आजकल के सनोवेश्ानिक बद्धि- 
परीक्षा' (76॥2०706 (65() करते हूं, वे कहते हें, विद्या' बढ़ सकती है, 
“बुद्धि! नहीं, बुद्धि अर्थात्‌ विषय के ग्रहण करने की य्तेग्यता मनुष्य में वही रहतो है, 
बसे प्राचीन-काल के आजाय॑ प्रत्येक बालक की बुद्धि-परीक्षा करने के बाद उसकी 
प्रवत्ति का निर्धारण कर देते थे, उस प्रवत्ति को वे 'वर्ण' कहते थे, और अगर वे 
कहते थे कि वह वर्ण बदलता नहीं, तो वे वही बात कहते थे जो आजकल के बड़े- 
बड़े शिक्षा-धास्त्री, बड़े-बड़े शिक्षा-मनोविज्ञान के पण्डित कहते हें। आजकल वर्ण- 
व्यवस्था के इस अर्थ को कोई नहीं लेता, ग़लूती से 'वर्ण' का अर्थ पेशा लिया जाता है। 
५. “श्रम-विभाग' के लिए “वर्ण-व्यवस्था' शब्द का प्रयोग 
हाँ, तो क्‍या वर्ण-व्यवस्था' का पेशों के साथ कोई भो सम्बन्ध नहीं ? क्‍या 
यह प्रवुक्तियों के विभाग के सिवा कुछ नहों ? ऐसी बात भो नहीं है। पेशों का 
विभाग ही अम-विभाग का दूसरा नाम है। वर्णे-दयवस्था में वेश्य-वर्ण अम- 
विभाग का प्रतिनिधि था। जेसे श्रम-विभाग में मन॒ष्य अर्थ के उपार्जन के लिए 
कई अम, कई व्यवसाय करता है, बेसे अथ्थ-उपाजजन के लिए जो-जो भी व्यवसाय 
किये जाते थे वे वे इ्य-वर्ण में गिने जाते थे। वर्ण-व्यवस्था शब्द का दोनों अर्थों में 
प्रयोग होता था। मुख्यतः प्रवृत्तियों के विभाग को “वर्ण-व्यवस्था' कहा जाता था, 
परन्तु वेइय-वर्ण में जो व्यवसायों का विभाग था उसे भी वर्ण कह दिया जाता था। 
जब वर्ण -दब्द का प्रवृत्तियों के विभाग के अर्थ में प्रयोग होता था तब वर्ण सत्य था, 
अजर था, अमर था। जब वर्ण शब्द का पेशे और व्यवसाय के अथ में प्रयोग होता था, 
जैसा यह सर्दियों से होता रहा, तब वर्ण बदल सकता था, जब चाहे जो जिस वर्ण में 
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जा सकता था। उसी अर्थ में कहा जाता था-- शूद्रो ग्राह्मणत/मेति ब्राह्मणद्जति 
बद्रताम्‌। क्षत्रियाज्जातमेव॑ तु विद्या श्यात्तथंव च।।--शूद ब्राह्मण हो सकता है, 
ब्राह्मण बार हो सकता है। क्योंकि प्राचीन साहित्य में व्यवसाय ओर स्वभाव, व॒त्ति 
और प्रवत्ति--दोलों के लिए वर्ण शब्द का प्रयोग हुआ है, इसलिए वर्ण बदल सकता 
है, नहीं बदल सकता--ये दोनों भाव उसमें पाये जाते हूँ, परन्सु जब कहा जाता है, 
वर्ण नहों बदल सकता तब 'प्रवृत्ति' से अभिप्राय होता है, पेश से नहों, जब कहा 
जाता है, वर्ण बदल सकता है तब “वत्ति' से, पेश से अभिप्राय होता है; प्रवृत्ति से 
नहीं। असल में वर्ण बदलता भी है, नहीं भी बदलूता, क्यों'के एक पेश को छोड़ 
कर दूसरे पेश को लेने से कोई किसी को रोक नहीं सकता, उच्च भर के लिए किसी के 
लिए एक ही पेशा लिखा नहीं जा सकता, परन्तु इसके साथ-साथ भिन्न-भिन्न वृत्तियों 
के मनकों के अलग-अलग होते हुए प्रवत्ति-रूपी एक-सृत्र उन्हें बाँध रखता हे, इसमें 


भी सन्‍्देह नहीं । 
६. आज सब वंद्रय बन रहे हैं 

आज दूसरी प्रवृत्तियों का तो कोई नाम ही नहीं लेता, एक हो प्रवृत्ति ने 
मानव को घेर रखा है, सब बेइ्य बने जा रहे हूं, पंसा-प॑ जो कमाने के पोछ पड़े हुए 
हैं, ग्राह्मण-क्षत्रिय जो प्रवत्तियाँ थीं वे भी प्रवत्तियाँ, पेशा-पेसा कमाने का साधन 
बन गई हूं, ब्राह्मणत्व-क्षत्रियत्व बिलकुल उठ गया है, निष्कामता कहाँ रहो नहीं, 
समाज के ऊंचे अध्यात्मवादी आदशों को कोई चर्चा नहों करता--इसका क्‍या 
कारण है ? इसका कारण यह है कि हमने समाज का विकास अन्धी, जड़-दाक्तियों 
के हाथ में दे रखा है, उसे चेतन-ाक्ति के हाथ में नहीं दिया। जड़-विकास का 
परिणाम है कि आज हम भौतिक पदार्थों को, संसार के भोग-एश्वर्य को सब-ककछ 
समझे बठे हें, इनके लिए जंते, इनके लिए मरते हें। पसे से भौतिक-पदार्थ जटते 
हें इसलिए पेसा सब-कुछ बन गया है। परन्तु अगर हमें जड़ की तरफ़ नहीं, खेतन की 
तरफ़ जाना है, तो यह प्रइदन उठना स्वाभाविक है कि जो-कुछ हो रहा है, बहू ठीक 
है या ग़लत ? क्‍या इसे ऐसे ही चलने दिया जाय ? भारतीय संस्कृति इस बात को 
नहीं मानती कि खाना-प॑ना ही सब-कुछ हैं, रोटी की समस्या हो सनव्य की आदि 
और अन्त को समस्‍या है। परल्तु न सातने मात्र से तो काम नहीं चलता। पंसे से 
मनष्य का सोह कसे छटे, इससे उसका मुंह कंसे मड़े ? जबतक पंसे से मन॒ध्य का 
मोह न तोड़ा जायगा तबतक यह कम्बख्त आगे नहीं चलेगा। भारतीय-संस्कृति ते 
इसका उपाय वर्ण-व्यवस्था द्वारा किया था। 

७. पेसे की क्रय-शक्ति बढ़ गई हूं 

वह कंसे ? लोग पैसे के पीछे क्‍यों भागते हें? पंसे के पीछे थे इसलिए 
भागते हूं क्योंकि पंसे को खरीदते को शक्ति बहुत बढ़ गई है। कोई समय था जब 
संसार में पेसे को कोई जानता तक न था। किसान खेती करता या, जुलाहा कपड़ा 
बनता था, तीसरा आदमी तीसरा काम करता था। जिसके पास जो-कुछ था 
दूसरों को दे देता था, जो उसके पास नहीं था, वह बदले में दूसरों ले ले लेता था । 
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इस प्रकार वस्तुओं से बस्तुओं का आदान-प्रदान, विनिमय होता था। परन्तु मनध्य 
विनिमय का कोई सुविधाजनक, छोटा, संक्षिप्त माध्यम चाहता था। सौ मन 
अनाज या रुई को सम्भाल रखना कोई आसान काम न था, उसे देर तक रखा भो 
नहीं जा सकता था, उसमें कीड़ा लग सकता था, आग-पानो से वह नष्ट हो सकती 
थी, उसे एक जगह से दूसरी जगह पर आसानो से ले जाया नहीं जा सकता था। 
विनिमय के इस साध्यम को तलाश करते-क रते पंसे की उत्पत्ति हुई। पसे को जब 
चाहे जिस चीज़ में बदला जा सकने रूगा। मनृष्य को बहुत सुविधा हो गई। मनष्य 
पैसे को सम्भाल कर रख लेता । जब चाहता जिस किसी चोज्ञ को पेसे में बदरू लेता, 
और जब चाहता उसका अनाज, कपड़ा, लकड़ी, मकान--जो चाहता खरीद लेता, 
पसे में इतनी ही शक्ति रहती तो संसार में कोई अनर्थ न होता, परन्तु धीरे-धोरे 
पंसे को शक्ति बढ़ने लगी। यह शक्ति इतनी बढ़ गई कि पैसे से मनष्य खान-पीने- 
पहनने के पदार्थ ही नहीं, सब-कुछ खरीद सकने लूगा। पसे से मनुष्य सन॒ष्य को 
खरीदने रूगा। जब ब्राह्मण ने यह देखा कि पंसे में इतनी शक्ति है, उसे किसी भी 
चीज में बदला जा सकता है, उसमें संसार को सब शक्तियाँ समेट कर रख दी गई हें, 
जब चाह उसमें से जिस किसी शक्ति को उद्ब॒द्ध किया जा सकता है, तो उसने पंसे 
के लिए अपने मस्तिथ्क को बेचना शुरू कर दिया। ब्राह्मण व्यापारों के हाथ बिक 
गया, सबसे ऊँची बोली देन वाले के हाथ उसने अपने दिमाग़ को नोलाम कर विया । 
क्षात्र-शक्ति भी बनियों के हाथों में खेलन लगी, क्‍योंकि हर बात में पंसे को जो 
प्रधानता मिल गई। पंसे वाला आज के यग का राजा है--पह इसलिए क्योंकि 
पेसे को क्रप-शक्ति--खरोदन को ताक़त बहुत बढ़ गई है। भारतोय संस्कृति के 
समाज-शास्त्रियों ने इस खराबी को यहीं पकड़ लिया था। उन्होंने अपने समाज 
का विकास आथिक-आधारों पर नहीं होने दिया, पंसे को क्रय-शक्ति को नहीं 
बढ़ने दिया। उन्होंने यह कंसे किया--इसे समझने की आवश्यकता है। 
पैसे की क्रम-शक्ति बढ़ गई--इसका क्‍या अर्थ है? पंसा अगर रोटी- 
कपड़ा-सकान खरीद सके, तो इसमें किसे आपत्ति हो सकतो है? अगर पंसे 
बाला रोटो खरोदेगा तो कितनी खरीद लेगा, खायगा तो कितनी खा लेगा। 
अगर सकान भी खरोदेगा तो कितने खरोद लेगा, खरोदता ही चूा जायगा 
तो वे उसके किस कास आयेंगे ? पंसे से कोई मोटर खरीद ले, हवाई जहाज 
खरीद ले, परन्तु फिर वही प्रइन उठ खड़ा होता है, कितने और कहाँ तक ? 
पेसे को जमा करते-करते एक अवस्था एसी आ जाती है जब जमा करने वाले के लिए 
पेसा निर्ंक हो जाता है। फरोड़ों रुपया जिसका बेंक में जमा है वह उसका क्‍या 
उपयोग कर सकता है? जार रोटी से ज्यादा वह खा नहीं सकता, एक कमरे से 
ज़्यादा में वह सो नहीं सकता, दो-चार गज्ञ से ज़्यादा कपड़ा वह पहन नहीं सकता । 
जो आदमी सात फ़ट पानी में डब जाता है उसके लिए सौ फ़ूट पानी हो तो भी 
उतना, सात फ़ुट पानी हो तो भी उतना। डुबने के लिए तो सात फ़ट ही चाहिए, 
बाकी का बेकार है। भोतिक-आवशद्यकताओं की पूत्ति के लिए भी एक खास 
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सीमा तक रुपये-पंसे की ज़्रुरत है, उससे आगे जितनी आ्थिक-सम्पत्ति हे बह सब 
बेकार है। परन्तु फिर भी लोग पेसा जोड़ने से थकते नहीं। यह इसलिए क्योंकि 
पहले तो पैसे से भौतिक सुख-भोग मिलते हें, बाको बचे हुए, बेक में जमा किये हुए, 
जिसे हम निरथंक कह रहे हें, उस पंसे से हुकूमत ओर इज्ज्ञत मिलतो है। पेसे- 
वाले को हुकूमत है, पंसे वाले को इज्ज़ञत है। पेसा खाने-पीने की चीज़ों को हो 
नहीं, हुकूमत और इज्ज्ञत को भी ख़रोद सकता है। यह है पंसे की बढ़ी हुई ताक़त, 
बढ़ी हुई ऋष-शक्ति । जब इसकी क्रय-शक्ति इतनी बढ़ी हुई है तब हर-एक का 
पेसा जमा करने के लिए रूपक पड़ना स्वाभाविक है। 

८. वर्ण-व्यवस्था द्वारा पेसे की ऋय-शक्ति घटा दी गई थी 

वर्ण-व्यवस्था हारा भारतीय संस्कृति ने यह प्रयत्न किया था कि पंसे वाला 
खाने-पीने, भौतिक एऐंश्वयं-उपभोग को तो खरीद सके, परन्तु हुकूमत और 
इज्जत को न खरोद सके। भारतीय संस्कृति का कहना था कि चारों प्रवत्तियों 
के लोगों के लिए आवश्यक है कि वे अपनी-अपनी प्रव॒त्ति के अनुसार समाज की 
सेवा करें--ब्राह्मण ज्ञान से, क्षत्रिय क्रिया से, वेइय इच्छा से , शूद्र शारीरिक सेवा 
से। यह उनका कत्तंव्य' है। जब किसी का कोई 'कत्तंव्य' निश्चित किया जाता 
है तो उसके साथ उसे कोई अधिकार' भी दिया जाता है। यह अधिकार उसे 
कर्तव्य के पारितोबिक के रूप में दिया जाता था। संसार में अधिकार चार प्रकार 
के हें “-इज्ज्ञत, हुकूमत, दोलत, खेल-कुद। भारतीय संस्कृति में इन चारों का 
विभाग कर दिया गया था। ब्राह्मण को इज्ज्ञत दी जातो थो, परन्तु इज्ज्ञत से 
दिसारा न बिगड़ जाय, इसलिए इज्ज्ञत देते हुए साथ ही कह दिया जाता था-- 
'सम्मानाद ब्राह्मणों नित्यमुद्विजेत विवादिव'--सम्मान से ब्राह्मण एसे डरता रहे 
जसे विष से । क्षत्रिय को हुकूमत दी गई थी, परन्तु हुकूमत से भी दिसमारा न बिगड़ 
जाय, इसलिए दण्ड देन की शक्ति को देते हुए उसे साथ ही कह दिया जाता था--- 
“दण्डो हि सुमहत्तेजो दुर्धरशचाकृतात्मनि: । धर्माद्िचलितं हन्ति नृपमेय सबान्धवम्‌ ।।' 
“-सचाई से डिगन वाले क्षत्रिय को दण्ड-शक्ति ही उसके बन्धु-बान्धवों के 
साथ नष्ट कर डालतो है। बेइय को दौलत मिलती थी। वह दौलत से खाने, 
पोने, पहनने, रहने के साधनों के सिवा और कुछ नहीं खरीद सकता था। साथ 
हो, जेसे भोजन के पेट में ही पड़े रहने से बीमारी हो जातो है, सम्पूर्ण सम्पत्ति 
के बेध्य के पास जमा हो जाने से समाज का शरीर रुग्ण न हो जाय, इसलिए बंइय को 
दौलत-सम्पत्ति देते हुए कहा जाता था---दद्याज्च सर्वभूतानामन्नमेव प्रयत्नतः-- 
बेदय लेता जाय परन्तु साथ ही देता जाय। शूद्र, क्योंकि समाज की अपनी किसी 
मानसिक-शक्ति द्वारा सेवा नहों कर सकता, इसलिए उसे अपने कत्तंव्यों के पुरस्कार 
में छुट्टी, खेल-क्‌द, तमाशा--ये चोज्ञे मिलती थीं, परन्तु शूद्र अपनी निचलो स्थिति 
में ही पड़ा न रहे, अपने आत्मा का.विकास करे, इसलिए उसे कहा जाता था-- 
“शद्रेण समस्तावत्‌ यावहे दे न जायते'-- शूड्रो ब्राह्मणतामेति ब्राह्मणइर्चति शूद्रताम्‌' 
“-शूद्र भी ब्राह्मण बन सकता है, जब तक वह उन्नत नहीं होता तभी तक वह शात्र 
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है, उसके उन्नति के मार्ग पर चलने में कोई समाज उसके सामने बाधा बन कर नहीं 
खड़ा हो सकता। इस प्रकार की व्यवस्था में जहां अधिकार है, वहाँ कत्तंव्य भो 
है, जहाँ स्वतंत्रता है, वहाँ बन्धन भी है। इस समय सब लोग सब प्रकार के 
अधिकार चाहते हें। ब्राह्मण चाहते हे उन्हें इज्ज्ञत, हुकमत, दौलत, खेल-कद-- 
सब-कुछ मिले; क्षत्रियों की भी यही अभिलाषा है; वेश्य भी इसो के शिकार हूं। 
वत्तंमान सामाजिक संगठन में तो वेध्यों का ही पलड़ा भारी हो रहा है। उन्हीं को 
दौलत के साथ-साथ इज्ज्ञत और हुकूमत मिल रही हूं, वही खेल-कद में समय बिताते 
हैं, मजदूर बचारे तो काम के मारे मरे जाते हें। इसी का परिणाम है कि श॒द्ध 
ब्राह्मणत्व तथा शुद्ध क्षत्रियत्व से संसार की जो उच्च अवस्था चित्रित की जा सकती 
है, वह कहीं देखने को भी नहीं मिलतो। बेह्यत्व के बोझ से मानव-समाज को 
आत्मा कराह रही है। रुपय-पंसे से सब-कुछ खरीदा जा सकता है, इसलिए 
सब पंसा कमान में जुटे हे। वर्ण-व्यवस्था में पंसे की क्रय-शक्ति को कम करने 
के लिए इज्जत, हुक मत, दौलत को अलग-अलग बाँट दिया गया था, वंश्य को 
सामाजिक-व्यवस्था में, ब्राह्मण तथा क्षश्रिय से नीचे के स्थान पर रख दिया था। 
भारतीय समाज-दशास्त्री जानते थे कि समाज का विकास स्वार्थ-ब॒द्धि तथा परार्थ- 
बद्धि दोनों के समन्वय से हो सकता है। समाज को न स्वार्थभय बनाया जा सकता 
है, न पराथं-मय । वे जानते थे कि स्वार्थ परार्थ के लिए चलेगा तभी समाज का 
विकास होगा। इसलिए उन्होंने आर्थिक दृष्टिकोण की अवहेलना तो नहीं की थी, 
परन्तु परार्थ को मुख्य बनाकर स्वार्थ को परार्थ के साधक के तोर से गौण स्थान 
दे दिया था। निष्काम-प्रवृत्ति पराथ प्रवत्ति है; सकाम-भाव स्वायं-प्रवत्ति है। 
ब्राह्मण तथा क्षत्रिय निष्काम तथा पराथं-भाव से समाज की सेवा करते हूँ, और 
बेद्य तथा श॒द्र सकास तथा स्वा्थ-भाव से। भारतीय संस्कृति का ध्येय सकामता 
नहीं, निष्कामता था, स्वार्थ नहीं परार्थ था। इसी लक्ष्य को तरफ़ चलते हुए इस 
देश की संस्कृति ने सकामता को नि८्कामता का, स्वार्थ को परार्थ का सेवक बना 
दिया था, बेश्य-प्रवत्ति को निचला दर्जा देकर ब्राह्मण-प्रवृत्ति से ऊपर उभरन नहीं 
दिया था। यह भाव वर्ण-व्यवस्था का आधार-भूत तत्त्व था और इसी के द्वारा 
भारतीय संस्कृति ने पंसे को क्रय-शक्ति को कम कर दिया था। 

वर्ण-विभाग का लक्ष्य प्रवत्तियों, आकांक्षाओं का बेंटवारा है। ज्ञान-प्रधान 
व्यक्ति को ज्ञान का जोवन बिताने की सोचनी चाहिए, और इसी आकांक्षा को 
रखते हुए उसे उचित पुरस्कार मिलना चाहिए। इसी प्रकार क्रिया तथा इच्छा- 
प्रधान व्यक्तियों को करना चाहिए। ब्राह्मण ज्ञान-प्रधान (१(४7) ० 7709600 26) 
है, अतः ज्ञान के कारण उसे इज्ज्ञत मिलेगी, हुकूमत ओर दौलत नहीं । क्षत्रिय 
क्रिया-प्रधान (ॉ४॥ 0० 2०70॥ ) है, अतः क्रियाशीलता के कारण उसे हुकूमत 
मिलेगी, दौलत और इज्ज्ञत नहीं। बेश्य इच्छा-प्रधान (27 0/ 4686) 
है, अतः इच्छाशीलता के कारण उसे दोलत मिलेगी, इज्क्त ओर हुकूमत नहीं। 
संसार के सारे अनर्थ इसलिए होते हूँ क्योंकि इज्जत, हुकूमत और दौलत एक ही 


१३३ 


३५४ भारत की जन-जातियों तथा संस्थाएँ 


जगह जमा हो जाते हें--इन्हें एक जगह जुटन न दिया जाय, अलूग-अलूग रखा 
जाय, तो समाज में अव्यवस्था हो हो नहीं सकती, और ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय को 
अपनी प्रवृत्ति के अनुसार समाज-सेवा के रूप में कत्तंव्य को निभाने का जो अधिकार 
दिया जायगा, ब्राह्मण को इज्ज्ञत, क्षत्रिय को हुकूमत, वेश्य को दौलत--उसका 
दुरुपयोग हो हो नहों सकता। इस समय जो सब के वेइ्य बनने को प्रवत्ति बढ़तो 
जा रहो हैं, उसका कारण भो यहो है कि बेइय के पास प्रतिष्ठा, शक्ति तथा धन तीनों 
आकर इकटठ हो गये हें। अगर इन तीनों को अलग-अलग कर दिया जाय, अगर 
बेइय को प्रतिष्ठा तथा शक्ति न देकर केवल धन दिया जाय, प्रतिष्ठा तथा शक्ति 
को धन से ख़रोदी जा सकने वालो चीज़ें न बनने दिया जाय, तो सब लोग वेह्य 
बनन का प्रयत्न भी न करें, और इससे जीवन-संग्राम की विषमता भी कम हो जाय । 
इस समय तो सम्पूर्ण मानव-समाज वेइय बना जा रहा है। इसका यह अभिप्राय नहों 
कि सब को धन की इतनो आवश्यकता है। प्रव॒त्ति न होते हुए भी वेश्य-व॒त्ति के 
लिए यह घड़दौड़ इसलिए हो रही हू क्योंकि आज दौलत से हो इज्ज्ञत और हुकूमत 
मिलती है। मनष्य, स्वभाव से, दौलत इतनी नहीं चाहता जितनो इज्ज़्त और 
हुँकमत चाहता है। दौलत को तो वह इसलिए चाहता है क्योंकि आज इसो से 
इज्ज़ञत और हुक मत मिल रही है। यदि समाज का ढाँचा बदल दिया जाय, धन को 
बढ़ती हुई  क्र-शक्ति को ढीला कर दिया जाय, तो रुपये-पसे की यह बोौड़ आधी से 
कम रह जाय। वर्ण-व्यवस्था का यही पहल संसार की रक्षा कर सकता है, नहीं तो 
संसार धन-संग्रह करता-करता हो मट्टी का ढेर हो जायगा। इस समय कितने होन- 
हार युवक केवल इज्जत और हुकूमत पान के लिए रुपया बटोरने में पसीना बहा रहे 
है। कुछ में ज्ञान को प्रधानता है, कुछ में क्रिया को प्रधानता है, परन्तु उन शक्तियों 
से वे समाज को कोई लाभ नहीं पहुंचा रहे। वर्ण-व्यवस्था की म्लगत विचार- 
धारा को समझते से संसार को न-जाने कितनो अमल्य शक्ति को नष्ट होने से 
बचाया जा सकता है, उसका समाज के विकास में उपयोग किया जा सकता है। 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शद्र--यें चार 'कत्तंव्य' हें; इज्जत, हुकूमत, दोलत, 
खेल-कद--ये चार अधिकार' हैं। कत्तंव्यों तथा अधिकारों को प्रवृत्ति के अनुसार 
चार हिस्तों में बाँट कर उन्हें नियमित कर देने का नाम वर्ण-व्यवस्था हे, ऐसा न 
होने का नाम वर्ण-संकरता है। जब ज्ञान-प्रधान सास्विक जीव ज्ञान से समाज की 
सेवा कर केवल प्रतिष्ठा या इज्जत चाहता है--हुकमत और दौलत की तरफ़ नज़र 
नहीं उठाता--तब वर्ण-व्यवस्था होती है। जब वह इज्जत, हुकूमत और दोरूत 
तीनों को पाना चाहता है तब वर्ण-संकरता। यही नियम क्षत्रिय, बंदय तथा श्र 
पर राग है। प्रवृत्तियों का विभाग हो जाने पर उसे क्रियात्मक रूप देना राज्य का 
काम है। राज्य को यह देखना चाहिए कि ब्राह्मण तया क्षत्रिय प्रवत्तियों के 
व्यक्ति, जो समाज की सेवा में मिष्काम तथा पराथं-व॒त्ति से दिन-रात रूगे हें, 
भूखे तो नहीं मरते, उनकी भौतिक आवश्यकताएं तो पूर्ण होती हूँ, उन्हें उचित 
प्रतिष्ठा तथा सम्मान मिलता है। इस प्रकार व्यक्तिरूप से जब सब लोग अपनी 


वर्णे-व्यवस्था ३५५ 


प्रवत्तियों को नियमित रखेंगे, समष्टि-रूप से राउ्य उनके नियमन में सहायक होगा, 
तब वर्ण-व्यवस्था का सिद्धान्त क्रियात्मक रूप धारण करेगा। जो व्यक्ति जिस 
कार्य के योग्य हो, जिस कार्य को कर सकने की ओर उसकी प्रव॒त्ति हो, उसके लिए 
बसी वृत्ति देना, वैसा आजोविका का साधन उत्पन्न कर देना राज्य का कत्तंव्य है, 
और राज्य से बसी व॒त्ति को आशा रखना प्रत्येक व्यक्ति का अधिकार हू । प्रवृत्तियों 
तथा वत्तियों में समता रखने को ज़िम्मेदारी राज्य पर है। ब्राह्मण की आँख 
हुँकऊमत और दोरूत पर न हो, काम पर ही हो जिससे उसे मान-प्रतिष्ठा इज्जत मिल 
सकतो है; क्षत्रिय को आंख दौलत और इज्ज्ञत पर न हो, एसे हो काम १२ हो जिससे 
उसके हाथ में शक्ति दो जा सके; वंह्य की आँख इज्ज्ञत ओर हुकूमत पर न हो, 
ऐसे हो काम पर हो जिससे वह धन का संचय कर सके--हर व्यक्तित की आकांक्षा, 
उसके दिल की चाह इन तोनों में से एक वस्तु पाने की हो, यह व्यवस्था रखना राज्य 
का काम है। डा० भगवानदास के दब्दों में जसे राज्य यह व्यवस्था करता है 
कि एक पुरुष एक स्त्री के साथ विवाह करे, अनंक स्त्रियों के साथ नहीं, बसे राज्य 
को इस बात की देख-भाल करनी चाहिए कि हर आदमी हर आकांक्षा को लेकर न 
बठ जाय। ब्राह्मण-प्रवत्तियों का व्यक्ति बाज़ार में तराज़ू लेकर बेठा हो, और बेश्य- 
प्रवत्तियों का व्यक्ति धर्म का ठ केदार बना हुआ हो--ये वर्ण-संकरता की निशानियाँ 
हैं, और यही अवस्था आज समाज में अधिकता से दीख पड़ती है। इन घटनाओं से 
वर्ण-व्यवस्था की अक़िियात्मकता सिद्ध नहीं होती। इनसे यहो सिद्ध होता है कि 
समाज की व्यवस्था टूट जाने से वर्ण-संकरता की अवस्था आ जातो है। वर्ण-संकरता 
की अवस्था, वह अवस्था जिसमें समाज का विकास मनृष्य को स्वाभाविक 
प्रवत्तियों के ऊपर नहीं हो रहा होता, किसी भी राज्य की सब से कड़ी आलोचना है, 
क्योंकि हर व्यक्ति को उसको प्रवत्ति के अनुसार वृत्ति देना राज्य का काम है। 
पहले यह दर्शाया जा चुका है कि अ्रस-विभाग' का सिद्धान्त केवल आर्थिक 
आधारों पर आश्वित होने के कारण ससाज के चौमखी-विकास में सहायक सिद्ध 
नहीं हो सकता, परन्तु कहयों को यह सम्भति भी हो सकतो है कि अ्रम-विभाग को 
संकुचित अर्थों में न लेकर विस्तृत अर्थों में लेना चाहिए। उनके मत में भ्रम में 
केवल बेश्य नहों, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र---सब आ जाते हें। उनका कहना 
है कि चारों वर्ण भो चार अ्रम हें। श्रम का अर्थ आथिक-अम हो नहां, प्रत्येक 
प्रकार का कार्य भ्रम' है। ब्राह्मण और क्षत्रिय के निःस्वार्थ, निष्काम-जीवन के 
श्रम हे, वेशय-शूद्र के स्वार्य, सकाम-भाव के श्रस हें। अगर अम'-शब्द का इतना 
विस्तृत अर्थ लिया जाय तो इसमें भी कोई आपत्ति नहों। वर्ण-व्यवस्था का तो यही 
तकाज़ा है कि त्याग-भाव को, निवृत्ति को, परार्थ को जीवन में मुख्य स्थान सिलना - 
चाहिए, स्वार्थ-भाव को, प्रवत्तियों को, भोग को गोौण। यदि यह भाव भ्रम -दब्द 
का प्रयोग करते हुए भी रह सकता है तो भले ही वर्ण -व्यवस्था के लिए अस-विभाग- 
दाब्द का प्रयोग हो, परन्तु फिर भी वर्ण-व्यवस्था तथा अ्रम-विभाग में इतना 
अन्तर तो रह ही जाता है कि अम-विभाग वह सिद्धान्त है जो बे-जाने-बह्चे, स्वयं, 
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समाज के अन्धे विकास में, अपने-आप काम कर रहा होता है, जिसका समाज- 
शास्त्री अध्ययन करते हें, और वर्ण-व्यवस्था वह सिद्धान्त है जिसके अनुसार समझ- 
बझ कर, समाज को अपने हाथ में लेकर, समाज में विकसित हो रहे नियम का 
अध्ययन नहीं अपितु उस नियम के अनुसार समाज को विकसित करने का प्रयत्न 
किया जाता है। इसमें सन्देह नहीं कि वत्तंसान समाज-शास्त्र में श्रम-विभाग भो 
ऐसा सिद्धान्त बनता चला जा रहा है, जो मनुष्य के क़ाब्‌ में आ रहा है, ओर स्वयं 
अपनी अन्धी दौड़ नहीं दौड़ रहा। परन्तु पश्चिम के समाज ने जहाँ से पहले-पहल इसे 
पकड़ा है वहाँ इसका संकुचित आर्थिक अभिप्राय (20070770 ००7४060४8007) 
ही लिया है, और इसे हाथ में लेकर समाज का विकास करने के स्थान में देर तक 
इस सिद्धान्त का अध्ययन भर किया है और, यदि अब धीरे-धीरे मनुष्य के सम्पुर्ण 
विकास को श्रम-विभाग के अन्तगंत किया जा रहा हे और इस सिद्धान्त को आधार 
बनाकर समाज की रचना की जा रही हे, होने ही नहीं दी जा रही, तो समझ लेना 
चाहिए कि पद्चिचम इतनी देर के बाद अब भारत के वर्ण-व्यवस्था के आदर्श को छूने 
को तेयारी भर कर रहा है। अगर श्रम-विभाग के ये विस्तृत अर्थ मानें तो दोनों 
सिद्धान्तों से परिणाम भी लूगभग एक-से निकलते हैं। श्रम-विभाग के सिद्धान्त से भी 
समाज के, वर्ण-व्यवस्था की तरह के ही, चार विभाग हो जाते हें। इस समय यरोप 
में भो क्लर्जो, सोल्जर, मर्चेट तथा लेबरर-ये चार विभाग ही हैँ, और सर्वदा-सर्वंत्र, 
सब देश-काल में मन॒ष्य-समाज के यहा चार भेद स्वाभाविकतया हो सकते हूँ । नाम 
भले हो कुछ हों, ये तो उन प्रवृत्तियों के विभाग हें जो सब जगह एक-सी हैं। श्रम- 
विभाग के इन स्वाभाविक भेदों को वर्ण-व्यवस्था ने सिफ़ नियमित कर दिया है, और 
इस विभाग के अपने-आप हो जाते में इसके सिर्फ़ आर्थिक बन जाने को जो प्रवत्ति है 
उसे हटा दिया है। वर्ण-व्यवस्था के विचार से मिलता-जरूता ही विचार प्रीस के 
प्रसिद्ध दाशंनिक प्लेटो का था। उसने अपनो पुस्तक 'रिपब्लिक' में लिखा है-- 
“समाज के मुखिया गारडियन', अर्थात्‌ रक्षक' कहलायेंगे। उनका जीवन इस 
प्रकार का हो कि जहाँ तक सम्भव हो कोई निजी सम्पत्ति न बना सकें। उनके घर 
में किसो का प्रवेश निषिद्ध न हो, उनका भंडार सब के लिए खला हो । संयमो तथा 
उत्साही लोगों को जो युद्ध करने में दक्ष हों, जिस चोज़् की ज़रूरत हो, वह उन्हें 
निद्चिचत रूप में समाज की तरफ़ से मिला करे, क्योंकि वे समाज की सेवा करते हेँ। 
उन्हें जो-कुछ मिले, वहू न ज़्यादा हो, न कम हो। वे एक ही भोजनाल्‍ूय में भोजन 
करें, और ऐसे रहें जसे कंम्प में रहा करते हें। उन्हें मालम होना चाहिए कि उनके 
हृक्थों में परमात्मा ने देवीय-धन रला है इसलिए उन्हें सोने-चांदी की आवश्यकता 
नहों। पाथिव-सम्पत्ति उनके आत्मिक-अन को अपविद्र बनायेगी क्‍योंकि संसार में 
सिक्के ने ही असंख्य उपद्रव खड़े किये हें। उनके लिए सोने-चांदी को छूना पाप हूँ, 
जिस मकान में ये चोज़ें हों उसमें जाना पाप है, इनके आभूषण पहनना और इन 
धातुओं के बसंनों में पानो पीना पाप है। यदि वे इन नियमों का पालन करते रहेंगे, 
तो वे अपनो तथा अपने समाज की रक्षा कर सकेंगे। जब दे सम्पत्ति जोड़ लेंगे, जब 
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उनके पास ज़मीन, घर तथा रुपया हो जायगा, तो वे गाडियन' या रक्षक होने के 
स्थान पर घर-बार वाले व्यापारी हो जायेंगे, और अपने समाज के सहायक होने की 
जगह उसे दबान वाले स्वामी बन जायेंगे। उनका जोवन घ॒णा करने तथा घणा किये 
जाने में, षड़यंत्र करने तथा षडयन्त्रों का शिकार बनने में बीत जायगा, समाज नष्ट 
हो जायगा। गाडियन्स' के लिए इसी प्रकार का राज्य-नियम होना चाहिए। 

प्लेटो ने समाज के वही विभाग किये हूँ जो वर्ण-व्यवस्था में पाये जाते हें । 
उसके विभाग हं--गाडियन्स' या 'फ़िलासफ़सं', 'सोल्जर्स' तथा 'आटिज़न्स'। 
जिस प्रकार वर्ण-व्यवस्था के समाज-शास्त्रीय सिद्धान्त का आधार मनोवेज्ञानिक 
प्रवत्तियाँ हें, उसी प्रकार प्लेटो ने भी अपने विभाग का आधार मनोविज्ञान ही रखा 
है। 'रिपब्लिक' को चतुर्थ पुस्तक में लिखा है-- 

“क्या आत्मा को तीन प्रकार की प्रकृति होतो है? क्‍यों नहीं, यदि समाज 
के तोन प्रकार के विभाग हूं, तो ये ज्ञरूर आत्मा की प्रकृति के विभाग होंगे, क्योंकि 
समाज में ये तीन गण व्यक्तियों के गुणों से हो आते हे ।'' 

भिन्न-भिन्न प्रवृत्तियों वाले व्यक्तियों का उल्टी वृत्तियों में पड़ जाना वर्ण- 
संकरता है, और इसी अवस्था को प्लेटो ने सामाजिक-अव्यवस्था कहा है। उसका 
कथन है कि इस अव्यवस्था को दूर करना राज्य का कार्य है। 'रिपब्लिक' को 
चतुर्थ पुस्तक में लिखा है-- 

“जब ऐसा व्यक्ति, जो प्रकृति के अनुसार “आददिज्ञन/ अर्थात्‌ बेह्य- 
प्रवृत्ति का हूं, धन के घसंड में आकर “वारियर' अर्थात क्षत्रिय-श्रेणी में प्रविष्ट 
होना चाहता है, जब वारियर अपने से ऊँची श्रेणी के योग्य न होता हुआ 'सीनेटर' 
या गाड़ियन' अर्थात्‌ ब्राह्मण-भेणी में आना चाहता है, जब एक ही व्यक्ति सब के 
काम करना चाहता है, तब समाज में दुव्यंवस्था फंल जाती है। किसी भी राज्य 
में सुशासन होने के लिए आवश्यक है कि भिन्न-भिन्न व्यक्तियों को अपने-अपने 
धरम में हो लगाया जाय, और अव्यवस्था न होने दी जाय। 

वर्ण-वध्यवस्था के रूप में भारतीय संस्कृति ने समाज के विकसित होने के एक 
महान्‌ सिद्धान्त का आविष्कार किया था। हम इस सिद्धान्त को किस हद तक क्रिया 
में परिणत कर सकते हूं >-इसका निर्णय उस वर्ण-व्यवस्था को देख कर करना न्याय- 
संगत नहीं जो आजकल हुद्वारे समाज में प्रचलित है। यह वर्ण-ध्यवस्था नहों, 
वर्ण-व्यवस्था का कुत्सित रूप है, वह यह भव्य भवन नहीं जिसका भाररीय-संस्कृति 
मे निर्माण किया था, यह उस भवन का खंडहर है। हमें नासों से किसी प्रकार का 
आप्रह नहीं, ये नाम रखे जाँय, कोई दूसरे नाम रख लिये जाँय, परन्तु इसमें सन्देह 
नहीं कि वर्ण-व्यवस्था के आधार में भारतीय संस्कृति के जो सजीव तत्त्व काम कर 
रहे है वे ही मानव-समाज की समस्याओं का यथार्थ और अन्तिम हल हैं। 

हमने वर्ण-ब्यवस्था के सम्बन्ध में जो-कुछ लिखा उससे स्पष्ट है कि वर्ण- 
व्यवस्था एक संस्था नहों अपितु एक सिद्धान्त है जिस सिद्धान्त ने हिन्दू-समाज के 
सामाजिक-संगठन को शुरू दिन से आज दिन तक प्रभावित किया है । 


५3 
असृश्यता 


(एशाणाक्ा&शाएर 
१. अस्पश्यता का अर्थ 
अस्पश्यता' समाज की बह व्यवस्था हे जिसके कारण एक व्यक्ति दूसरे 
व्यक्ति को, या एक समाज दूसरे समाज को परम्परा के आधार पर छ नहीं सकता, 
अगर छता है तो स्वयं अपवित्र हो जाता है, और इस अपवित्रता से छूटने के लिए 
उसे क्षिसी प्रकार का प्रायश्चित्त करना पड़ता है। 
अस्पृश्यता' हिन्दुओं की जाति-व्यवस्था का सीधा परिणाम है। जाति- 
व्यवस्था में ऊंच-नीच का क्रम रखा गया है। एक जाति सब से ऊंची है, दूसरी 
उससे नीची, तीसरी उससे नीची। इस प्रकार ऊँचाई-नीचाई के क्रम से कोई 
जाति सब से ऊंची होगी, कोई सब से नोची होगी। हिन्दुओं के सामाजिक-स्तरों 
के इस सोपान-क्रम में सब से ऊँचे स्तर पर ब्राह्मण हें, सब से नोचे स्तर पर 
अस्पदय-वर्ग है। जाति-व्यवस्था का यह सोपान-क्रम समाज का 'स्तरीकरण' 
($09॥0407) कहलाता है। 
२. समाज का स्तरोकरण 
(छ/ब्रागीटश्लांणा रण 5००९१ ) 
आज तो हम जाति-विहोन तथा वर्ग-विहोन समाज ((85(6)९55 ॥0 
02958८55६ 5006५) बनाने जा रहे हैं, परन्तु हज्ञारों सालों से समाज जाति 
तथा वर्ग का शिकार रहा है। हिन्दू-समाज में भी जाति तथा वर्ग का बोलबाला 
रहा है। इस समाज में ऊंच-नीच के भिन्न-भिन्न वर्ग रहे हे। इन वर्गों में ब्राह्मण 
को सर्वोपरि साना गया है, उसके बाद क्षत्रिय, फिर बेह्य ओर सब से नोचे शाद्र 
माने गये हे, शूद्रों से भी नोचे के स्तर में उन जातियों की गणना है जिन्हें अस्पदय 
कहा जाता है। ब्राह्मण के लिए मनस्म॒ृति, १० अध्याय, ३ इलोक में लिखा है: 
वैशष्यात्‌ प्रकृतिश्रेष्दयात्‌ नियमस्य च धारणात्‌। 
संस्कारस्य विशेषाच्च वर्णानां ब्राह्मण: प्रभुः॥ 
अर्थात्‌, विशेष गणों के कारण, स्वभाष में सब से श्रेष्ठ होने के कारण, यम- 
नियमों का पालन करने के कारण, जन्‍्स के संस्कारों के कारण सब वर्णों में ब्राह्मण 
सब का मूर्घन्य है, सब से ऊँचा है। 
पश्चिम में ऊँच-नोंच का भाव धन पर आशित है, उस व्यवस्था को हम वर्ग- 
व्यवस्था कह आये हैं, परन्तु भारत में वर्ग-व्यवस्था को जगह जाति-व्यवस्था रही 
है। धनो- निर्धन तो होते रहते हें, आज जो धनी है कल वह निर्धन हो सकता है, 
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परन्तु जाति-ध्यवस्था में तो जन्म की जो जाति है वही बनी रहती हैँ, उसमें परिवत्तंन 
नहीं होता। यही कारण है जिससे पश्चिस को वर्ग-व्यवस्था की अपेक्षा 
जाति-व्यवस्था अधिक स्थिर है, जल्दो-जल्दी नहीं बदलती । पच्चिम में समाज 
का जो स्तरीकरण' (50807708007 ) है उसकी अपेक्षा भारत का 'सामाजिक- 
स्तरीकरण' (50८4 ४79002007 ) अधिक उप्र हे, इसलिए उग्र है क्योंकि 
इसका आधार पश्चिम की तरह अमीरी-ग़रोबो न होकर जन्म है। 

भारत तथा पश्चिम के अतिरिक्त अन्य जातियों के अध्ययन से भी यही 
परिणाम निकलता है कि स्तरीकरण' की प्रक्रिया से कोई समाज अछता नहीं है। 
यहाँ तक कि निम्न जातियों में भी स्तरोकरण' है, उनमें भी कई अपन को दूसरों से 
ऊँचा समझतो हें। उदाहरणाथं, चमार स्वयं तो अछुत समझे जाते हें, फिर भी 
डोम नाम को एक दूसरी अछत जाति के हाथ का नहीं खाते। असम की नागा 
जन-जाति में भी ऊंच-नीच का स्तरीकरण' पाया जाता है। नागा-जन-जाति की 
एक अन्य जन-जाति है जिसका नाम 'आओ' है। इसे निम्न स्तर का समझा जाता 
है और इन्हें भुजाओं पर हाथी-दाँत के जेवर पहनने का अधिकार नहों है। दक्षिण 
में पुलयन' नाम की एक अस्पृश्य जाति है। यह स्वयं अस्पृश्य कहलाती है, 
परन्तु परिया' नाम को अस्पृश्य जाति से इतनी घृणा करती है कि अगर कोई परिया 
छ जाय तो पुलियन पाँच वार स्नान करता है। यह समाज में स्तरीकरण' को 
प्रक्रिया का एक जीवित उदाहरण है। संसार की जातियों, उप-जातियों तथा 
जन-जातियों का अध्ययन करन के बाद समनेर ने लिखा है कि उन्हें तो कोई भी 
समाज ऐसा नहों दोखा जिसमें 'स्तरीकरण” ($0800800॥ ), ऊँच-नोच 
का भद-भाव न पाया जाता हो। संसार के सभी समाजों में स्तरोकरण” की जो 
प्रक्रिया पायी जातो है उसो का एक उदाहरण हिन्दुओं को जाति-व्यवस्था है। 
जाति-व्यवस्था के विशाल भवन के उच्च-शिखर पर ब्राह्मण खड़े हूं, तो उसके 
निम्नतस स्तर पर जो मानव-समाज दोखता है, वही अस्पक्य कहलाता है। दूसरे 
दब्दों में जाति-थ्यवस्था की स्तरीकरण को प्रक्रिया का परिणाम ही “अस्पक्यता' 
की सामाजिक-रचना है। 

३. अस्पश्यता के लक्षण 

१९३१ से पहले तक जन-गणना की पुस्तकों में अनुसूचित-जातियों 
(507००7९0 ८४5(९5) को 'दलित-वर्ग। ([0८07८5860 0०]885८5) कहा 
जाता था। इस दशब्द के प्रयोग के विरुद्ध इस वर्ग के नेताओं ने आन्दोलन किय। 
और कहा कि 'दलित' ([0८0८55८0 ) तथा बहिष्कृत' (00/0450) का एक 
ही अर्थ है, इसलिए इसके स्थान में किसी अन्य दाब्द का प्रयोग होना चाहिए। 
परिणामस्वरूप १९३१ की जन-गणना में इस वर्ग के लिए बाह्य-जाति' (750८707 
02868 ) -दाव्द का प्रयोग किया गया। कठिनाई यह थी कि बाह्या-जाति'--इस 
.शब्द में कौन-कौन सी जातियाँ गिनी जायें, कौन-सी न गिनो जायें, इसलिए इस 
जत-गणना' में बाह्य-जाति' के निम्न लक्षण निश्चित किये गये :-- 
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(7). क्या ब्राह्मण उस जाति की पुरोहिताई करते हूँ या नहीं ? 
(7) क्या द्िजों का काम करने वाले नाई, कहार तथा दर्जी उनका काम 
करते हूँ या नहीं ? 

(ध) क्या उस जाति के स्पर्श या निकटता से सवर्ण हिन्दू अपने को 
अपविन्न समझते हें या नहीं ? 

(7५) क्या सवर्ण हिन्दू उस जाति के हाथ का पानी पी सकते हूँ या नहीं ? 

(५) क्या उस जाति के व्यक्ति सावंजनिक सड़कों, किश्तियों, कुओं तथा 
विद्यालयों का प्रयोग कर सकते हूँ या नहीं ? 

(शं) कया उस जाति के लोगों के लिए हिन्दुओं के मन्दिरों में प्रवेदा 
निविद्ध है या नहीं ? 

(शा) कया उस जाति के शिक्षित व्यक्ति के साथ उसी शिक्षा के सवर्ण 
हिन्दू के समान व्यवहार होता है या नहीं ? 

(शा) क्या उस जाति के लोगों को दलित इसलिए कहा जाता है क्योंकि 
वे अज्ञानो हें, अशिक्षित हू या ग़रीब हैँ, या उन्हें 'दलित' कहने 
का कोई अन्य कारण है? 

(४) क्या उस जाति के लोगों को दलित' इसलिए कहा जाता है, क्योंकि 
उनका पेशा नोच काम का है, और अगर वे उस पेशे को छोड़ 
दें तो उन्हें दलित' नहीं कहा जायगा ? 

उक्त लक्षणों के अनुसार जिन जातियों के साथ एसा व्यवहार होता है जो 

इन लक्षणों में कहा गया है, उसे 'दलित' या बाह्य-जाति' में गिन लिया जाता है। 

४. अस्प्‌ बय-जातियों के नामकरण 

अंग्रेडो का (:88(6'-दाब्द १८०० ईस्बी से पहले का नहीं है। यह लंटिन 
के '(35(0$'-दब्द से बना है जिसका अर्थ है--पवित्र'। जब पहले-पहल 
पुतंगाली यात्री भारत में आये तब उन्होंने यहाँ की सवर्ण-जातियों के लिए इस शब्द 
का प्रयोग किया। अगर ब्राह्मणादि 'पवित्र' जातियाँ थीं, तो इतर लोग अपविश्र' 
थे, और इस लिए सवर्णेतर जातियों के लिए “00/088'-दाब्द का प्रयोग हुआ। 
हिन्दुओं में पहले इन्हें अछूत' कहा जाता था, फिर 'दलित'-दाब्द का प्रयोग 
किया जाने रलूमा। 'दलित' का अर्थ है जिसे दबाया जाय, जिसे अधिकारों से 
बंचित किया जाय। आयं-समाज ने 'अछूतोद्ार' को जगह दलितोद्धार-शब्द का 
ही सदा प्रयोग किया। आयं-समाज का कहना था कि ये वर्ग 'अछत' नहीं हैं, इनका 
अपनो दज्ञा के लिए कोई दोष नहीं हें; थे वर्ग वलित' हैं, हमने इन्हें दबा रखा है, 
इनको हीन दशा के लिए हमारा दोष है, दोषो हम हें न कि ये। दलित वर्ग के लोगों 
ने भी इस बात को पसन्द किया, और १९३१ से पहले तक जन-गणना में इस वर्ग 
के लिए 'दलित' (/0277785820 )-दाब्द का ही प्रयोग होता रहा । आयं-समाज ने 
अंग्रेज़ी के /02/005500'-दाब्द के लिए '5790728$60-दब्द का प्रयोग किया। 
१९३१ को जन-गणना के समय फिर प्रइन उठा, कुछ लोगों ते (दलित -दाव्य को भो 
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“बहिष्कृत (00/088()-शब्द जेसा ही समझा। तब उस समय के जनगणना अधीक्षक 
ने एक नवोन शब्द का आविष्कार किया। वह शब्द था-बाह्य-जाति' (एडॉशांण 
088(6)-इस द्ब्द का इसलिए प्रयोग किया गया क्योंकि इन जातियों का भारतोय- 
सामाजिक-रचना में कोई स्थान नहों था, इस सामाजिक-रचना के ये बाहर थीं। 

बाह्य-जाति'-शब्द के प्रयोग ने एक समस्या खड़ी कर दी। डा० अम्बेदकर 
ने यह कहना श्रू कर दिया कि इन जातियों का हिन्दुओं से कोई सम्बन्ध नहों हें, 
ये हिन्दुओं की सामाजिक-रचना में नहीं आतों, ये हिन्दू नहों हें। हिन्दू नहीं हूँ 
तो इसका राजनतिक परिणाम क्या निकलता है ? जेसे मुसलमानों को हिन्दुओं से 
पृथक होने के कारण प्‌थक-निर्वाचन! (50089(6 7००7९5०॥४00) का 
अधिकार दिया गया था, वंसे डॉ० अम्बेदकर ने इन जातियों के हिन्दू न होने के 
कारण इनके लिए पुृथक्‌-निर्वाचन के अधिकार को माँग को। इसो समय १९३१ 
में लंदन में गोल-मेज्ञ कान्फ़रेन्स हो रही थो। इस कान्फ़रेंस में डॉ० अम्बेदकर ने 
यह माँग की कि इन जातियों को हिन्दू न होने के कारण प्‌ थक्‌-निर्वाचन का अधिकार 
होना चाहिए। महात्मा गांधो का कहना था कि दलित-वर्ग हिन्दुओं से पृथक्‌ 
नहीं है, हिन्दुओं का ही एक अंग है, इसलिए इन्हें पृथक्‌-निर्वाचन का अधिकार 
दिया जायगा, तो हिन्दू-समाज न&्ट-अष्ट हो जायगा। उस समय रंमज्ञ मक्डोनल्ड 
ब्रिदेत के प्रधान मंत्री थे। उन्होंने दलित-वर्ग को पृथक्‌-निर्वाचन का अधिकार 
देने को घोषणा कर दी। इस घोषणा के होते ही महात्मा गांधी ने २० सितम्बर 
१९३२ को आमरण-अनशन शरू कर दिया। इस समय डॉ० जयकर तथा डॉ० 
सत्र्‌ ने बीच में पड़ कर डॉ० अम्बेदकर तथा महात्मा गांधी के बीच दलित-वर्ग के 
लिए समझोता कराया जिसे पृना-पेक्ट' कहा जाता है। इस समझौते के अनुसार 
दलित-वर्ग को विशेष अधिकार दिये गये और उन्हें हिन्दुओं का ही अंग माना गया । 
इस समय महात्मा गांधी ने इन जातियों के लिए एक नवीन शब्द का प्रयोग शरू 
किया। यहू शब्द था--हरिजन'। इसके बाद महात्मा गांधी ने यंग इंडिया' 
के स्थान में हरिजन' पत्र का प्रकाशन शुरू कर दिया और अपनी सारी शक्ति 
हरिजनोद्धार पर केन्द्रित कर दो। १९३६ में इन जातियों को सरकारी तौर पर 
अनुसूचित-जातियाँ' कहा जाने लगा और भारतोय-संविधान में अस्पश्य कहो जाने 
बाली इन जातियों को अनुसूचित-जातियाँ' (50060700 ०&5(65) कहा गया 
है, अनुसूचित' इसलिए क्‍योंकि इनकी एक सूची तंयार की गई, उस सूचो में 
जो जातियाँ रखो गईं उन्हें 'अनुसूचित' कह विया गया। इस प्रकार अस्पृश्य, 
दलित, बाह्या-जाति, हरिजन, अनुसूचित-जातियाँ--ये शब्द हे जो इन जातियों के 
लिए प्रयुक्त होते रहे या हो रहे हे जिनके लक्षणों को हम ऊपर चर्चा कर आये हं। 

५. अनुसूचितों की संख्या 

१९३१ में बाह्य-जातियों' (25(८7४07 ०४४०४) को संख्या २२७ थो 
और अनुसूचित कहे जाने वाले व्यक्तियों को संख्या ५,०१,९५,७७० थी। १९५१ 
में अनुसूचित-जातियों' की संख्या २८७ थी और अनसूचित कहे जाने वाले व्यक्तियों 
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की संख्या ५, १३,४३,८९८ थो। १९५६ में राष्ट्रपति के अध्यादेश से कुछ जातियों 
को अनसूचित-श्रेणी में डाला गया, कुछ को हटाया गया। इस अध्यादेश के अनु- 
सार अनुसूचित कहे जाने वाले व्यक्तियों की संख्या ५,५३,२७,०२१ हो गई। 
यह संख्या भारत की कुल जन-संख्या का १५.३२ प्रतिशत है। अनुसूचित-जातियों 
के जो व्यक्ति ईसाई-म्‌ सलमान हो चके हें, वे इसमें सम्मिलित नहीं हें। अपने देश 
में ९.९३ प्रतिशत मुसलमान और २.३० प्रतिशत ईसाई हैं । अगर इनमें से ५ प्रतिशत 
अनसूचित-जातियों में से मसलमान-ईसाई बने हों, तो १५.३२--५७० २०-३२ 
प्रतिशत इस देश की आबादी अनुसूचित-जातियों के व्यक्तियों को है जिसका अय 
है कि देश का लगभग पांचवां हिस्सा इन्हों जातियों से बसा हुआ है। इतनी बड़ो 
संख्या में इस वर्ग का होना, और उसके साथ इन जातियों के साथ दुग्यंवहार होना 
अपने देश के लिए कलंक के सिवाय क्या हो सकता है ? इसलिए इस वर्ग को तरफ़ 
विशेष ध्यान देना जनता तथा सरकार दोनों का करत्तंब्य है 


अनुसूचित व्यक्तियों की किस प्रान्त में कितनी संख्या है, और उस प्रान्त की 
कुल जन-संख्या का क्या प्रतिशत है--यह निम्न तालिका * से स्पष्ट हो जायगा 
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६. अनुसूचित-जातियों की निर्योग्यताएँ (अनहूंताएँ ) 
(एंड्थ्गंधधंरड रण 8लाए0णश (॥5९5) 
अनुसूचित-जातियों को हिन्दू-समाज ने अपने से पृथक कर रखा है, इसलिए 
उन्हें समाज में धामिक, आथिक, सामाजिक तथा सार्वजनिक--इन चार क्षेत्रों में 
उन अधिकारों से वंचित किया गया है जो अधिकार अन्य हिन्दुओं को हिन्दू-समाज 
का अंग होन से प्राप्त हैं। 

(क) धार्मिक-निर्योग्यता--अनुसूचित-जाति के लोग हिन्दुओं के 
समन्दिरों में प्रवेश नहीं कर सकते। शूद्र के लिए बेद का अध्ययन वर्जित था। 
स्त्री-शूद्रौ-नाधीयाताम्‌--स्त्री और ज्लुद्र पढ़ने के अधिकारी नहीं हें--इसे श्रुति- 
वाक्य कहा जाता था। गौतम धमं-सृत्र १२-४ में लिखा है--अथ हु अस्य वेदम्‌ 
उपशण्यतः भ्रपुजतुम्यां श्रोत्र-परिपुरणम, उदाहरण जिह्लाच्छेदो, धारण शरीरभेद: । 
-“अर्थात्‌ यदि शूद्र वेद सुन ले तो उसके कानों में पिघला हुआ सोसा और लाख 
भर दे, यदि वह मन्त्रोक््चारण करे तो उसकी जोभ कटवा दे, यदि वह बेद-मन्त्रों 
को याद कर ले तो उसका शरीर चोर दे। मन्दिर-प्रवेश तथा धर्म-शास्त्रों के 
पढ़ने-लिखने से ही अनुसूचित-जातियों पर पाबन्दी नहों लगाई गई उन्हें धामिक- 
संस्कारों से भी वंचित किया गया और कोई पुरोहित उनके संस्कार आदि नहीं करा 
सकता। 

इन धामिक-निर्योग्यताओं का प्रतोकार करने के लिए समाज-सुधारकों ने 
कई प्रयत्न किये। सन्दिर-प्रवेश को समस्या को लेकर कट्टर-पन्थियों के साथ 
सुधारवादियों के सत्याग्रह हुए। आर्य-समाज तथा महात्मा गांधी के हरिजन- 
आन्दोलन ने इस दिशा में बहुत बड़ा काम किया। 

(ख) आश्िक-निर्योग्यता--अनुसूचित-जातियों के लोगों के पास भूमि 
नहीं है, इसलिए वे स्वयं कृषि तो कर नहीं सकते, भूमिहीन होने के कारण वे मेहनत- 
सज़दूरी हो कर सकते हूं। मजदूरी में आमदनी क्‍या हो सकतो है। इसके 
अतिरिक्त ज़मीदार उनसे बेगार लेता रहा है--वे बेचारे बिना मज़दूरी के ज्ममींदारों 
के गुलाम रहे हूं। उनके पेशे पहले तो किसी काम के हूँ नहों, हें तो भंगी के, 
खमार के। दूसरे पेशे उनके लिए खले नहीं, इसलिए थे बंश-परम्परा से ट्ट्टी 
उठाते, जूतो बनाते हे। जब वे अपने यहाँ शादी-ब्याह या किसो ज़रूरत के लिए 
कजज लेते हैं, तो वह कर्ज उनसे जन्म भर नहीं उतरता ओर महाजन के लिए वे मानों 
जनम भर के लिए बिक-से जाते हूं। 

अब यह स्थिति धोरे-धीरे सरकारो प्रयत्नों से बदलने लगी है। सब राज्य- 
सरकार अनुसूचितों को महाजनों को कजंदारी से बचाने के लिए कानन बना रहो हें। 
बिहार तथा उड़ीसा में कज्ंदार-अनुसूचित-व्यक्ति महाजन के यहाँ दास की तरह्‌ 
कास करता था, अब इस प्रथा को कानूनन रोक दिया गया है। आन्भ्र, असम, 
बिहार, उड़ोसा, मध्य-प्रदेश, पश्चिमो-बंगाल, भूपाल में उन्हें भूमि से बेदखल नहीं 
कराया जा सकता। आन्भ्र, बिहार, उड़ीसा, बम्धई, मद्रास, उस्तर-प्रदेश तथा 


३६४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


सोराष्ट्र में बंजर पड़ी भूमियों को उपजाऊ बना कर अनसूचितों में बाँटा जा रहा है । 
असम, बिहार, अबम्बई, उत्तर-प्रदेश, हैदराबाद, पश्चिमी-बंगाल में इन लोगों को 
गहोद्योगों में प्रशिक्षित करन के लिए प्रशिक्षण-केल खोले जा रहे हें और जो व्यक्ति 
इन केन्द्रों में गहोद्योग सीख जाते हूँ, उन्हें स्वतंत्र उद्योग चलाने के लिए ऋण दिया 
जाता है। कई राज्यों में इन्हें पशु तथा मुर्गो पालने के व्यवसाय सिलाये जाते हें 
और खेती के लिए इन्हें उपकरण, बीज, खाद आदि दिये जाते हें। हरिजनों 
को आ्थिक-स्थिति सुधारने के लिए किये गये सरकारो प्रयत्नों को हम विशेष रुप 
से अगले अध्याय में चर्चा करेंगे। 

(ग) सामाजिक-निर्योग्यताएँ--इन लोगों के साथ ऐसा बर्ताव किया जाता 
है जसे ये हिन्दू-समाज के अंग न हों। नाई इनके बाल नहीं बनायेगा, कहार 
इनका पानी नहीं भरेगा, धोबो इनके कपड़े नहीं घोयेंगा। गढ़वाल में अनुसूचित 
जातियों के लिए डोला-पालकी' का प्रइन उग्र रूप धारण कर गया। उन्हें डोला- 
पालकी' में नहीं चढ़ने दिया जाता था, जो चढ़ते थे उन्हें सबर्ण-हिन्दू मारते-पीटते 
थे। अब आन्वोलनों से ये बातें हटती जा रही हूँ । 

(घ) सा्वंजनिक-निर्योग्यताएँं--अनुसूचित-जाति के व्यक्तियों को सावं- 
जनिक स्थानों का स्वतंत्रता-पूव्ंक प्रयोग नहीं करन दिया जाता। उदाहरणार्थ, 
हडसन ने लिखा है कि तामिलनाड में एसो अस्पश्य जाति है जिसके छूने से ही नहीं, 
अपितु देखने से भी सवर्ण हिन्दू के अपवित्र हो जाने का भय रहता है, इसलिए ये लोग 
लाचारी में अपना सब काम रात को करते हूँ, दिन को नहीं, ताकि कोई सवर्ण हिन्दू 
उन्हें देख न ले। ये लोग दिन को सार्वजनिक सड़कों का इस्तेमाल नहीं कर 
सकते। सार्वजनिक कुओं से तो ये लोग पानी भर ही नहीं सकते। कहाॉं-कहीं तो 
इन्हें इतना अपविन्न समझा जाता है कि इन्हें कुओं के पास भी नहीं आने देते, इनके 
लिए अपने अलूग कुएं बने होते हैं। बंगाल में कुएं के पास तो आ सकते थे परन्तु 
कुएं से पानी नहीं खींच सकते थे। उन्हें कोई सवर्ण हिन्दू ही कुएँ से पानी खोंच कर 
दे सकता था, और जब तक कोई सवर्ण हिन्दू कुएं पर नहों आ जाता था तब तक उन्हें 
कुए पर प्रतीक्षा करनो पड़ती थी। सावंजनिक शिक्षणालयों में तो इन्हें सवर्ण 
छात्रों के साथ बठन नहीं दिया जाता था, यह समझा जाता था कि इनके स्पह्ंमात्र 
से मन॒ध्य अपवित्र हो जाता है। 

स्पद्नांमान्न से सवर्ण -हिन्दू के अपवित्र हो जाने की बात दक्षिण-भारत में 
इतनी उप्र हो गई थी कि श्री घ॒र्य के अनुसार दक्षिण को नायर जाति से तिया जाति 
के लोग बारह कदम तथा इलाबत जाति के लोग घोबीस कदम दूर रहने के लिए 
बाधित हे, और पुरूयन जाति के लोग तो नायर जाति के निकट आ हो नहां 
सकते। कोन-कोन-सो अनुसूचित-जातियाँ ब्राह्मण से कितनों दूरी पर रहें-- 
दक्षिण-भारत में अनेक स्थानों पर इस बात की भी व्यवस्था बनी हुई है। उदा- 
हरणायं, बढ़ई, लोहार १६ हाथ, ताड़ी बनाने वाले २४ हाथ, पालम ३२ हाथ, 
परिया ४० हाथ दूर रहने चाहिए, इससे कम दूरी रह जाने पर ब्राह्मण अपवित्र हो 
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जाता है। श्रोयत्‌ घ्॒यें ने अपनी पुस्तक (886 3870 (885 वी दादी&' 
में लिखा है कि पेशवाओं के शासन-काल में महाराष्ट्र में यदि कोई सवर्ण 
हिन्दू सड़क पर चल रहा हो तो अछत को वहाँ चलन की आज्ञा नहीं होतो थी, 
ताकि कहीं उसकी छाया से वह सवर्ण भ्रष्ट न हो जाय । अछतों को अपनो कराई 
पर या गले में निशानी के रूप में एक काला डोरा बाँधना पड़ता था ताकि हिन्दू 
उसे भूल कर स्पर्श न कर बंठ। पेशवाओं की राजधानो पूना में अछूतों के लिए 
राजाज्ञा थी कि वे कमर में झाड़_ बांध कर चलें। चलन से भूमि पर उनके परों के 
जो चिह्न बने उन्हें झाड़_ से मिटाते जायें जिससे कोई हिन्दू उन पद-चिह्धों पर 
पर रखने से अपवितन्र न हो जाय। पूना में अछत को मट्टी को होॉंडी लटका कर 
चलना पड़ता था, ताकि उसे यकना हो तो उसमें थके । कारण यह कि भूमिपर थकन 
से यदि उसके थूक पर किसो हिन्दू का पाँव पड़ गया तो वह अपवित्र हो जायगा। 
डॉ० अम्बेदकर ने अपनो पुस्तक 'ाधंधर।&70॥ ० (386' में इन सब 
उद्धरणों का उल्लेख किया है। 

श्रीयत्‌ पणिक्कर ने अपने ग्रन्थ 'हिन्दू-समाज निर्णय के द्वार पर' में एक जगह 
लिखा है: “जब जाति-पद्धति अपनी यौवनावस्था में थी तब अछुत कहे जाने वालों 
को दशा कई प्रकार से दासों से भी ब्री थीो। दास कम-से-कम स्वामी को अपनो 
सम्पत्ति था और इसलिए स्वामी के साथ उसका एक व्यक्तिगत सम्बन्ध होता था । 
कारान्तर में आथिक-स्वा्ों और मानवोय-भावनाओं ने व्यक्तिगत दासता की 
नशंसता में कमी कर दी, किन्तु ये बातें हिन्दुओं की अस्पुश्यता-पद्धति के पायाण- 
हृदय को व्रवोभत करने में असफल रहीं ? क्यों ? ध्यान देने से मालम हो जायगा 
कि दासता और अस्पृक्ष्यता में भारी अन्तर था। अस्पृश्यता के अन्तर्गत जातिगत 
बासता अन्तर्भूत थी। दास केवल एक व्यक्ति के अधोन होता था, लेकिन अछ्तों 
के परिवार तो गाँव के साथ जोड़ दिये जाते थे और उन पर इस प्रकार गांव-भर को 
दासता का भार होता था। इस प्रया को कठोरता में कमी के लिए किसी व्यक्तिगत 
या सामाजिक रियायत को गंजायश नहीं थो। इसकी कल्पना स्वप्न तक में नहीं की 
जा सकती थी कि उच्च वर्णों का कोई व्यक्ति किसो अछत के साथ व्यक्तिगत सम्बन्ध 
रख सकता था। 

७. अनुसूधित-जातियों को निर्योग्यताओं के परिणाम 

अनूसूचित-जातियों के साथ हिन्दू-समाज ने जो बर्ताव किया है उसके कुछ 
बरिणाम तो अनुसूचितों को भुगतन पड़ रहे हे, इनका जिक्र हमने ऊपर किया, 
कुछ परिणाम हिन्दू-जाति को भी भगतन पड़ रहे हें। हिन्दू-जाति को जो परिणाम 
भुगतन पड़ रहे हूं, उन्हें दो भागों में विभक्‍त किया जा सकता है--धामिक तथा 
राजनंतिक। ये परिणाम क्‍या हैं! 

(क) धाभिक परिणाम--धार्मिक-दृष्टि से इन निर्योग्वताओं का परिणाम 
यह हो रहा है कि अस्प्‌ श्यता के अभिशाप से बचने के लिए ये जातियाँ मुसलमान 
या ईसाई होतो जा रहो हैं। दक्षिण-भारत में अस्पृश्यता बहुत अधिक है, और 
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इसी कारण उधर ये लोग ईसाई भो पुष्कल मात्रा में हुए हे। इस्लाम तथा ईसाइयत 
में छत-छात नहीं हे, है भो तो दूसरे प्रकार को है, हिन्दुओं जेसी मानवता को कोचने 
ज॑सी नहों। इन लोगों के मुसलमान तथा ईसाई बनने से हिन्दुओं को संख्या का 
ह्वास हो रहा है। जब मौलाना महम्मद अली और शौकत अलो जिन्दा थे, तब 
उन्होंने कांग्रेस के मंच से यह सुझाव रखा था कि अस्पक्य कहे जाने वालो जातियों 
को मसलमानों के सुपु्द कर दिया जाय। 

(ख) राजनैतिक परिणाम--राजनतिक-दुष्टि से इन निर्योग्यताओं का 
परिणाम यह हो रहा है कि अनुसूचित-जातियाँ अपने को हिन्दुओं से पूथक समझ कर 
अल्पसंख्यकों के रूप में पृथक मताधिकार माँग रही हें। हम डॉ० अम्बेंदकर को 
उस माँग का ज़िक्र कर आये हें जिसमें उन्होंने १९३१ की लंदन को गोल-सेज़- 
कान्फ़रेस में अपनी जाति के लिए पृथक मताधिकार की माँग की थी, जिससे 
अनुसूचित-जातियाँ हिन्दुओं से सदा के लिए अलग हो जातीं और जिसे ब्रिटिश 
कूटनीतिज्ञों ने स्वीकार कर लिया था। अंप्रेज्ञों का हिन्दुओं के टकड़े-ट कड़े कर देने 
का यह दाँव महात्मा गांधी ने अपने आमरण-अनञ्न की घोषणा से चलने न विया। 
परन्तु अगर यह दाँव चल जाता, और राजनतिक-दृष्टि से अनुसूचित-जातियाँ 
हिन्दुओं से पृथक हो जातों, तो इसका मुख्य-कारण तो हिन्दुओं का इन जातियों के 
साथ दुव्यंवहार ही होता। हम अंग्रेज्ञों को कोसन लगते हैँ, डॉ० अम्बेदकर को 
दस-बीस सुनाने लगते हूँ, परन्तु यह भूल जाते हे कि ये लोग जो-कुछ करते या कहते 
थे उसका अवसर तो हम ही अपनी सामाजिक-रचना द्वारा उन्हें दे रहे थे। 

८. अस्पृश्यता की उत्पत्ति के कारण 
- (छमश्ा ण॑ एाणलाबाए 

इस प्रकरण में इस बात पर विचार करना असंगत न होगा कि अस्पृश्यता के 
विचार की उत्पत्ति के कारण क्‍या थे। अस्पृश्यता' को उत्पत्ति के कारणों का 
विवेचन करते हुए श्री हट्टून ने इस हिन्दू-प्रथा के तीन कारणों का उल्लेख 
किया है-- प्रजातोय' (२४०४!), धामिक' (२०।४005 ) तथा 'सामाजिक' 
(900४) । 

(क) प्रजातीय-कारण (२४८४ ६80078)--भी रिज्ञले तथा श्री 
हुट्ून का कथन है कि जब कोई जाति किसी दूसरी जाति को अपने आधीन करती 
है तब वह अपने को ऊँचा तथा उसे नीचा मानने रूगतो है। विजित-जातियाँ 
स्वयं भी अपने को नीचा ही समझने लगतो हैं। हृट्न का कथन है कि बर्मा के राजाओं 
में किसो समय मणिपुर तथा स्थाम को जीता और वहाँ की नस्ल के लोगों को दास 
बना कर बर्मा के धर्म-मर्दिरों में काम-काज करने के लिए दास बना दिया। ये 
लोग बर्मा को नस्ल से भिन्न हुँ और बर्मा में पयोडाओं (सन्दिरों) में दासों को तरह 
काम करते हें। इसो तरह हटून का कथन है कि आय लोग जब भारत में आये, 
तब उन्होंने यहाँ के आदिवासियों को परास्त किया और उनके साथ निस्‍्त-स्तर 
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का सा बर्ताव करने लंगे। बेदों में आयों तथा दासों का वर्णन पाया जाता है। 
प्रजातीय सिद्धान्त को मानन वालों का कहना है कि आय॑ मध्य-एशिया से भारत में 
आये थे, यहाँ जो लोग रहते थे वे दास कहलाते थे। इन लोगों का रंग काला 
था, होंठ मोटे थे, नाक चपटी थी। चपटी नाक होने के कारण ये वेदों में अनासा:' 
“- बिना नाक वाले' भी कहे गये ह। वेदों में जहाँ पंचजना:” का वर्णन है, वहाँ 
चार वर्ण और पांचवें ये दास लोग थ--एसा कुछ विद्वानों का कहना है। जिस 
प्रकार हिन्दुओं ने यवनों, खजों, ग्रोकों आदि को अपन में उन्हें भिन्न-भिन्न जातियों 
का नाम देकर पचा लिया, इसी प्रकार किसी समय इन दासों को अपन में पान 
के लिए इन्हें पंचम-वर्ण' का नाम भो दिया गया। परन्तु क्योंकि आय! विजता 
थे, 'दास' लोग विजित थ, इसलिए सदियाँ ग॒ज़र जाने पर भी आय॑ लोग दासों को, 
यहाँ के आदि-निवासियों को अपने में नहीं पचा सके और इन्हें अलग-जाति के तौर 
पर ही समझते रहे। इतना हो नहों, आयं लोग अपने को इतना ऊँचा और बड़ा 
समझते रहे कि वे इनके सम्पर्क को भी अपमानजनक मानते रहे और इन्हें सदा अपने 
से दूर रखते रहे। आरयों को इस मनोवत्ति को देख कर ये लोग भी उनसे दूर 
रहते रहे, कभी-कभी आरयों पर डाके भी डालते रहे। इनमें से जिन लोगों को 
आय॑ दबा न सके, जो उन पर डाका-हमला करते रहे, उन्हें आयों ने 'दस्थ' कहा, 
दस्यु का अर्थ है 'डाक्‌', और जिनको आयों ने दबा दिया, जिनकी पीठ तोड़ दी, उन्हें 
आयों ने 'दास' कहा, दास का अर्थ है ग्रुलाम। अस्पृश्यता का प्रजातीय-उद्भव 
मानने वालों का कहना है कि आजकल जितनो अस्पृज्य कहलाने बाली जातियाँ हूं 
वे इन अनायों से, दासों या दस्थओं से ही निकलो हूं, अनुसूचित-जातियाँ अनाय॑ं- 
जातियों को उत्तराधिकारो हूं, उन्हीं का विस्तार हें। यह विचार उन लोगों का 
है जो आयों को बाहर का, ओर दस्पुओं या अनायों को इस देश के आदिवासी 
मानते हे। इनके सत से आये तथा अनाय॑ दो भिन्न-भिन्न जातियाँ हे । 

जो लोग आयों को बाहर से आया हुआ नहीं मानते, यहों के आदि-निवासी 
मानते हूँ, आय॑ तथा दस्यु--ये दो जातियाँ नहीं मानते, अच्छों को आय॑ और बुरों 
को दस्यु सानते हे,जो छोग यह सानते हे कि आय बुरा काम करने पर दास कहलाता 
था, दास अच्छा कर्म करने रूगता तो आय कहलान रूगता था, उनके मत में 
अस्पुश्यता का क्‍या कारण है, ऐसा कारण जिसे प्रजातीय-कारण कहा जा सके ? 
हम पहले १५वें अध्याय में लिख आये हें कि हिन्दुओं में प्रजातीय-आधार पर अनुलोम- 
वियाहों को तो बरदाश्त किया जाता था, प्रतिलोम-विवाहों को नहीं, परन्तु फिर 
भी प्रेम-वद् या काम-वश ऐसे विवाह या ऐसे सम्बन्ध हो जाते थ। प्रयत्न यह 
किया जाता था कि प्रत्येक विवाह अपनो जाति में ही हो, ब्राह्मण का ब्राह्मणों में, 
क्षत्रिय का क्षत्रियों में, बेद्यों का बेहयों में, परन्तु अगर जाति तोड़ी भी जातो थी 
तो उच्च-जाति का व्यक्ति होन जाति की कन्या से विवाह कर सकता था, होन- 
जाति का व्यक्ति उच्च-जाति की कन्या से विवाह नहीं कर सकता था। इसो को 
अनुलोम तथा प्रतिलोस विवाह कहा जाता था। हम पहुले लिख आये है कि अनुलोस- 
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विवाहों से जो सन्‍्तानें होती थीं, उन्हें हिन्दू-लामाजिक-व्यवस्था में लपा लिया जाता 
था, इन सन्‍्तानों को हिन्दुओं को जाति-व्यवस्था में कोई जाति दे दी जाती थी, 
इन्हें अस्पृश्य नहीं समझा जाता था, प्रतिलोम-विवाहों से जो सन्‍्ताने होती थीं 
उन्हें हिन्दू-सामाजिक-व्यवस्था में नहीं खपाया जाता था, एसी सन्‍्तानों को 
सामाजिक-व्यवस्था से बहिष्कृत कर दिया जाता था, उन्हें अस्पश्य घोषित कर दिया 
जाता था। मनस्मृति में लिखा है कि शूद्र पिता द्वारा ब्राह्मण कन्या की सन्‍्तान को 
ज्ाण्डाल' कहा जाता था। सम्भव है, अस्पृश्य-जातियों के बनने का कारण यह 
प्रतिलोम-विवाह-प्रथा रही हो। इस क्षेत्र में अभी अधिक गवेषणा करन को 
आवश्यकता है क्योंकि सम्भव है यह कल्पना ठीक हो, सम्भव है ठोक न हो । यह 
विचार उन लोगों का है जो आयों तथा अनायों को दो भिन्न-भिन्न जातियाँ नहीं 
मानते, सदाचारियों को आय॑ तथा दुराचारियों को अनाय॑ कहते हें, आयों तथा 
अनायों को एक ही नस्ल का मानते हें। आचार-भेद से आयं-अनाय॑ के भेद को 
मानते हे । 
(ख) धामिक कारण (२७॥४००४ 80078 )--घर्म के कामों में 
पवित्रता को अत्यन्त आवश्यक माना जाता है। पृजा-पाठ करते हुए स्नान करना, 
जहाँ बेठें उसे शुद्ध रखना, धूप जलाना, जल छिड़कना---आदि सब कार्य पवित्रता 
को दृष्टि से किये जाते हें। इसका स्वाभाविक परिणाम यह है कि जो लोग आदतों 
से या पेजों से अपविश्न कार्य करते हों उन्हें धामिक समारोहों से दूर रखा जाय, 
मन्दिर-ती्थ आदि पवित्र स्थानों पर न आने दिया जाय। इस दृष्टि से अस्पृश्यता 
का धासिक-कारण मन्दिर-ती्थं तथा पवित्र स्थानों को अपविजन्नता से सुरक्षित 
रखना है। भंगी टट्टी उठाता है, चमार मरे जानवर की चमड़ी उतारता है, 
इन लोगों के अपविश्र कार्य हें, इसलिए इनके संसर्ग से धामिक स्थानों को बचाने के 
लिए अस्पृश्यता के विचार ने जन्म लिया। जेसे मन्दिर-तोयं को अपविश्रता से 
बचाने के लिए उन्हें नज्ञदीक नहीं आने विया जाता, बसे जो लोग अपने को पवित्र 
समझते हूँ उन्होंने भी इनके साथ छूने को ठोक न समझा। 
परन्तु प्रइन यह है कि भंगी तो टट्टी उठाने के समय ही अपविश्र कार्य करता है, 
चमार चास को हाथ लगाते हुए अपवित्र कार्य करता है, जब ये लोग नहा-थो लें, 
साफ़-सुथरे हो जायें, धुले हुए कपड़े पहन लें, तब इनके स्पर्श को क्यों ब्रा माना 
जाता रहा ? इसके अतिरिक्त अस्पृश्य लोग अपने लोगों में क्यों किसो को स्पृश्य 
ओर किसी को अस्पुद्य सानते हूँ, उनमें यह भेद-भाव क्‍यों है, जब थे अस्पृष्य हूं 
तब उनमें भो कोई ज्यादा अस्पृश्य क्यों ह 
इसका उत्तर हटन ने दिया है। उसका कथन है कि जाति-व्यवस्था तथा 
अस्पश्यता आया की सामाजिक-व्यवस्था नहीं हैं। आरयों के इस देश में आन से 
पृव॑ जो आदिम-जातियाँ इस देश में बसतो थीं उनमें एक प्रकार का 'सामाजिक- 
स्तरोकरण' (8008! ४ं7र४४0800॥) मौजूद था। उस 'तरीकरण' 
को आरयों ने अपना कर अपनो जाति-श्यवस्था का निर्माण किया, उसे ब्राह्मण-क्षत्रिय- 
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वेहय-शूद्र का नास दिया, असल में यह व्यवस्था उन्होंने आदिवासियों से छो। 
इतना ही नहीं, हट्टन के कथनानसार अस्पृश्यता' की व्यवस्था भी आयों की व्यवस्था 
नहीं थी, यह भी उन्होंने यहाँ के आदिवासियों से ली। वह किस प्रकार ? हट्टन 
का कहना है कि आदिवासियों में मेना' (१४308) का विचार पाया जाता है, 
और यही विचार अस्पृदयता' के विचार का मूल है। 'मना' का विचार क्‍या 
है। 'मेना' उस अवेयक्तिक शक्ति को कहते हे जो संसार को प्रत्येक विलक्षण 
वस्तु में काम कर रही है। अगर पहाड़ ऊंचा है तो मेना' के कारण, अगर समुद्र 
गहरा है तो 'मंना' के कारण, अगर किसी व्यक्ति में कोई विलक्षण शक्ति है तो 
'मेना' के कारण। कौर्डारेगटन ने पहल-पहल संसार की आदिम-जातियों का अध्ययन 
करते हुए उनके इस सिद्धान्त की तरफ़ मानव-शास्त्रियों का ध्यान आकर्षित किया । 
'मंना' के विधय में आदिवासियों का यह विचार है कि यह स्पर्ञ से दूसरे में आ जातो 
है, इसलिए आदिवासी स्पशं-दोष से बचने का प्रयत्न करते हे, खास कर रोटी- 
बेटी, भोजन आदि के विषय में तो स्पशं-दोष को बहुत महत्त्व देते हें। पोलीनेशिया 
में हर पुरुष तथा स्त्री में मंना' माना जाता है। वे यह मानते हें कि साथ-साथ 
भोजन करने से पवित्र व्यक्ति का मेना', उसको शक्ति नष्ट हो जातो है । इस 
जाति में मुखिया के बत्तन का भोजन दूसरा कोई व्यक्ति नहीं कर सकता। बे यह 
समझते हे कि इस प्रकार मुखिया की शक्ति, उसका सेना जो उसके भोजन में है 
खाने वाले को नष्ट कर देगी। पोलिने शिया की मेना' की यह भावना भारत में भो 
पायो जाती है। डा० मजमदार न लिखा है कि इस देश की आविम-जातियों में 
मेना' को बोंग' कहा जाता है। कोर्डरिगटन का 'सेनावाद' श्री समजमदार का 
बआोंगवाद' है। बिहार की खरिया जाति के लोग अपनो भोजन पकाने की हंडिया 
को किसी को छूने नहीं देते, और अगर उनके रसोई-धर में कोई अपरिचित व्यक्ति 
प्रवेश कर ले तो वे अपने सब बर्सन नष्ट कर देते हूं, वे समझते हूँ कि उसके बोंग' 
से वे सब अध्ट हो गये। हट्टन ने भारत को अस्पृश्य कही जाने वालो जातियों तथा 
भारत की अनेक जन-जातियों के ऐसे दृष्टान्त दिये हे जिनसे सिद्ध होता है कि 
+अस्पृश्यता' का विचार आयों का विचार न होकर अनायों का विचार था और 
इसे आयों ते उनसे ले लिया। उदाहरणायं, छोटा नागपुर को हो” जन-जाति इसी 
मसेना' या बोंग' के कारण लान-पान की दृष्टि से अनेक छोटे-छोटे समुदायों में 
बेटी हुई है । 

'मेना' या बोंग! को आधार-भूत भावना यह है कि दूसरे के साथ स्पर्श 
से उसकी शक्ति का प्रभाव हम पर पड़ जाता है और अगर उसकी शक्ति नोची है 
तो हम में नीच-भाव आ जाता है । हट्टन ने बर्मा की एक जाति का उल्लेख किया 
' है जिसका काम कब्र खोदना है। ये कब्र लोदने वादे अस्पश्य समझे जाते हूं। 
क्यों अस्पृश्य समझे जाते हें? क्योंकि उन्हें सवा मर्दों से बास्ता पड़ता है और 
उनके स्पर्श से मोत की छत लगने का डर लूगा रहता है। इसो प्रकार धोबियों के 
विदय में हुट्टन का कहना है कि वे तो कपड़े घोने, उन्हें साफ़ करने का काम करते हें, 
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उनके स्पर्द से लोग क्‍यों बचते हैँ ? इसका कारण हट्टन ने यह लिखा है कि क्योंकि 
वे सभी जातियों में अपविश्न समझे जाने वाले स्त्रियों के मासिक-धर्मं से अपविश्र 
बस्त्रों को धोते हैँ, इसलिए उनके स्पर्श से अपवित्रता का भय लगा रहता है। 

दूसरे के मेना' या बोंग' से बचने का यहो अर्थ नहीं है कि नीच-जाति के 
स्पर्श से बचा जाय। अस्पृश्य-जातियाँ उच्च-जातियों के स्पर्श से भी बचतो 
हैँ ताकि ऐसा न हो कि ऊँची जाति का सेना या बोंग' उन्हें नष्ट कर दे। इसका 
उदाहरण हट्टन ने दक्षिण-भारत की होलिया जाति का विया है। वहाँ जब कोई 
ब्राह्मण अस्पक्य कहे जाने वाले होलिया लोगों को बस्तो में जाता है तब होलिया 
सस्‍त्री-पुरुष गोबर, झाड़ , जूतों को माला लेकर उसका स्वागत करते हें और समझते 
हैँ कि इस प्रकार ब्राह्मण का मेना' या बोंग' उन पर असर नहीं करता । 

मना या बोंग! के कारण हो अनुसूचित जातियों तथा जन-जातियों में 
वर्जन! (730700) का विचार पाया जाता है। यह खाना, यह न खाना--यह 
विचार क्यों पेदा होता है ? यह विचार इसलिए पंदा होता है क्‍योंकि जिस चीज़ को 
खाने के लिए निषिड् ठहराया जाता है, उसके मना या बोंग' से बचने का प्रयत्न 
किया जाता है। 'वर्जन' (78000) के नियम हिन्दुओं में भी पाये जाते हूं, 
भारत को अनुसुचित-जातियों तथा आदिवासी जन-जातियों में भी पाये जाते हूं । 
'बजन' की यह भावना भी मूल रूप में आयों की न होकर आयोँ से पहले भारत सें 
जो लोग रहते थे उनकी है, और उन्हीं से आयों ने ग्रहण को है। 

अस्पद्यता के सम्बन्ध में श्री हटून की जिस कल्पना का हमने उल्लेख किया 
वह कहाँ तक ठीक है, कहाँ तक ठोक नहीं है--हम नहीं कह सकते । इतना अवदय 
कहा जा सकता है कि अस्पृत्यता की भावना का आधार---मेना' या थोंग' का 
विचार--निम्न जातियों में अवश्य पाया जाता है, और इसके साथ यह भी कहा 
जा सकता है कि वेदों में अस्पृक्यता का विचार कहीं नहीं पाया जाता। 

(ग) सामाजिक-कारण ($00०॑ं8| 8008 )--अस्पृश्यता के सामा- 
जिक-कारणों को दो भागों में बाँठा जा सकता है--एक तो है रूढ़िवाद' के कारण 
समाज में चली आ रहो अस्पश्यता, दूसरी है सामाजिक-स्तरोकरण' के कारण 
अस्प्शयता । 

() रुढ़िवाद ((ए४0०7ा था। 025) के कारण अस्पृश्यता-- 
समाज में कई बातें प्रथा और रूढ़ि के कारण चर पड़ती हूँं। पहले तो प्रथा तथा 
रूढ़ि का अन्य कोई कारण होता है, परन्तु पीछे जाकर प्रथा तथा रूढ़ि इसलिए 
चलती है क्योंकि थह प्रथा है, रूढ़ि है। हिन्दू-समाज में भी पहले किन्‍्हीं भी कारणों 
से अस्पृश्यता प्रारम्भ हुई, परन्तु अब तो यह इसलिए भी चल रही है क्योंकि यह 
सेंकड़ों सालों से खछती खली आ रही है। प्रया तथा रूढ़ि का बल कानन से भो 
प्रबल होता है। कानून को तो वषण्ड के कारण रल्‍ोग मानते हें, मौका मिले तो उसे 
तोड़न का यत्न करते हे; प्रथा तथा रूढ़ि को इसलिए मानते हे क्योंकि उनका 
अन्तरात्मा उन्हें कहता है कि बाप-दादों के समय से चली आ रही यह बात ग़लत 
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कंसे हो सकतो है, प्रथा तथा रूढ़ि को तोड़ने का यत्न नहीं करते। अस्पृश्यता 
के हिन्दू-समाज में चलते रहने का यह एक सामाजिक-कारण है। 

(॥) स्तरीकरण ($02060200॥) के कारण अस्पृश्यता--हम 
पहले कह आये हूँ कि हर समाज में ऊंच-तोच का स्तर पाया जाता है। हिन्दुओं 
में भो है, अहिन्दुओं में भी है, यहाँ तक कि अस्पृष्य कहे जान वालों में भी स्तरो- 
करण का यह रोग घर किये हुए है। इसके कई उदाहरण भी हम पहले दे आये 
हैं। स्तरीकरण को इस सासमाजिक-प्रक्रिया में जो सब से पवित्र समझ जाते हूं, 
वे सब से ऊपर मान जाते हें, जो अपविन्न समझे जाते है --भले ही अपने पेशों से 
अपवित्र माने जाते हों--वे सब से नोचे मान जाते हे । हिन्दू-समाज की अस्पृश्यता 
का यह दूसरा सामाजिक-कारण है। 

९. अस्पश्यता के विरुद्ध आन्दोलन 

अस्पहयता' के विरुद्ध आन्दोलनों को पाँच भागों में बाँटा जा सकता है-- 
बौद्ध-काल से वत्त मान-काल तक लगातार चल रहा आन्दोलन, अस्पश्य कही जाने 
वाली जातियों द्वारा आन्दोलन, सवर्ण हिन्दुओं द्वारा आन्दोलन, ईसाइयों हारा 
प्रचार-कार्य तथा सरकार द्वारा किये गये प्रयत्न। इन पाँचों प्रयत्नों के विषय में 
कुछ लिखना आवश्यक है। 

(क) बौद्ध-काल से अब तक निरन्तर चल रहा भ्रस्पश्यता-विरोधी आन्दो- 
लन--जाति-व्यवस्था को ऊँच-नोच तथा अस्पश्यता के विरुद्ध महात्मा बुद्ध के 
समय से आन्दोलन चल रहा है। अस्प्‌श्यता जाति-व्यवस्था का ही तक-संगत 
परिणाम है, इसलिए महात्मा ब॒द्ध ने जन्म की जाति-व्यवस्था पर कठोर प्रहार 
किया था। बोद़-साहित्य में एक कथा आतो है जिसके अनुसार वासत्थ और 
भारद्वाज नाम के दो ब्राह्मण महात्मा बुद्ध के पास आये और पूछने लगे कि मनुष्य 
क्या जन्म से ब्राह्मण होता है या कम से। महात्मा बुद्ध ते उत्तर दिया कि मनष्यों 
में जो गौएं चराता है उसे हम ग्वाला कहे गे, ब्राह्मण नहीं; जो व्यापार करता है उसे 
व्यापारों कहेंगे, ब्राह्मण नहों; जो नौकरी करता है उसे नौकर कहेंगे, ब्राह्मण 
नहीं; जो चोरों करता है उसे चोर कहे गे, ब्राह्मण नहीं। में किसी को माता के 
पेट से पंदा होते हो ब्राह्मण नहीं कहूँगा। जो व्यक्ति अंक्रोधो है, अकामी है, 
सच्चा है, वहो ब्राह्मण है। महात्मा बद्ध के अन्‌ यायियों में सभी जातियों के लोग 
थे। उपालो महात्मा बुद्ध का शिष्य था और नाई था। 

जाति-व्यवस्था और अस्पृश्यता के विरुद्ध जो आन्दोलन महात्मा बढ़ के 
समय से बला वह कभी दबा, कभी उठा, परन्तु मुसलमानों के भारत में आने के काल 
में फिर उग्र हो उठा। म्‌सलमान जन॒ष्यमात्र को एक समझते थे, इसको प्रतिक्रिया 
हिन्दुओं पर भो हुई, और हिन्दू-धर्म में फिर से जाति-ब्यवस्था और अस्पृश्यता के 
विरद्ध आवाज़ उठी। इस काल में जो सन्त-महात्मा हुए उन्होंने मानव की एकता 
पर बस दिया, भक्ति-सार्ग का प्रयार किया। इन महात्माओं में से कई महात्मा 


» अस्प्वय जातियों के भी थे जिन्हें हिन्दू पूजन लूगे। 
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पद्नहवीं शताब्दी के अन्तिम काल में रामानुज-सम्प्रदाय के एक गुरु स्वामी 
रामानन्द हुए। इन्होंने राम-भक्ति का द्वार सब जातियों के लिए खोल दिया। 
भकतमाल के अनुसार उनके शिष्य थे--अनन्तामन्द, सुखानन्द, सुरसुरानन्द, 
नरहयनिनन्‍्द, भवानन्द, पीपा, कबीर, सेन, धन्ना, रंदास, पद्मावती और सुरसरी । 
इन बारह शिष्यों में से कबीर तो जाति के जलाहे थे और सेन जाति के नाई थे, 
रेदास जाति के चमार थे। इनमें से कबीर का नाम सबन सुना है, उन्हें हिन्दू 
तथा म्‌ सलमान दोनों मानते थे। रंदास चमार थे, परन्तु इनकी भी बड़ी ख्याति 
हुई। रंदासो लोग इनका उत्सव मनाते हूँ। इनकी भक्ति से आकृष्ट होकर 
ब्राह्मण लोग भी इनके सामने माथा नवाते थे। 

(ख) अस्पृश्य कही जाने वाली जातियों द्वारा अ्स्पृश्यता-विरोधी श्रान्दो- 
लन--अस्पृश्य कही जाने वाली जातियों की तरफ़ से इस विज्ञा में उन पर लगी 
हुई निर्योग्घताओं के हटाने के लिए आन्दोलन करना स्वाभाविक है। इस दिज्ञा 
में दो संस्थाओं का नाम उल्लेखनीय है। एक है-- अखिल भारतोय अनुसूचित- 
जाति संघ (5]] ॥7029 $00९0760 (880९८5 760७०४४0॥ ) जिसके 
प्रधान स्वर्गोय डाक्टर भीमराव अम्यदकर थे, अब श्री राजभोज हूँ, और दूसरी है 
भआरतीय दलित-वर्ग संघ (9॥4098 70०77९55०० (]95४८४ .०9९2076) 
जिसके प्रधान एन० एस० कजोलकर, एम० पी० हूं। इनमें से प्रथम-संस्था 
डॉ० अभ्येदकर के तत्वावधान में राजनंतिक माँगें रखती रही है, द्वितोय-संस्था 
का सम्बन्ध कांग्रेस के साथ है। प्रथम-संस्था को सरकार की तरफ़ से सहायता नहीं 
सिलतो रहो, द्वितीय-संस्था को पर्याप्त सरकारी सहायता मिल रहो है और इस 
सहायता से इन्होंने अनेक वेतनिक प्रचारक रखे हुए हें। इनकी रिपोर्ट के अनसार 
इन्होंने काफ़ी कार्य किया है। 

(ग) सवर्ण हिन्दुभों द्वारा अ्रस्पृुश्यता-विरोधी भ्रान्दोलन--अस्पृश्यता के 
निवारण के लिए सवर्ण -हिन्दुओं ने भो काफ़ो आन्दोलन किया है। इन आन्दोलमों 
में प्रमुख स्थान आयं-समाज तथा हरिजन-सेवक-संघ का है। आयं-समाज को 
स्थापना ऋषि दयानन्‍्द ने को और हरिजन-सेवक-संघ को स्थापना महात्मा गांधी ने 
की। अस्पृश्यता-विरोधी आन्दोलन को समझने के लिए इन दोनों का जानता 
आवदध्यक है। | 

(४) आयं-समाज का भ्रस्पृश्यता-विरोधी आन्दोलन--आयं-समाज के 
प्रचार का मुख्य केन्द्र पंजाब रहा है। आयं-समाज के कार्य-क्रम का अछतोद्धार 
एक मुख्य अंग रहा है। आय॑ं-समाज ने यह कार्य १८८८ में शुरू किया। इस कार्य 
का भ्रोगणेश किस प्रकार हुआ--इसका वर्णन श्री पं० चम्‌्पति मे “आयं-समाज का 
इतिहास' में इस प्रकार किया है: “पं० गंगाराम म्‌ज़फ्फरगढ़ में ओवरसियर थे, 
इनकी दृष्टि से एक जाति ऐसी आई जो हिन्दुओं और म्सलमानों के बोच में थी। 
ये अपने मृतकों को तो दबा देते, शेष देव-पुजन, तीथं-यात्रा, पर्यों तथा सोटे-मोटे 
संस्कारों में हिन्दुओं का-सा व्यषहार करते थे। ये अस्पृश्य कहे जांते थे, स्ब- . 
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साधारण इन्हें ओड' कहते थे, परन्तु ओड' लोग अपने को भगीरथ कहते थे। 
भगोरथ लोग अपने उद्भव का स्रोत सगर राजा को बताते थे । उनका कहना 
था कि सगर को सनन्‍्तान, जिनको संख्या साठ हजार थी, एक ऋषि को आज्ञानसार 
प्रतिदिन नया कुआँ खोद कर उसके पानी से यज्ञ किया करतो थी। रोज़-रोज़ 
खदने से पृथिवी माता को कष्ट होता था। एक बार प्थिवो ने इन्हें पानी नहों 
दिया। इससे ये अत्यन्त व्याकुल हुए । गहरी खुदाई के पश्चात्‌ जब इन्हें पानी 
दिखाई दिया तो प्यास के सारे ये कुएं में कूद पड़। ऊपर से कुआँ बन्द हो गया 
और श्राद्ध आदि द्वारा इनकी सदगति न हो सकी । इस प्रकार पुरुष तो मर गये 
परन्तु स्त्रियाँ रह गईं। एक गर्भवती स्त्री को कोख से भगीरथ नाम का बारूक पे दा 
हुआ। बड़ होकर उसन कंलाइ-प्वत पर तप किया और शिव जी के वर से गंगा 
को स्वर्ग से उतार लाया। आगे-आगे भगीरथ था, पीछे-पीछे गंगा बह रही थो । 
जब भगीरथ अपने गाँव के बाहर पहुंचा तो गंगा को वहीं छोड़ कर अपनो माता से 
उस ढके कुएं का स्थान पूछते गया। इतन में एक ब्राह्मण ने गूस हो गई गंगा नाम 
की अपनो गाय को पुकारा। गंगा-नदी उस ब्राह्मण को भगीरथ समझ कर उसके 
पोछ हो लो और कुए के स्थान से आगे निकल आई। भगोरथ पीछे से पहुँचा और 
उसने गंगा को पोछे लौटा ले जाना चाहा, परन्तु गंगा ने कहा--गंगा उलटी नहीं 
बहती । इस प्रकार भगीरथ का भगोरथ-परिश्रम व्यर्थ गया। भगीरथ ओर 
उसको सन्‍्तति अपने पूव॑जों की अपगति के कारण तभी से भ्रष्ट हो गई। ये तभी से 
अस्पृश्य हु और ज्ञोक के रूप में सारा पहरावा खुर्दरे कम्बल के रूप में हो पहनते हूं। 
इनके उद्धार का समय तब होगा जब इनके पितरों का उद्धार होगा। पं० गंगाराम 
ओड़ों की इस कहानी को सुन कर सोच सें पड़ गये। एक दिन उन्होंने ओड-जाति 
के मुखियाओं को बुला कर कहा--भाई, तुम्हारे पितरों का उद्धार हो गया। 
ओडों ने पुछा--कंसे ? इन्होंने कहा--जिस गंगा के स्पर्श से करोड़ों सनष्य 
सदगति प्राप्त कर चके है, क्या उसे स्वर्ग से उतार ले आने वाले अस्पश्य रह सकते 
हैं ? तुम्हारो तो अगली सभी पोढ़ियाँ भी म्‌क्ति-धाम प्राप्त कर चको हें। पंडित 
गंगारास की बात सुन कर ओडों को निश्चय हो गया कि अब वे अस्पश्य नहों रहे। 
उन्होंते मुशफ्फरगढ़ आर्यसमाज में इस प्रइन को रखा और सम्‌ ह-रूप में उन्हें 
यशज्ञोपवोत देकर उन्हें आयं-जाति का अंग बना लिया। इसके बाद मुलतान के ओडों 
को अपने में सिलाया गया। ओडों के बाद 'रहतियों' को श॒ूद्धि का कार्य-क्रम 
जालन्धर में स्वर्गोय महात्मा म॒न्शोराम जी के द्वारा हुआ। ३ जून १९०० को 
क्षौर करा कर रहतियों का सम्‌ ह-का-सम्‌ हू लाहौर में आय बना लिया गया । इसके 
बाद लायलपुर, रोपड़ आदि में रहतियों को आय बनापा गया और यह संख्या 
३०० तक पहुँच गई। १९११ में सिन्‍्ध में वसिष्ठों को आये बनाया गया, इस पर 
आयों का बहिष्कार हो गया। एक शुद्ध हुए वसिष्ठः का यशोपवीत उतार कर 
उसके शरोर पर जलू रहे लोहे द्वारा यशोपवीत का चिह्न कर दिया गया। इस 
आपत्ति के समय आयं-समाज का आन्दोलन प्रबल हो उठा। इसके बाद १९१२ में. 
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गरदासपुर ज़िले में 'ड सनों को आर्य बनाया गया । इन्हें आय॑ बनाने में पं ० रामभज- 
दत्त चौधरी ने अन्तिम साँस तक साथ दिया। आयं-समाज ने ओडों, रहतियों, 
ड्मनों को तो आय॑ बनाया, परन्तु 'मेघ-जाति के उद्धार ने तो एक व्यापक तथा 
स्थायी आन्दोलन का रूप धारण कर लिया और एक विज्ञाल संस्था को जन्म 
दिया। इस संस्था का नाम था--मेघोद्धार-सभा' । सेघ नाम को अस्पृश्य जाति 
सियालकोट, ग्रदासपुर तया गुजरात के जिलों ओर काइमोर तथा जम्म्‌ की 
रियासत में रहती थी। मेघ अस्पृदय क्यों गिने गये इसका पता नहीं चलता। 
१९०१ की जन-गणता के वत्तान्त में लिखा है कि यह जाते साँसियों, चढ़ों, चमारों- 
अर्थात्‌ अन्य अस्पृश्य जातियों के संस्कारों में ब्राह्मणों का काम किया करतो थी । 
सम्भव है, अस्पक््यों के पुरोहित होने के कारण ये स्वयं आगे चलकर अस्पश्य 
साने जाने लगे । आयं-समाज ने मेघों को आय॑ बनाने का इतना ज्ञबर्दस्त आन्दोलन 
किया कि इनके लिए दस्तकारी स्कूल खोले गये, इनके लड़कों को गरुकुलों में भेजा 
गया, ओर आयय॑-प्रतिनिधि-सभा का एक मुख्य विभाग मेघोद्धार करना हो 
गया । 

आयं-समाज ने अस्पृश्यता-निवारण में सब से पहले कदम बढ़ाया। आर्य- 
समाज के कार्य का मुख्य केन्द्र पंजाब रहा इसलिए ये सब कार्य पंजाब में हुए। 
उत्तर-प्रदेश में भी लखनऊ में आरय-समाज के उद्योग से अस्पृश्य-जातियों के उद्धार 
का काय हुआ। पंजाब में जो-कुछ हुआ, जो लोग आय बने, देश के विभाजन के बाद 
उनकी क्या स्थिति हुई, इसका कुछ पता नहीं । 

(॥) हरिजन-सेवक-संघ” तथा महात्मा गांधी का अस्पृश्यता-विरोधी 
कार्य--हम पहले ज्रिटिश-सरकार की उस नोति का वर्णन कर आये हें जिसके द्वारा 
डॉ० अस्मेदकर को सांग पर वे अस्पृश्य-जातियों को हिन्दुओं से पृथक्‌ मताधिकार 
देकर उन्हें हिन्दुओं से अलग करने की चाल चल रहे थे। इसके विरोध में महात्मा 
गांधी ने आमरण-अनशन की घोषणा कर दी थी। उस समय वे पुना की यरवदा 
जेल में थे। महात्मा गांधी के आमरण-अनशन की घोषणा से देश में जो जागति 
उत्पन्न हुई उसके परिणामस्वरूप ३० सितम्बर १९३२ को बस्खई में स्वर्गीय 
महामता पं ० मदनमोहन मालवीय को अध्यक्षता सें एक विशाल सभा हुई जिसमें 
अखिल-भारतीय-स्तर पर अस्पृश्यता का उन्मूलन करने के लिए 'अखिल-भारतोय 
हरिजन-सेवक-संध' की स्थापना हुई । इस संघ के प्रधान श्री घनश्याम दास बिडला 
तथा मंत्री स्वर्गीय ठक्कर बापा नियत किये गये। महात्मा गांधी जब जेल से 
निकले तब ७ नवस्वबर १९३३ से जुलाई १९३४ तक उन्होंने सारे भारत का दोरा 
किया। ८ महोीनों में उन्होंने ८ छाल से अधिक रुपया इकट्ठा किया। महात्मा 
गांधी ने 'हरिजन-सेवक-संध' के विधान को स्वयं बनाया। यह संस्था राजनेतिक 
नहीं है, इसका काम सिर्फ़ सामाजिक है। १९३२ से यह रूगातार काम कर रहो 
है। इसकी शालाएं भारत के २५ प्रान्तों में खली हुई हें और ३२५ जिलों में 
इस संस्था का काम चल रहा है। इसका मुख्य कार्यालय किस्स वे कंम्प दिल्‍लो में . 
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है। संघ फा काम हरिजनों के लिए शिक्षा-सम्बन्धी, जल-व्यवस्था-सम्बन्धी, 
मन्दिर-प्रवेश-सम्बन्धी तथा प्रचार-सम्बन्धी है । 

शिक्षा की दृष्टि से संघ की तरफ़ से हरिजन-बालकों को छात्र-वृत्तियाँ दो 
जाती हूं, हरिजनों के लिए शिक्षणालय तथा छात्रावास खोले जाते हें। इस समय 
संघ को तरफ़ से ११४ छात्रावास चल रहे हें और २९ छात्रावासों को संघ' को 
तरफ़ से अनुदान दिया जा रहा है। 

संघ ने ५ औद्योगिक-शिक्षणालय खोले हुए हें जिनमें छात्रों के रहने की सुविधा 
भी है। इनमे से ३ लड़कों तथा २ लड़कियों के लिए हें। दिल्‍ली के दो ओद्योगिक- 
शिक्षणालयों में से एक लड़कों तथा एक लड़कियों के लिए है जिसमें अखिल-भ।रतीय 
स्तर पर छात्र-छात्राएं भत्तों किये जाते हें । इन दोनों संस्थाओं में १० प्रतिशत 
सवर्ण हिन्दू, २५ प्रतिशत आदिवासो जन-जातियों तथा पिछड़े-वर्गों के छात्र- 
छात्राएं भी ली जाती हें, और ये सब लोग इकट॒ठ रहते हें जिससे जाति को भावना 
समाप्त होती हे । इन संस्थाओं में सवर्ण हिन्दुओं के छात्रों को खर्चा देना होता है, 
दूसरों के लिए सब-कुछ निःशुल्क है। पहले जब हरिजन बालकों को अन्य शिक्षणा- 
लयों में नहीं लिया जाता था तब संघ' को तरफ़ से हरिजनों के शिक्षणालय पृथक 
रूप से खोले जाते थे, परन्तु जब से सब शिक्षणालूय सब के लिए खल गये हें, तब 
से संघ' ने अपने शिक्षणालय भी नगरपालिकाओं तथा स्थानोय संस्थाओं को दे 
दिये हें क्योंकि अब उनके पृथक चलाने को आवश्यकता नहीं रही। 

जल-व्यवस्था की दृध्टि से संघ” की तरफ़ से यह प्रयत्न होता रहा है कि 
सवर्णों के कुओं पर हरिजनों को भो जल लेने की व्यवस्था हो जाये, और बे कुएं 
उनके लिए खुल जायें, १रन्तु जहाँ इस कार्य में संघ!” को सफलता नहीं मिलतो रहो, 
या जहाँ कुएं हरिजनों की बस्ती से बहुत दूर रहे हे, वहाँ संघ' की तरफ़ से सहायता 
देकर कुएं खदवान का प्रबन्ध है। इन कुओं के लिए ७५ प्रतिशत सहायता 'संघ' 
देता है, और २५ प्रतिशत खर्चा हरिजनों को अपना श्रम देकर करना होता है। 
'संघ' की तरफ़ से जो कुएं खदते हू वे सब के लिए खले होते है। 

. मन्दिर-प्रवेश की दृष्टि से भी संघ को पर्याप्त सफलता मिलो है। संघ 
को १९५७-५८ की रिपोर्ट के अनुसार उसे १३३० मन्दिर, ६७ धमंशालाएं, 
१९८५ कुएं और ६१८ नाई की दुकानें खुलवान में सफलता मिली । यह सब- 
कुछ होने के बावजूद अब हरिजनों का मन्विर-प्रवेश आवि के लिए उत्साह घठता 
जा रहा है। सम्भवतः, इसका कारण यह है कि सन॒ष्य की असलो समस्या आर्थिक 
होतो है, और उत क्षेत्र में उन्हें अपनी स्थिति में अधिक सुधार नहीं दीखता। 
मन्दिर-प्रवेश आदि तो समय-समय को बातें हें। फिर भी संघ' की तरफ़ से 
बचे-खुचे मन्दिरों के हरिजनों के लिए खलने का प्रयत्न जारी है। 

प्रचार की दृष्टि से संघ' के पास प्रशिक्षित कार्य-कर्ता हे जो सारे देश में 
बिसरे हुए हे। इन्हें सेवक' कहा जाता है। १९५७-५८ की रिपोर्ट के अनुसार 
संघ! के पास ७५ सिवक' ऐसे हूँ जिन्हें केल््रीय-सरकार के अनुदान में से बेतन मिलता 
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है, २१ सेवकों” को राज्य-सरकारों की सहायता से वेतन मिलता है। इनका 
काम भिन्न-भिन्न प्रकार का है। उदाहरणार्थ, जब हरिजनों को शिकायत होतो है, 
कि धोबी उनके वस्त्र नहीं धोते या नाई उनकी हजामत नहों करते, तब वे धोबियों 
तथा नाइयों को जाकर समझाते हैं। अगर वे मान जाते हें तब तो ठीक, अन्यथा 
उन पर मु कदमा दायर कर दिया जाता है। होटलों में हरिजनों को या तो आने 
नहीं दिया जाता, या उन्हें अलूग बंठने को बाधित किया जाता है, उन्हें अपने बत्तंन 
स्वयं धोने को कहा जाता है। ऐसी हालत में भी ये सेवक' बीच में पड़ते हें और 
इन निर्थोग्यताओं को हटवान का प्रयत्न करते हें। जब कहाँ हरिजनों या सवर्णों 
में झगड़ा हो जाता है वहाँ भो इन सेवकों” का काम दोनों में समझौता कराना 
होता है। इन सेवकों” के पास अस्पृद्यता-निवारण के प्रचार के लिए पोस्टर, 
पुस्तिकाएं आदि होती हूं, जिन्हें ये सभाओं आदि में बाँटते हें । ये लोग अन्तर्जातीय 
भोजों, जलपानों का भी समय-समय पर आयोजन करते रहते हूँ । 

सरकार की तरफ़ से हरिजन-सेवक-संघ' को पर्याप्त सहायता मिल रहो 
है। १९५२ में संघ” ने एक आवेदन-पत्र प्रधान-मंत्री को दिया था जिसके फल- 
स्वरूप प्रान्तोय सरकारों की सार्फ़त ग़र-सरकारों तौर पर काम करने वालो 
अस्पृदयता-निवारक संस्थाओं को ५० राख को सहायता दी गई थी । 

हमने अस्प्‌इ्यता-निवारण के लिए काम करने वाली केवल दो संस्थाओं का 
वर्णन किया है--“आयं-समाज' तथा महात्मा गांधी का 'हरिजन-सेवक-संघ' । यह 
इसलिए क्योंकि इन संस्थाओं ने विशेष रूप से इस कार्य को किया है। बसे स्वामी 
विवेकानन्द का रामकृष्ण सिशन, पूना की सर्वेण्टस ऑफ इंडिया सोसाइटी, अलाहा- 
बाद का ईइ्वरशरण आश्रम रू० लाजपतराय द्वारा स्थापित सर्वेषण्ट्स आफ पीपल 
सोसायटी भो इस विश्ञा में सराहनीय कार्य कर रहे हे । 

(घ) ईसाई मिशनरियों द्वारा अस्पृश्यता-विरोधी प्रचार-काय--असवणों 
तथा सवर्णों>-सबसे पहले अस्प्‌ श्यता-निवारण के क्षेत्र में ईसाई सिशनरियों ने 
काम सम्भाला था। ब्रिटिश-शासन को इनको सदा सहायता रही और ये लोष 
अस्प्‌ृदय-जातियों में बड़ी लगन ओर तत्परता से कार्य करते रहे। ईसाइयों ने 
अस्प्‌श्य जातियों तथा आदिवासी जन-जातियों के उद्धार के लिए बहुत काम किया। 
उनके पास विपुल धन-राशि थी, सरकार का हाथ उसके सिर पर था, इसलिए 
उन्होंने इन पिछड़े-वर्गों के लिए शिक्षा, स्वास्थ्य आदि के क्षेत्र में बहुत काम 
किया। कोढ़ियों के लिए ईसाइयों ने जो कार्य किया वह भी सराहनीय है। 

ईसाइयों के कार्य के सम्बन्ध में कई हिन्दू-संस्थाओं को आपत्ति बनो रही। 
आपत्ति का कारण यह था कि ये लोग जहाँ पिछड़े-बर्गों के लिए शिक्षा-संस्थाएं 
खोलते थे, अस्पताल बनाते थे, वहाँ इन्हें ईसाई बनाने के लिए सदा प्रयत्नशोल 
रहते थे। इनका मुख्य उद्देदय हिन्दुओं को, अस्पुद्य-आति तथा जन-जाति के रोगों 
को ईसाई बनाना रहा। भारत में १९२१ में ईसाइयों को संख्या ३९ राख थी 
जो १९५१ में १ करोड़ के लगभग हो गई। इससमें सन्‍्देह नहीं कि इन लोगों के 
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ईसाई बन जाने में मख्य कारण हिन्दुओं की उपेक्षा-व॒त्ति रही । आय-समाज न इस 
दिशा में हिन्दुओं का ध्यान इधर विशेष रूप से आकर्षित किया । जो-कुछ हो 
ईसाई लोगों ने इस वर्ग के लोगों को आथिक तथा सामाजिक स्थिति सुधारन में 
बहुत-कुछ किया है---पह कहे बिना नहीं रहा जा सकता । 

(४) सरकार द्वारा किये गये अस्पृश्यता-विरोधी प्रयत्न--१९२० में 
कांग्रेस ने अस्पृश्यता-निवारण को अपने प्रोग्राम का आवद्यक अंग बना लिया था। 
१९३२-३३ के बाद जब से हरिजनों को पृथक निर्वाचन का अधिकार न देकर 
पुना-पेक्ट' द्वारा हिन्दुओं का अंग साना गया, हरिजनों के कल्याण का कार्य 
कांग्रेस को ज़िम्मेदारी हो गई। जब से देश स्वतंत्र हुआ ओर कांग्रेस की सरकार 
बनी तब से सरकार का ध्यान विशेष रूप से इधर गया। सरकार द्वारा इस दिद्या 
में जो कार्य हुआ, उसे मख्य तौर पर तोन भागों में बाँटा जा सकता है-- () पहले 
तो संविधान बनाते हुए जन्मगत भेंदों को दूर करने को घोषणा को गई और 
संविधान में स्पष्ट रूप से लिखा गया कि अस्पुश्यता' का विधान द्वारा अन्त 
किया जाता है, (7) दूसरे, १९५५ में पालियामेंट में कानन बना दिया गया कि 
अस्पृक्यता' को आधार बनाकर आचरण करने पर किसी भी व्यक्ति तथा संस्था को 
दण्ड दिया जायेगा, (॥) तोसरे, भिन्न-भिन्न राज्य-सरकारों ने भी इसी प्रकार के 
कानन हर प्रान्त में बना दिये। इन तोनों पर हम यहाँ थोड़ा-थोड़ा प्रकाश डालेंगे । 

[संविधान' में अस्पृश्यता-निवारण की घोषणा] 
संविधान' में जिन अनुच्छेदों में अस्पुब्यता के निवारण को घोषणा की गई 
है उनमें से मुख्य-मुख्य निम्न हें :-- 
अनुच्छेद १५--इस अनुच्छेद के अनुसार राज्य किसो नागरिक के विरुद्ध केवल 
धरम, बंश, जाति, लिंग, जन्म-स्थान अथवा इनमें से किसो के आधार पर कोई विभेद 
नहीं करेगा, तथा इनमें से किसो के आधार पर कोई नागरिक दुकानों, साव॑ जनिक- 
भोजनालयों, होटलों और सार्वजनिक मनोरंजन के स्थानों में प्रवेश तथा पूर्ण अथवा 
आंशिक रुप में राज्य से सहायता पाये हुए कुओं, तालाबों, घाटों, सड़कों तथा सावें- 
जनिक समागम-स्थानों तक के उपयोग के बारे में किसी भी निर्योग्यता के आधोन 
ने होगा--अर्थात्‌, इन स्थानों के इस्तेमाल को हर-एक को पूर्ण स्वतंत्रता होगी । 
प्रनुछछेद १६--इस अनच्छेद के अनुसार राज्य के आधीन सब को नोकरोी 
के समान अवसर दिये जायेंगे, परन्तु इस अनच्छेद को किसी बात से राज्य को पिछड़े 
हुए फिसी नागरिक-वर्ग के पक्ष में, जिनका प्रतिनिधित्व राज्य की राय में 
राज्याधोन सेवाओं में पर्याप्त नहीं हे, निय क्तियों या पदों के रक्षण के लिए उपलब्ध 
करने में कोई बाधा न होगी। 

प्रनुच्छेद १७--इस अनण्छेद के अनुसार अस्पृद्यता' का अन्त किया जाता 
है और उसका किसी भी रुप में आचरण निषिद्ध किया जाता है। अस्पृश्यता 
से उपजो किसी निर्योग्यता को रायू करता अपराध होगा जो कि विधि के अन सार 
दण्डनीय होगा। 
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अनुच्छेद २५--इस अनुच्छेद के अनुसार राज्य को अधिकार होगा कि वह 
हिन्दुओं की सावंजनिक धा्मिक-संस्थाओं को सब वर्गों के लिए खुला कर दे। 

अनुच्छेद २९--इस अनच्छेद में कहा गया है कि राज्य द्वारा घोषित अथवा 
राज्य-निधि से सहायता पाने वाली किसी विक्षा-संस्था में प्रवेश से किसी भी नागरिक 
को केवल धर्म , वंश, जाति, भावा अथवा इनमें से किसी के आधार पर वंचित न किया 
जा सकेगा। 

अनुच्छेद ४६--इस के अनुसार राज्य जनता के दुबंलतर विभागों के, 
विशेषतया अन सूचित-जातियों तथा अनुसूचित आदिम-जातियों के शिक्षा तथा 
अर्थ -सम्बन्धी हितों को विशेष सावधानी से उन्नत करेगा तथा सामाजिक अन्याय 
तथा सब प्रकार के शोषण से उनका संरक्षण करेगा। 

अनुच्छेद १६४--उड़ीसा, बिहार और मध्य-प्रदेश के राज्यों में आविम- 
जातियों के कल्याण के लिए एक मंत्री होगा जो साथ-साथ अनुसुचित-जातियों 
और पिछड़े-वर्गों के कल्याण का अथवा किसी अन्य कार्य का भी भार ग्रहण कर 
सकेगा। 

अनुच्छेद ३३०--लोक-सभा में अनुसूचित जातियों के लिए स्थान सुरक्षित 
रखा जायगा। इसका अनुपात वही होगा जो अनुसूचित-जातियों को जन-संख्या 
का उस राज्य को समस्त जन-संख्या के साथ होगा जिस जन-संख्या के आधार पर 
उस राज्य को लोक-सभा की सोटे दी गई हूं। 

अनुच्छेद ३३२--प्रत्येक राज्य को विधान-सभाओं में भी अनुसूचित जातियों 
के लिए स्थान सुरक्षित होगा । 

अनुच्छेद ३३५--राज्य में पदों को नियुक्ति करते हुए शासन की काय्य॑- 
पट ता को ध्यान में रखते हुए अनुसूचित-जातियों तथा आदिस-जातियों के दावों का 
ध्यान रखा जायगा। 

अनुच्छेद ३३८--अनुसूचित-जातियों तथा आदिम-जातियों के लिए एक 
विशेष पदाधिकारी होगा जिसे राष्ट्रपति नियुक्त करेगा। इस पदाधिकारी का 
काम इन जातियों के सम्बन्ध में सब बातों का अनुसंधान कर राष्ट्रपति को प्रतिवेदन 
देना होगा। ये सब प्रतिवेदन राष्ट्रपति हारा संसद्‌ में रखे जायेंगे। 

'संविधान' में अस्पृश्यता के निवारण के लिए जो अनुजछेद हें उनके मुख्य- 
मुख्य भाग हमने ऊपर दिये। अब हम १९५५ में पालियामेंट में स्वीकृत हुए उस 
अधिनियम का उल्लेख करंगे जिसके द्वारा अस्पृश्यता को अपराध का रुप दे दिया 
गया है: 

[१६५५ का अस्पृश्यता (अपराध) अधिनियम] 
(ए्र०प्रणा8&0॥॥7--00065--/०, 955) 

“अस्पृश्यता'' के आचरण के लिए, उससे उद्भूत होने बालो किसी निर्योग्यता 
के प्रव्संन के लिए और उससे संसक्त विषयों के लिए वंड विहित करने के लिए 
अधिनियम । 


भ्रस्परपता ३७९ 


भारत के गणराज्य के छठे वर्ब में संसद्‌ द्वारा निम्न रूप से अधिनियमसित 
हो :-- 
१-- (क) यह अधिनियम अस्पृश्यता (अपराध) अधिनियम, १९५५ 
कहलाया जा सकेगा। 

(ख) इसका विस्तार सम्पूर्ण भारत पर है। 

(ग) यह उस तारीख को प्रवत्तं न में आ जायेगा, जिसे कि केन्द्रीय 
सरकार राजकोय गजट में अधिसूचना हारा नियक्त फकरे। 

२--इस अधिनियम में, जब तक प्रसंग से अन्यथा अपेक्षित न हो-- 

(क) होटल” के अन्तगंत उपाहार-ग हु, भोजनालय, बासा, काफी- 
हाउस और काफे हूं, 

(ख) “स्थान के अन्तगंत गह, भवन, तम्बू ओर जलयान हूं, 

(ग) लोक मनोरंजन स्थान के अन्तर्गत कोई एसा स्थान है जिसमें 
जनता प्रविष्ट की जाती हु और जिसमें मनोरंजन उपबन्धित 
किया जाता है या होता है, 

व्याख्या--मसतोरंजन के अन्तगगंत कोई प्रदर्शनी, अभिनय, कीड़ा, खेल-कद, 
और बिनोद का कोई अन्य रूप है। 

(घ) “लोक उपासना स्थान” से एसा स्थान, चाहे वह किसी नाम से 

ज्ञात क्‍यों न हो, अभिप्रेत है, जो कि लोक धामिक उपासना के 
तौर पर उपयोग में लाया जाता है या जो कि वहाँ किसो धासिक 
क्रिया करने के लिए या वहाँ अचंना करने के प्रयोजनों के 
लिए किसी धामिक सम्प्रदाय के व्यक्तियों को अपित किया गया 
है या उनके द्वारा उपयोग में लाया जाता है, और एसे स्थान के 
साथ अनुलग्त सब भूमियाँ और छोट मन्दिर इसके अन्तगंत 
है, 
“दुकान से ऐसा कोई परिसर अभिप्रेत है, जहाँ वस्तुओं का या 
तो थोक या फुटकर दोनों प्रकार का विक्रय किया जाता है और 
धोबीखाना या बाल काटने को दुकान और कोई अन्य स्थान 
जहाँ पर ग्राहकों को सेवाएं को जाती हूं, इसके अन्तर्गत हूं। 
३--जो कोई किसी व्यक्ति को--- 

(क) ऐसे किसी छोक उपासना स्थान में जो उसी धर्म के मानने 
वाले या उसी धार्मिक सम्प्रदाय या उसो के किसो विभाग के या 
अन्य व्यक्तियों के लिए खुला है, ऐसे व्यक्ति के रूप में प्रवेश 
करन से या ु 

(ख) जिस रोति में और जिस विस्तार तक कि उसी धर्म के मानने 
वाले या उसो धाभिक सम्प्रदाय था उसके किसी भाग के 
व्यक्तियों के लिए किसी लोक उपासना स्थान में उपासना करना 


(ड 


पररकाकानी 


शेद० 
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या अचंना करना या किसी पवित्र तालाब, कुएं, जल-खोत या 
जल-प्रवाह में स्‍्तान करना या ए से तालाब, कुएं, जल स्रोत या 
जल-प्रवाह के जलों का उपयोग करना अनुजेय है उसी रीति में 
और उसो विस्तार तक किसी व्यक्ति को अपनो वेसी हेसियत 
में किसी लोक उपासना स्थान में उपासना करने से या 
अचना करने से या किसी पवित्र तालाब, कुएँ, जल-लोत 
या जरू-प्रवाह में स्तान करने से या ऐसे तालाब, कुएं, जल- 
स्रोत या जल-प्रवाह के जल का उपयोग करने से अस्पद्यता 
के आधार पर निवारित करता है वह कारावास से, जो छः 
महीने तक का हो सकेगा या जर्मान से, जो पाँच सौ रुपया तक 
का हो सकेगा, य। दोनों से दण्डनोय होगा। 


व्याख्या--इस धारा और धारा ४ के प्रधोजनों के लिए बौद्ध, सिक्स या 


जन धर्म के मानने वाले व्यक्ति या हिन्दू धर्म के किन्‍्हीं भी स्वरूपों या विकासों को 
मानने वाले व्यक्ति जिनके अन्तर्गत बोर, शव, लिगायत, आविवासी ब्राह्मोसमाज, 
प्राथंना समाज, आयं-समाज के अनुयायी और स्वामी नारायण सम्प्रदाय हैं, हिन्दू 


समझे जायेंगे। 
४--जओ कोई-- 
(क) किसी दुकान, लोक उपाहार-गहू, होटल या लोक मनोरंजन के 


स्थान तक पहुँच करने के सम्बन्ध में, या 


(ख) किसो लोक उपाहार-गृह, होटल, धमंशाला, सराय या मुसा- 


फिर-खाने में, साधारण जनता, या उसी वर्ग धर्म के मानने वाले 
या उसी धामिक सम्प्रदाय या उसी के किसी विभाग के व्यक्तियों 
के उपयोग के लिए रखे हुए किन्हीं बरतनों और अन्य वस्तुओं 
को एसे व्यक्ति के रूप में उपयोग करने के सम्बन्ध में, या 


(ग) किसी व॒त्ति या किसी उपजोविका, व्यापार या कारबार को 


चलाने के सम्बन्ध सें, या 


(घ) किसी नदो-नाले, जरू-ख्रोत, कुएं, तालाब, होद, नल्‍्के या जल 


रखने वाले अन्य स्थान के या किसी स्नान घाट, दफनगाह 
या इमशान भूमि, किसो स्वच्छता सम्बन्धी सुविधा, किसी 
सड़क या रास्ते या लोक आश्रम के एसे किसी अन्य स्थान के 
जिसको जनता के अन्य सदस्य, या उसो धम्म के मानने वाले 
या उसी धामिक-सम्प्रदाय या उसी के किसो विभाग के व्यक्ति 
उपयोग करने के लिए या उसमें प्रवेश करने के लिए अधिकार- 
वान हैं, ऐसे व्यक्ति के रूप में उपयोग करने के सम्बन्ध में या 
उसमें प्रवेश करने के सम्बन्ध सें, या 


अस्पृश्यता ३८१ 


($) राज्य निधियों में से पूर्णतः या भागतः पोषित, पूत्त या लोक 
प्रयोजनाथं उपयोग किये जाने वाले एसे किसी स्थान के, जो 
साधारण जनता या उसी धर्म के मानने वाले या उसी घामिक 
सम्प्रदाय या उसके किसी विभाग के व्यक्तियों के उपयोग के 
लिए समपपित किया गया हो | 

(च) एंसे व्यक्ति के रूप में प्रयोग करन या प्रवेश के सम्बन्ध में, 
या साधारण जनता या किसो धर्म के मानने वाले या उसो 
धामिक सम्प्रदाय या उसी के किसो विभाग के व्यक्षितयों के 
फायदे के लिए सृष्ट किसी पूत्त न्यास के अधोन किसी फायदे 
का उपयोग ए से व्यक्ति के रूप में करन के सम्बन्ध सें, था 

(छ) किसो सार्वजनिक सवारों का उपयोग करने या उसमें प्रवेश 
करने के सम्खन्ध में, या 

(ज) किसी बस्ती, चाहे वह कंसो भी हो, किसो निवास योग्य 
परिसर का सन्निर्माण, अरजन या दखल में, या 

(झ) जो धर्म शाला, सराय, या मुसाफिरखाना साधारण जनता या 
उसी धर्म के मानने वाले या उसी घामिक सम्प्रदाय या उसी 
के किसी विभाग के लिए खुली या खला है, उसका उपयोग ए से 
व्यक्ति के रूप में करने के सम्बन्ध में, या 

(जा) किसो सामाजिक या धार्मिक रूढ़ि तथा या संस्कार के अन॒पालन 
या किसो धासिक जलूस में भाग लेन के सम्बन्ध में, या 

(ट) आभूषणों ओर अलूंकारों का उपयोग करने के सम्बन्ध में, 
अस्पृश्यता के आधार पर किसी व्यक्ति के खिलाफ किसो निर्यो- 
ग्यता का प्रवत्तंन करता है वह कारावास से, जो ५ महीने तक 
का हो सकेगा या जुर्माने से जो पाँच सौ रुपए तक का हो सकेगा 
या दोनों से दण्डनीय होगा । 

५--जो कोई “अस्पृदयता” के आधार पर-- 

(क) किसो व्यक्ति को किसी चिकित्सालय, औषधालय, दोक्षिक संस्था, 
या उससे सम्पक्‍त किसी छात्रावास में, यदि ऐसे चिकित्सालय, 
ओऔवधालय, शेक्षिक संस्था या छात्रावास, साधारण जनता या 
उसके किसी विभाग के फायदे के लिए स्थापित या सम्पक्त 
है, दाखिल करने से इनकार करता है, 

(ख) पृथ्षोक्त संस्थाओं में से किसी में दाखिले के पश्चात्‌ ऐसे व्यक्ति 
के खिलाफ विभवपूर्ण कोई कार्य करता है, वह कारावास से, 
'जो छः मास तक का हो सकेगा, या जुर्माने से जो पाँच सौ रुपए 
तक का हो सकेगा, या दोनों से दष्डनोय होगा। 


३८२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


६-जो कोई “अस्प्‌श्यता'' के आधार पर उसी समय और स्थान पर और बसे 
ही निबन्धनों और शर्त्तों पर जिसमें या जिन पर कि कारबार के साधारण अनुक्रम 
में अन्य व्यक्तियों को ऐसी वस्तुएं बेची जाती है या सेवाएं की जातो हें, किसो 
व्यक्ति को किन्‍हीं वस्तुओं को बेचने से और किसी सेवा को करने से इनकार 
करता है, वह कारावास से, जो छः महीने तक का हो सकेगा, या जुर्माने से, जो 
पाँच सो रुपए तक का हो सकेगा, या दोनों से दण्डनोय होगा । 

७--(7) जो कोई-- 

(क) किसो व्यक्ति को संविधान के अन्‌ छेद १७ के अधोन अस्पृल्यता 
के अन्त से उसको प्रोरभूत होने वाले किसी अधिकार का 
प्रयोग करन से रोकता है, या 

(ख) किसी व्यक्ति को किततो ए से अधिकार के प्रयोग में उत्पीड़ित 
करता है, क्षति पहुँचाता हे या क्लेश पहुँचाता है या बाधा 
डालता है, या बाधा डलवाता है, या बाधा डालन को चेष्टा 
करता है, या किसी व्यक्ति को उसके किसो एसे अधिकार का 
प्रयोग कर चुकने के कारण उत्पीड़ित करता है, क्षति पहुँचाता 
है, बलेश पहुँचाता हे या बहिष्कृत करता है, या 

(ग) किसी व्यक्ति या व्यक्तिवर्ग या साधारणतः जनता को बोले गये 
या लिखित शब्दों से या चिन्हों से या दृश्य व्यपदेशनों से या 
अन्यथा रूप से किसी भी अस्पृश्यता का आचरण करने के लिए 
उद्दीप्त करता है, या प्रोत्साहित करता है या कारावास से, 
जो छः महीने तक का हो सकेगा, या जर्मान से, जो पाँच सौ 
रुपए तक हो सकेगा, या दोनों से दण्डनोय होगा। 

व्यास्या--उस व्यक्ति के बारे में यह समझा जायगा कि वह अन्य व्यक्ति 
का बहिष्कार करता है जो कि--- 

(क) ऐसे अन्य व्यक्ति को किसो गृह या भूमि को भाटक पर देने या 
ऐसे अन्य व्यक्ति को, किसो गृह या भूसि का उपयोग करने के 
लिए या उस पर दखल करने के लिए अनझा देने से, या ऐसे 
अन्य व्यक्ति के साथ से व्यवहार करने से, उसके लिए अवकऋष 
पर काम करने से या उसके साथ कारबार करने से, या उसकी 
कोई रूढ़िगत सेवा करने से या उससे कोई रुढ़िगत सेवा लेने से 
इनकार करता है या उक्त बातों में किसो को ऐसे निबन्धनों पर 
करन से इनकार करता है, जिन पर कि एसी बातें कारयार के 
साधारण अनुक्रम में सामान्यतः की जाती हें, या 

(ख) एसे सामाजिक, वस्यात्मक या कारबारो सम्बन्धों से प्रतिविरत 
रहता है, जसा कि वह एसे अन्य व्यक्ति के साथ साधारणतया 
बनाये रखता है। 
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(7) जो कोई इस आधार पर कि एसे व्यक्ति ने अस्पृश्यता पर 
आचरण करने से इनकार किया है या कि एसे व्यक्ति ने इस 
अधिनियम के उद्देश्यों के अग्रसर करन के लिए कोई कार्य 
किया है-- 

(क) अपने सम॒दाय के या उसके किसी विभाग के व्यक्ति को किसी 
ऐसे अधिकार या विशेषाधिकार को नहीं देता जिसके लिए 
ऐसा व्यक्ति एसे समदाय या विभाग के सदस्य के तौर पर 
हकदार होता, या 

(ख) एसे व्यक्ति को बिरादरो से छेके जाने में कोई भाग लेता है, 
बह कारावास से, जो छः महोने तक का हो सकेगा या जर्माने 
से, जो पाँच सौ रुपए तक का हो सकेगा, या दोनों से दण्डनोय 
होगा । 

८--जब कि वह व्यक्ति जो धारा ६ के अधोन किसो अपराध का सिद्ध- 
दोष हो, ऐसी किसी बृत्ति, व्यापार, आजोविका या नियोजन के बारे में कोई 
अनुज्ञप्ति, तत्समय प्रवत्त किसो विधि के अधोन संधारण किये हुए हैं, जिसके बारे में 
अपराध किया गया है, तब उस अपराध का परोक्षण करने वाला न्यायारूय 
किसी ऐसी अन्य शास्ति पर जिसके लिए ऐसा व्यक्ति उस धारा के अधोन भागी हो, 
प्रतिकूल प्रभाव डाले बिना निर्देश दे सकेगा कि वह अनुज्ञप्ति उतनी कालावधि 
के लिए जितनी कि न्यायारूय ठीक समझे प्रतितंहृत या निलम्बित रहेगी, और 
अनुज्ञप्ति को इस प्रकार प्रतिसंहृत या निलूम्बित करने वाले न्यायालय का प्रत्येक 
अदेश ऐसे प्रभावी होगा, मानो कि वह आदेश उस प्राधिकारी द्वारा दिया गया है 
जो कि किसो एसी विधि के अधोन अनुशप्ति का प्रतिसंह्रण या निलम्बन करने के 
लिए सक्षम है। 

व्यास्या--इस धारा में अनुज्ञप्ति के अन्तर्गत अनुज्ञा-पत्र या अनुज्ञा है। 

९--जहाँ कि ऐसे कोई लोक उपासना स्थान का प्रबन्धक या न्यासधारी, 
जिसे कि सरकार से भूसि या धन का अनुदान मिलता है, इस अधिनियम के अधोन 
किसी अपराध के लिए सिद्धदोष हुआ है और एसी दोष सिद्धि किसी अपोरू या 
पुनरीक्षण में उल्टी नहीं गयी है या अवखंडित नहीं की गयी है, वहाँ यदि सरकार 
को राय में उस मामले की परिस्थितियों से ऐसा करना अभिविष्ट है तो वह ऐसे 
सारे अनुदान था उसके किसी भाग के निलम्बन या प्रत्यादान के लिए निर्देश दे 
सकेगी । 

१०--जो कोई इस अधिनियम के अधोन किसी अपराध का या ऐसे 
अपराध के लिए अभिप्रेरण करता है, वह उस अपराध के लिए उपवबन्षित दंड से 
बंडनोीय होगा। 

११--जओ कोई उस अधिनियम के अधीन किसी अपराध, का या एसे 
अपराध के अभिप्रेरण का पहले भी सि्धदोष हो खुकने पर किसो ऐसे अपराध या 
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अभिप्रेरण का पुनः सिद्धदोष होता है, बह पश्चातवरत्तों ऐसे प्रत्येक दोषसिद्ध पर 
कारावास ओर जुर्माना दोनों से दण्डनीय होगा। 

१२--जहाँ कि इस अधिनियम के अधोन अपराध गठित करन वाला 
कोई कार्य संविधान के अनच्छेद ३६६ के खंड (२४) में पारिभाषित अनुसूचित 
जाति के सदस्य के सम्बन्ध में किया गया है, वहाँ न्यायालय जब तक कि प्रतिकल 
सिद्ध नहीं किया जाता, यह उपधघारित करेगा कि एसा कार्य 'अस्पृश्यता' के आधार 
पर किया गया था। 

१३--(क) यदि न्यायारूय के समक्ष किसी वाद या कार्यवाही का दावा 
या किसो आशप्ति या आदेश का दिया जाना या किसो आश्षप्ति का पूर्णतः या 
भागत:ः निष्पादन इस अधिनियम के उपबन्धों से किसी अनुरीति में प्रतिकल हो 
तो ऐसा न्यायालय ऐसा कोई वादा या कार्यवाही ग्रहण न करेगा या एसी कोई 
आश्षप्ति या आदेश न देगा या एसी किसी आज्ञप्ति या आदेश का निष्पादन न 
करेगा। 

(ख) कोई न्यायालय किसी बात के न्याय निर्णयन में या किसो आशप्ति 
या आदेश के निष्पादन में, किसी व्यक्ति पर कोई निर्योग्यता अस्पश्यता के आधार 
पर आरोपित करने वाली किसी रुढ़ि या प्रथा को अभिज्ञात नहीं करेगा। 

१४-- (क) यदि इस अधिनियम के अधीन अपराध करन वाला व्यक्ति 
कम्पनी है, तो वह प्रत्येक व्यक्ति, जो उस कम्पनी के कारबार के संचालन के लिए 
उस कम्पनी का भारसाधक और कम्पनो के प्रति उत्तरदायी उस समय था, जबकि 
अपराध किया गया था उस अपराध का दोषों समझा जायगा और वह इसके 
दायित्वाधोन होगा कि उसके खिलाफ तदनुसार कार्यवाही चलायो जाये और उसे 
दण्डित किया जाये, परन्तु यदि वह व्यक्ति सिद्ध कर देता है कि अपराध उसको 
जानकारी के बिना किया गया था कि उसने ए से अपराध का किया जाना निवारण 
करने के लिए सब सम्यक उद्यम किया था तो इस धारा में अन्तर्विष्ट किसी बात से 
ऐसा कोई व्यक्ति किसी दंड के दायित्वाधीन नहीं होगा । 

.._ (ख) उपधारा (क) में अन्तर्विष्ट किसी बात के होते हुए भी, जहाँ कि 
इस अधिनियम के अधोन कोई अपराध कम्पनी के किसी निर्देशक या प्रबन्धक या 
सचिव, या अन्य पदाधिकारी की अनुमति से किया गया है, वहाँ वहू भी उस अपराध 
का दोषो समझा जायेगा और इसके दायित्वाधीन होगा कि उसके खिलाफ कार्यवाही 
चलायी जाये और उसे दंडित किया जाये। 

व्यास्या--इस धारा के प्रयोजनों के लिए---- 

(क) कम्पनो' से कोई निगम निकाय अभिप्रेत है, और उसके अन्तर्गत 
फ्र्त या व्यक्तियों को अन्य संस्था है, और 
(ख) “निर्देशक से फर्म के सम्बन्ध सें फर्म का भागीदार अभिप्रेत 


है । हु 
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१५--दंड प्रक्रिया संहिता, १८९८ (१८९८ का ५) में अन्तर्विष्ट किसी 
बात के होते हुए भी-+-- 
(क) इस अधिनियम के अधोन प्रत्येक अपराध प्रसंशेय हें, और 
(ख) प्रत्येक ऐसे अपराध का प्रशमन न्यायालय की अनुज्ञा से किया 
जा सकेगा। 
१६--इस अधिनियम में अन्यथा स्पष्टत: उपबन्धित किये गये के सिवाय 
इस अधिनियम के उपबन्ध तत्समय प्रवतत किसी अन्य विधि में या किसो रुढ़ि या 
थ्रया में या ऐसी विधि के या किसी न्यायालय या अन्य प्राधिकार को किसी आज्ञप्ति 
या आदेश के बल से प्रभाव रखने वालो किसी लिखत में अन्तविष्ट एसी किसी बात 
के होते हुए भी, जो कि इस अधिनियम के उपबन्धों से असंगत है, प्रभावशोल 
होंगे । 
१७--अनुसूचो में उल्लिखित अधिनियमितियाँ उस विस्तार तक जहाँ तक 
कि वे या उनमें अन्त्विष्ट उपबन्धों में से कोई इस अधिनियम या उसमें अन्तविष्ट 
उपबन्धों में से किसो के सदृश्य हूं या उसके विरुद्ध हूं, एतव॒द्वारा निरसित को 
जाती हूं। 
ऊपर हमने जिस अस्पृ दयता-अपराध-अधिनियम को रूप-रेखा दी है वह 
काननो भाषा में है। संक्षेप में इसका अभिप्राय यह है कि जो अस्पृश्यता का 
आचरण करेगा या दूसरे को ऐसा करने के लिए प्रोत्साहित करेगा उसे कारावास 
तथा जुर्माना किया जा सकता है। जेल छः महीने और जुर्माना ५०० रुपए तक 
किया जा सकता है। इस अधिनियम के अन्तर्गत अपराध प्रसंशेय' (८०४- 
गां28006) होंगे। इस अधिनियम द्वारा शिक्षणालय, मंदिर, कुए, भोजनालय, 
छात्रावास आदि सब-कुछ हरिजनों के लिए कानून द्वारा खोल दिये गये हूं । 
अब हम भिन्न-भिन्न राज्य-सरकारों द्वारा स्वीकृत अस्पृश्यता-निवारक 
काम्‌नों की सूचो दे रहे हें जिससे शात हो सके कि सम्पूर्ण भारत में इस सम्बन्ध में 
कानूनो-दुष्टि से क्या-क्या हुआ है: 
(भिन्न-भिन्न राज्य-सरकारों द्वारा स्वीकृत भ्रस्पृश्यता-निवारक कानून] 
१--ी बिहार हरिजन (रिसम्‌अल आफ डिसेबिलिटोज) एक्ट, १९४९ 
(बिहार ऐक्ट, १९ आफ १९४९) । 
२---दी बाम्बे हरिजन (रिमूअल आफ सोशल डिसेबिलिटीज) एक्ट, 
(बास्बे ऐक्ट, १० आफ १९४७) । 
३--दी बासम्बे हरिजन टेम्पल ऐन्द्री ऐक्ट, १९४७ (बाम्बे एक्ट, ३५ 
आफ १९४७)। 
४---दी सेन्टर प्राविन्सेज ऐंड बरार शेडयूल्ड कास्ट (रिमूअल आफ 
डिसेबिलिटीज) ऐक्ट, १९४७ (सेंट्रल प्राविन्सेज ऐल्ड अरार 
ऐक्ट, २४ आफ १९४७) । 
२५ 


३८६ 


भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


५--दी सेन्ट्रल प्रोविन्सेज एण्ड बरार टंम्पल ऐन्ट्री आथोराइजेशन एक्ट, 
१९४७ (सेन्ट्रल प्राविन्‍्सेज ऐंड बरार एक्ट, ४१ आफ १९४७) । 
६--दो ईस्ट पंजाब (रिम्‌अल आफ रिलोजस एंड सोशल डिसेबिलिटीज ) 
ऐक्ट, १९४८ (ईस्ट पंजाब एक्ट, १६ आफ १९४८)। 
७--दी मद्रास रिमुअल आफ सिविल डिसेबिलिटोज ऐक्ट, १९३८ 
(मद्रास ऐक्ट, २९ आफ १९३८)। 
८--दी उड़ोसा रिमुअल आफ सिविल डिसेबिलिटोज ऐक्ट, १९४६ 
(उड़ीसा एक्ट, ११ आफ १९४६) । 
९--दी उड़ीसा टंम्पल ऐन्ट्री आथोराइजेशन ऐक्ट, १९४८ (उड़ोसा 
एक्ट, ११ आफ १९४८)। 
१०--दी यूनाइटेड प्राविन्‍्सेज रिमुअलछ आफ सोशल डिसेबिलिटोज ऐक्ट, 
१९४७ (यू० पी० ऐकक्‍्ट, १४ आफ १९४७)। 
११--दी वेस्ट बंगाल हिन्दू सोशल डिसेबिलिटोज रिम्‌अल ऐक्ट, १९४८ 
(वेस्ट बंगाल एक्ट, ३७ आफ १९४८)। 
१२--दी हैवराबाद हरिजन टेम्पल ऐन्द्री रेग्लेशन, १३५८ एफ० 
(नं० ५५ आफ १३५८ फसली ) । 
१३--दी हैदराबाद हरिजन रिम्‌अल आफ सोशल डिसेबिलिटीज रेगुलेशन, 
१३५८ एफ० (नं० ५६ आफ २३५८ फसली ) । 
१४--दी मध्य भारत हरिजन अयोग्यता निवारण विधान, संवत्‌ २००५ 
(मध्य भारत एक्ट नं० १५ आफ १९४९)। 
१५--दो रिमूअल आफ सिविल डिसेबिलिटोज एक्ट, १९४३ (मंसूर ऐक्ट, 
४२ आफ १९४३) । 
१६--दी मैसूर टेस्पल ऐंट्रो आधोराइजेशन ऐक्ट, १९४८ (मंसूर 
एक्ट, १४ आफ १९४८) । 
१७--दो सोराष्ट्र ह्रिजन (रिमूुअल आफ सोशरूू डिसेबिलिटोज) 
आडिनेंस (नं० ४० आफ १९४८)। 
१८--दी ट्रावनकोर-कोचोन रिसुअल आफ सोशरूू डिसेबिलिटोज ऐक्ट, 
१९२५ (ट्रावनकोर ओर कोचीन एक्ट, ८ आफ १९२५)। 
१९--ट्रावनकोर-कोचोन टेम्पल ऐंट्री (रिमुअल आफ डिसेबिलिटीज) 
ऐक्ट, १९५० (ट्रावनकोर-कोचोन ऐक्ट, २७ आफ १९५०)। 
२०--वी कुर्ण शेड्यूल्ड कास्ट्स (रिमूअल आफ सिविल ऐंड सोशरूू 
डिसेविलिटोज ) ऐक्ट, १९४९ (कुर्य ऐक्ट, ऐक्ट १ आफ १९४९) । 


. २१--दी कु टेम्पल ऐंट्रो आथोराइजेशन ऐक्ट, १९४९ (कुर्ग ऐक्ट, 


२ आफ १९४९)। 


अस्प्श्यता 


२८७ 


बसे तो सम्पूर्ण भारत में अन सूचित-जातियाँ बहुत अधिक हैं, उन सब का 
नाम यहाँ देना कठिन है, फिर भी उत्तर-प्रदेश की अनुसूचित-जातियों के नाम 


हम यहां दे रहे हैं : 
[उत्तर-प्रदेश की अनुसूचित-जातियाँ] 


भारतीय संविधान के अन्तगंत उत्तर-प्रदेश में ' अनसूचित-जातियाँ, शासकोय 
आवेश सं० १४४२/२६---८१८-१९५७, दिनांक २२ मई, १९५७ द्वारा निर्धारित 


(१) अगरिया 
(२) बादी 
(२) बधिक 
(४) बहेलिया 
(५) बंगा 
(६) बंसवार 
(७) बजनिया 
(८) बाजगी 
(९) बलाहर 
(१०) बलई 
(११) बाल्मीकि 
(१२) बंगालो 
(१३) बनमानष 
(१४) बंसफोर 
(१५) बरवार 
(१६) बसोर 
(१७) बावरिया 
(१८) बेलदार 
(१९) बेड़िया 
(२०) भांतु 
(२१) भुटया 
(२२) भुदयार 


(२३) बोरिया 


(२४) चमार, ध॒सिया, 
झसिया, जाटव 


(२५) चेरो 
(२६) दबगर 
(२७) धनगर 
(२८) घधानक 
(२९) धरकार 
(३०) धोबी 
(३१) डोम 
(३२) डोमर 
(३३) दुसाध 
(३४) धरमोी 
(३५) घरिया 
(३६) गोल 
(३७) हबड़ा 
(३८) हरी 
(३९) हेला 
(४०) कलाबाज 
(४१) कंजड़ 
(४२) कपड़िया 
(४३) करवल 


(४४) खराहा 
(४५) खोरोट 
(४६) खरवार, बनवासी 
के अलावा 
(४७) खलटिक 
(४८) कोल 
(४९) कोरवा 
(५०) लालबेंगो 
(५१) मझ्षवार 
(५२) मधश्नावों 
(५३२) मृसहर 
(५४) नट 
(५५) पंला 
(५६) पराहीया 
(५७) पासो या तरमाली 
(५८) पाटारी 
(५९) रावत 
(६०) सहारिया 
(६१) सनोरिया 
(६२) सांसिया 
(६३) शिल्पकार 
(६४) तुरंया 


कोरी--आगरा, मेरठ ओर रहेलखंड डियोजन को छोड़कर राज्य भर में। 
गोंड--रहेललंड डिवोजन और कंम्र श्रेणी के दक्षिण जिला भिर्जापुर के 


भाग में। 


आंचलरिन टिल्नलललिल लिन विलिक प-नकनन डिक -अनननी नाल पक शक कल ५.५ निशा +-वकनममन->«-लननम-न न, 


१. इस सूची के कार्यान्वित होने के पहले, अनुसूचित जाति' में वही 
जातियां भ्रा सकती थीं जो कि हिन्दू धर्म को मानने वालौ हों, लेकिन अब 
सिख धर्म को मानने वाली कुछ जातियां भौ अनुसूचित जातियों की सूची में 


झा गयी हैं। 


३८८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


१०. अस्पत्यता के आधार पर अधिकार माँगने के विचार को समोक्षा 
अस्पृश्यता' हिन्दू-सामाजिक-संगठन में घन बन कर लगा हुआ है, इसे दूर 
करना आवद्यक है--इसमें सन्देह नहीं, परन्तु इसे दूर करन के जो उपाय हैं 
उन पर अवद्य सत-भेद हो सकता है। जहाँ तक अस्पद्षयता को दूर करने के लिए 
ग़र-सरकारो उपाय हें, असवर्णों के, सबर्णों के--इन पर भी सत-भेद नहों हे, 
परन्तु जहां तक सरकारी उपाय हें उन उपायों में से कुछ-एक उपायों पर मत-भेद 
है। सरकारी उपायों में अस्पृश्य-जातियों को अस्पृश्यता के नाते विशेष अधिकार 
दिये जाते हें। अनुसूचित-जातियाँ स्वयं अस्पृश्यता के नाते विशेष अधिकारों को 
माँग करतो हैं। अनसूचित-जातियों को अस्पृश्य होने के कारण नोकरियों में 
विशेष अधिकार दिये जाते हूँ, उनके साथ आय को दृष्टि से भी विशेष रियायत को 
जाती है। आपत्ति करन वालों का कहना है कि एक तरफ़ तो हम जातिवाद 
का विरोध करते हें, अस्पृश्यता को समाप्त करना चाहते हें, दूसरी तरफ़ अनसूचित- 
जातियों को अस्पश्य होने के नाते विशेष अधिकार देते हें। यह परस्पर-विरोधी 
बातें हें, इससे जातियाद के समाप्त होने के स्थान में उसके पनपने को सम्भावना बढ़ 
जाती है। प्रजातंत्रवाद में सब को समान अधिकार देन की बात तो कही जा 
सकतो है, परन्तु जाति-विद्ेष को किसो जाति के आधार पर विशेष अधिकार देने 
को बात नहीं कही जा सकतो। इस दृष्टि से अस्पृक्यता के आधार पर विशेष 
अधिकार देना जहाँ जातिवाद को प्रोत्साहन देगा बहाँ यह प्रजातंत्र के ऊपर भी 
कुठाराघात होगा। जिन लोगों को अस्पृक्य होने के नाते विशेष अधिकार मिलेंगे, 
उनका तो फिर स्वाय यह हो जायगा कि अस्पृश्यता की संस्था सदा के लिए बनो 
रहे, कम-से-कम जो अनुसूचित-जातियों के नाते लोक-सभा आदि में आयेंगे, उनके 
लिए इस आसान रास्ते को छोड़ना कठिन हो जायगा। इसके अतिरिक्त अनुसूचितों 
को शिक्षकों, प्रोफ़ेसरों, सेजिस्ट्रेटों आदि के स्थानों में भरन से तो समस्या ही दूसरी 
खड़ी हो जायगी। इन पदों पर योग्य व्यक्षितयों को लाने से तो कार्य में कुशलता 
आयेगी, परन्तु किसी व्यक्ति को एक खास जाति का होने के कारण लाने से तो 
समाज का ढाँचा ही ढीला होने रूगेगा। अस्पृश्यता के आधार पर अधिकार देने 
और माँगन से जातिवाद बढ़ेगा, प्रजातंत्रवाद घटेगा और कार्य-कुशलूता का हास 
होगा। कहॉ-कहीं तो ऐसी स्थिति भी उत्पन्न हो गई है कि अस्पृश्यता के नाते 
अधिकार मिलता देख कर कई सबर्ण-हिन्दू भी अपने को अस्पज्य कहलाने के 
लालच में पड़ जाते हें। अस्पृश्यता के आधार पर विशेष अधिकार देते हुए हमें 
इस बात से सतक रहना होगा कि ब्राह्मणों की तरह अपने को अस्पृक्ष्य कहने बालों 
का भी फहीं एक विशेष-अधिकारों बाला वर्ग! (?7श|०2८० ८885) न बन 
जाय । 
एक पक्ष तो यह है परन्तु दूसरा पक्ष यह है कि जिन लोगों को सदियों से 
अधिकारों से वंचित रखा गया है, उन्हें अगर रियायत नहीं दी जायगी, तो वे कब 
दूसरों का साथ पकड़ सकेंगे ” अब तक उन्हें अवसर नहीं दिया गया। जो रोग 
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आज आगे बढ़े दीखते हे वे इसलिए आगे बढ़े हूं क्योंकि उन्हें आगे बढ़ने का अवसर 
मिलता रहा है। जो कमज़ोर होता है उसी की तो सहायता को जाती है, निरबबंल 
बच्चे को हो तो माँ दूध देतो है। आज अस्प्श्य-जातियां सदियों से उन्नति के क्षेत्र से 
निर्वासित रही हैं। उन्हें अगर सम्पूर्ण समाज का अंग समझ कर सब के समान के 
स्तर पर लाना है, तो उनके साथ विशेष रियायत किये बग्रेर, उन्हें विशेष अधिकार 
दिये बगर यह स्थिति नहीं आ सकती । 

उक्त दोनों पक्षों में सचाई है, इसलिए मध्य-मार्ग ही ठोक है। हरिजनों 
को विशेष अधिकार देने चाहिएँ, दस साल तक, पन्द्रह साल तक, बोस साल तक, 
परन्तु इस सिलसिले को कहां तो खत्म करना होगा, कहाँ तो यह कहना हो 
पड़ेगा कि अब हम जातिवाद को आगे नहां बढ़ने देंगे, अब प्रजातंत्र में सब समान 
होंगे, योग्यता के आधार पर हो ऊंच-मोच का भेद होगा, अन्य किसी आधार पर हम 
अंच-नोच के भेद को, विशेष अधिकार को स्वीकार नहीं करंगे। 


श्प 


अस्पश्य या अनुसूचित-जातियाँ तथा 
समाज-कल्याण 


(एश0णएलका$शाउओर'र 08 5ट्काकणफ्र 24875 &४७ 
5024, फाट्ा#4ए४70) 


यह" तो हम पहले ही लिख आये हूँ कि अस्पदय कहो जाने वाली जातियों 
को सरकारी तोर पर 'अनसूचित-जाति' (500०070 ००७८) तथा समाज में 
पिछड़े वर्ग को जो अस्पश्य तो नहीं है परन्तु जाति के तौर पर पिछड़ा हुआ है, 
सरकारी तोर पर पिछड़ा-वर्ग। (88ट८०870 ०४७5) कहा जाता है। 
'अनुसूचित-जाति' तथा 'पिछड़ा-वर्ग' होने के कारण उन्हें समाज को अन्य जातियों 
तथा वर्गों के समान स्तर पर लाने के लिए कुछ विशेष अधिकार देने की व्यवस्था 
को जातो है। भिन्न-भिन्न जातियों तथा वर्गों में आजकल अपने को अनुसुचितों 
तथा पिछड़ों में अपना नाम लिखवान को होड़ मचो हुई है । इस अध्याय 
में हम इन अस्पक्ष्य कहे जाने वाली जातियों के लिए अनुसूचित-दब्द का 
प्रयोग करंगे । 

अनुसूचित जन-जातियों के प्रकरण में हम उनकी समाज-कल्याण-सम्बन्धी 
प्रशासकोय-व्यवस्था पर लिख आये हें। उस प्रकरण में हम अनसूचित जन- 
जातियों के सम्बन्ध में सरकारी प्रयत्नों पर भी विस्तार से प्रकाश डाल आये हूं। 
जो-कुछ अनुसूचित जन-जातियों' (500०60००१ 770०४ ) के लिए प्रशासकोय- 
व्यवस्था है वही अनसूचित-जातियों तथा पिछड़ें-वर्गों' (5270070९0 ०88(८5 
भा0 8207 प्रआ0 2958८७ ) के लिए भो प्रशासकोय-व्यवस्था है। जो कल्याण- 
योजनाएं अनुसूचित जन-जातियों के लिए बनाई गई हें लूगभग बेसो हो कल्याण- 
योजनाएं अनसूचित-जातियों तथा पिछड़ें-वर्गों के लिए बनाई गई हूँ । जहाँ 
धन-राशि किसो समाज-कल्याण के लिए स्वीकृत को गई है वहाँ राशि का भेद तो 
है, लेकिन योजना का भेद बहुत थोड़ा है। इस पृष्ठ-भूमि में इस अध्याय को 
पढ़ना होगा | 


१. यह अध्याय अनुसूचित-जातियों तथा अनुसूचित आदिम-जातियों के 
कमिश्नर की १९५७-५८ की रिपोर्ट के प्राधार पर लिखा गया हैं । 


अनुसूचित-जातियाँ तथा समाज-कल्याण ३९१ 


१. प्रशासकीय-व्यवस्था 


(क) वत्तंमान-व्यवस्था--भारत को अनसूचित-जातियों तथा पिछड़े-बर्गों 
को कल्याण-पोजनाओं को देख-रेख करने के लिए इस समय जो व्यवस्था है वह यह 
है कि दिल्‍लो में गृह-मंत्रालय' ((वॉ7579 0० प्076 4 रिथ/5 ) के आाघोन 
केन्द्रोय-कार्य, अर्थात्‌ सारे भारत की अनसुूचित-जातियों का कार्य करने के लिए 
एक आयक्‍त' (कमिइनर) नियक्त है। यह आयक्त वही है जो 'जन-जातियों' 
(770८8) का आयक्त' है। इसका नाम अनसूचित-जातियों तथा अनुसूचित 
आविम-जातियों का आयक्त' ((0गाांइश्रणाल (0 $तात्तप्राध्ते (४४०३ 
470 $00०07०० 77065) है। इसको नियक्तित विधान को ३३८ धारा 
के अनुसार राष्ट्रपति स्वयं करता है। प्रारम्भ से ही इस पद पर श्रोयत्‌ एल० 
एम० ओकान्त कार्य कर रहे हे। केल्रीय-आयक्त का काम तो सारे भारत को 
इन वर्गों की कल्याण-योजनाओं को देख-रेख करना है, उसके अतिरिक्त भारत 
को १६ प्रदेशों मं बॉँट कर १६ प्रावेशिक-सहायक-आयक्त' (रेट्ट्टाणा&। 
४588 (०॥5४ं०॥६75 ) नियक्त किये गये हेँ। अब इन्हें प्रादेशिक 
सहायक-आयक्त' न कहकर सहायक-आयक्त' (6 58347 (णावगगञ58४0०7६:5) 
ही कहा जाता है। अभो इनमें कुछ स्थान रिक्त हें जिनकी अथभाव के कारण 
पूत्ति नहीं हो सको। आयुकक्‍्त' तथा सहायक-आयक्तों' का काम जहाँ देश को 
आदिस-जातियों की समस्याओं का हल करना और उनको देख-रेख करना हू, वहाँ 
आयुक्त का काम अनुसूचित-जातियों तथा पिछड़ें-वर्गों को स्थिति तथा उनको 
समस्याओं का यथार्थ रूप राष्ट्रपति के सम्मुख रखना भी है। इस दृष्टि से प्रति 
वर्ष आपुक्त' की तरफ़ से एक रिपोर्ट राष्ट्रपति के सम्मुख पेश की जाती है जिस पर 
पालियासेंट में विचार होता है। आयक्त' (कमिश्नर) का काम देश में जगह 
जगह घूम-फिर कर इन सब की समस्याओं का पता लगाना है, परन्तु वह स्वयं कर 
कुछ नहीं सकता, राष्ट्रपति को सलाह भर देता है। 

उक्त आपुक्त' के अतिरिक्त अनुसूचित-जातियों को समस्याओं पर विचार 
करने के लिए १९५६ में एक केन्त्रीय परामप्रंदात्‌ हरिजन-कल्याण-पटल' 
(शाप 85ए४5097 8040 (0० प्रथ्युंध्रा शध्व6) बनाया 
गया जिसमें पालियामेंट के तथा जनता के प्रतिनिधि रखे गये जिससे जनता को 
म्ावाज़ सरकार तक संगठित रुप में पहुंचतो रहे।. इस पटल का कार्य सरकार 
को अनृसूचित-जातियों को कल्याण-योजनाओं के सम्बन्ध सें समय-समय पर 
सलाह देते. रहना है। केन्द्र के अतिरिक्त प्रान्तों में परामझंदात कल्याण-कौन्सिल' 
(0ए९509 (०ए्राश्षो$ 07 प्रश्योंधा श८६४०८) तथा जिलों में 
'परामशंदात्‌ समितियाँ (500 50% ९0॥॥आरा॥0685 07 प्रक्षांा ए९०७(४१७) 
बनो हुई है जिनमें जनता का सहयोग लिया जाता है। इनका कास भो सरकार को 
स्व्ठाह देना सात्र है, कर वे भो स्वयं कुछ नहों सकतीं । 


३६२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(ख) प्रस्तावित-व्यवस्था--भो काका कालेलकर की अध्यक्षता में १९५३ 
में जो 'पिछड़ो-जातियों का आयोग: (88८८जथ्ा4 (]9$565 (०ण्रागरं5४0०7) 
बना था उसने अपनो २१ मार्च १९५५ को रिपोर्ट में अनुसूचित-जातियों तथा 
पिछड़े -ब्गों को समाज-कल्याण-सम्बन्धो प्रशासकोय-व्यवस्था के लिए जो 
परामर्श दिये थे, उनके अनुसार आयोग का कहना था कि अनुसूचित-जातियों को 
समस्या को एक तोत्र समस्या समझ कर केस में तथा प्रान्तों में 'उद्धार-मंत्रालयों 
(थींणंडाए 07 ० 20रथ्रा०्शाशा। ० 882फ््ा/0. (]858०8 ) 
की स्थापना होनो चाहिए जिसका मख्य कार्य देश के सब पिछड़ें-बर्गों को 
कल्याण-पोजनाओं का संचालन करना होना जाहिए। इस समय तो आवक्त' 
राष्ट्रपति के तथा 'केसीय-परामशंदात्‌-पटल' गृह-मंत्राऊय के आधोन काम करते हूं, 
और सिर्फ़ सलाह देन का काम करते हैं, परन्तु अब प्रस्ताव यह है कि प्रस्तावित- 
मंत्रालय गह-मंत्रालय के आधोन न होकर एक स्वतन्त्र मंत्रालय हो, और सिर्फ़ 
सलाह देते का काम करने के स्थान में अन्य मंत्रालयों को तरह यह मंत्रालय सब 
काम स्वयं कर सकते, सलाह ही न देता रहे। 


२. अनुसू चित-जातियों को 'समाज-कल्याण-संबंधी -योजनाओं 
पर व्यय 


अनुसूचित-आतियों तथा पिछड़े-बर्गों को समाज-कल्याण-सम्बन्धी 
समस्याओं को हुल करने के लिए जिन योजनाओं पर धन का व्यय किया जाता है 
वे हें--शिक्षा, कृषि, गृहोल्योग, स्वास्थ्य, गृह-निर्माण, यातायात, सहकारिता, 
पुनर्वास, जंगल, पश-विभाग, प्रचार-विभाग, कम्यूनिटों सेंटर, ग्रेर-सरकारी 
संस्थाओं को सहायता, प्रबस्ध, डिवेलपमेंट ब्लॉक तथा अन्य व्यय। प्रथम तथा 
दितीय पंच-बर्दाय योजनाओं में इन बिभागों पर ओ व्यय हुआ उससे स्पष्ट हो 
जायगा कि कल्याज-योजनाएं कहाँ तक अपना कार्य कर सकती हैं। इस व्यय का 
ब्यौरा पृष्ठ ३९३ पर दिया गया है: 


उक्त विधरण से स्पष्ट है कि प्रथम पंच-बर्दोय-योजना में अनसूचित-जातियों 
को भिन्न-भिन्न कल्याण-योजनाओं पर ५ करोड़ ९६ राख खर्च किया गया और 
दितीय पंच-बर्षोद कल्याण-योजनाओं पर २५ करोड़ ६२ राख व्यय किया जा 
रहा है। इनके अतिरिक्त पिछड़े बर्गों की कल्याण-योजनाओं पर प्रथम-पोजना- 
काल में १ करोड़ ६२ लाख तथा द्वितोब-योजना-काल में ६ करोड़ ६२ लाल व्यय 
किया जा रहा है। आदियवासियों पर ओ प्रथम तथा द्वितीय योजना में व्यय किया 
गया या किया जा रहा है वह इस व्यय से अलग है और उसका विवरण हम 
अतृसूचित जन-जातियों के कल्याण पर लिखते हुए उस अध्याय में दे आाये हैं । 


अब हुम अनुसूचित-जातियों के लिए चलाई गई भिन्न-भिन्न सामाजिक 
कल्याण-योजनाओं पर कुछ प्रकाश डालेंगे। 


३९३ 


अनुसूचित-जातियाँ तथा समाज-कल्याए 
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३६४ 


भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


३. अनुसूचित-जातियों के लिये “'शिक्षा-सम्बन्धी' कल्याण-योजनाएँ 


(क) शिक्षा पर व्यय--केन्द्रीय-सरकार का हरिजनों की शिक्षा पर व्यय 


दिनोंदिन बढ़ता जा रहा है। निम्न तालिका से यह बात स्पष्ट हो जायगी : 
हरिजनों की शिक्षा पर व्यय की ताशिका 


वर्ष 2  च्यय व्यय 
१९४७-४८ ५,३९,३०७ 
१९४८-४९ ४,५२,३१७ 
१९४९-५० । ५,१५,५१२ 
१९५०-५१ | ७,२६,६५१ 
१९५१-५२ । ८,१७,९७६ 
१९५२-५३ | १४,३५,५५१ 
१९५३-५४ ' २६,२३६,३१६ 
१९५४-५५ । ४५,८०,४९८ 
१९५५-५६ ६३,७८,४३२ 
१९५६-५७ ८८,२४,००० 


(ख) केनद्रीय-सरकार की अन्तर्देशीय छात्रवत्तियाँ (8700 80॥0!4- 

७05 ० 060एशप्राथा। 0 [708 )--१९४४-४५ में अनुसूचित-जातियों 

के बालकों को छात्रवृत्तियाँ देने का उपक्रम श्रू हुआ था। १९४९-५० में आदिस- 

जातियों तथा पिछड़े-वर्गों को भो इन छात्रव॒त्तियों का लाभ विया जाने रूगा। अनु- 

सूचित-जातियों को दो जानवाली ये छात्रवृत्तियाँ किस प्रकार प्रतिवर्ष बढ़ती जा रही 

हैं, यह अनुसूचित-जातियों के आयुकक्‍त' की निम्न तालिका से स्पष्ट हो जायगा :-- 
अनसूचित जातियों को प्रतिवर्ष दी जाने वाली छात्रव त्तियाँ 





7 वा ___ _ $ सै दोगरणत्रृत्तित 7 | | दी गई 
१९४७-४८ ६९५५ 
१९४८०४९ ६४७ 
१९४९०-५० ८७९ 
१९५०-५१ १,३१६ 
१९५१-५२ १,६०७ 
१९५२-५३ ३४०४ 
१९५३-५४ ५,९५४ 
१९५४-५५ १०,०३४ 
१९५५-५६ १६,०८१ 
१९५६-५७ २१,५२५ 
१९७७-५८ २६,४४७ 


१९५७-५८ में अतुसूचित-जातियों के बालकों के २६,४४७ प्रा्थना-पत्र 
बात हुए और उनमें से प्रत्यक को छात्रवृत्ति दे दी गई। इस काल में पिछड़े-बर्गों 
के छात्रों के प्राप्त ३५,०७४ प्राथंना-पत्रों में से १३,६६८ को छात्रवृत्ति दे दी गई। 

(ग) प्रान्तीय-सरकारों को अन्तर्देशीय छात्रवृत्तियाँ (7870 
8जा0ंशाआाआए8 ० 546 000थ7गए८॥8 )--अनेक प्रान्तीय-सरकारें 
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अनुसूचित-जातियों का परीक्षा-श लक जो उन्हें विश्व-विद्यालय को देना पड़ता है, 
स्वयं देतो हें। केरल-सरकार उन अनु सूचित-जातियों के छात्रों को जो न्यायालय 
को 'सनद' परीक्षा में बंठते हैं, ५५२ रुपया प्रति मास सहायता के रूप में देती है। 
केरल में जो छात्र किसो वकोल के आधोन प्रशिक्षण ग्रहण करते हें या किसी 
अस्पताल में हाउस-सर्जन का काम सीखते हैं, उनमें से कुछ-एक को साल भर के 
लिए ५० रुपया प्रतिमास छात्रवृत्ति दो जाती है। केरल को तरह अन्य राज्य- 
सरकारों को भी इस दिज्ञा में कदम बढ़ाना चाहिए । 

(घ) छात्रावास (0806५ )--कई राज्यों में अनसूचित-जातियों के 
रूाभ के लिए सरकारो तथा ग़र-सरकारी संस्थाओं द्वारा छात्रावास चलाये जाते हें । 
इन छात्रावासों का उहेश्य पृ यक्‍ता की भावना को मिटाना है, इसलिए इनमें सवर्ण 
तथा अन्य जातियों के छात्र भी भत्तों किये जाते हे। १९५६-५७ में बम्बई 
सरकार न अस्पृश्यता-निवारण-प्रोग्राम के आधीन ग़रोब तथा योग्य अनुसूचित-जाति 
के छात्रों को जो कालेजों में पढ़ रहे थे, इसलिए भोजन-भत्ता देना शरू किया था कि 
वे सावंजनिक भोजनालधों में सवर्ण-छात्रों के साथ भोजन करें जिससे अस्पश्यता की 
भावना कस हो । बस्थई सरकार इस योजना को १९५७-५८ में भी चलातो रही । 
अस्पृश्यता दूर करने का सब से अच्छा सस्ता तरीका सवर्ण जाति के छात्रों को 
अनु सूचित-जातियों की भोजनशालाओं में खाना खाने के लिए वज्ञोफ़ा देना है। 
इससे अनसूचित-जातियों के लिए बनाये गये छात्रावासों से अस्पश्यता दूर करने के 
लिए काफ़ी सहायता सिलेगी। 

($) प्रौद्योगिक-प्रशिक्षण (॥6०0७४धां८४। प्रोक्ंणां)8)--अनुसूचित- 
जातियों के छात्रों को मंडिकल, एंजीनियरिंग तथा अन्य प्रौद्योगिक-शिक्षणालयों में 
असों होने के लिए सब प्रकार की सुविधा दी जाती है। इन विद्यालयों में इनके 
लिए स्थान भी सुरक्षित रखे जाते हूं । 

(थ) विदेशों में अध्ययनाथ छात्रवत्तियाँ (5९७6 ब्ाआफड 6 
0ए८/४९४५ 80072८5 )--कैन्द्री -सरकार विदेशों में पढ़ाई के लिए जंसे जन- 
जातियों के छात्रों को छात्रवृत्ति देती है वेसे अनु सूचित-जातियों के छात्रों को भी 
छात्रवृत्ति देतो है। इनमें से ४ छात्रवत्तियाँ अनसूचित-जाति के, ४ जन-जाति के 
और ४ पिछड़ो-जाति के छात्रों को दो जाती हे--इस प्रकार ये १२ छात्रवत्तियाँ हूं। 
ऐसे छात्रों को ट्रिस्ट श्रेणी का आने-जाने का किराया भी दिया जाता है। 
१९५७-५८ में शिक्षा-मंत्रालय की विदेश में अध्ययन के लिए श्रेष्ठता के अन सार 
छात्रवृत्तियाँ देने की योजना के अस्तगंत एक अनसूचित-जाति तथा तोन पिछड़े 
वर्ग के छात्रों को वज्ीफ़े दिये गये। राज्य-सरकारों में से असम सरकार ने 
१९५७-५८ में ३ अनुशुचित-जाति के छात्रों को छात्रवत्तियाँ दीं। 

(छ) पब्लिक-स्कलों में छात्रवृत्तियाँ (४००[४धए५४ ग 70070 
800008 )--१९५३ में भारत-सरकार में योग्य-विद्याथियों को पब्लिक 
स्कूलों में शिक्षा पाने के लिए छात्र-बुत्ति देने की योजना को प्रारम्भ किया । 
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योजना को क्रियान्बित करने के लिए १ राल रुपए की स्वीकृति दो गई। इस 
रुपए से योग्य विद्यार्थी हन स्कूलों में भर्ती किये जाते हें । ये मोग्य विद्यार्थी सब 
भो हो सकते हैँ, असबर्ण भो। जन-जातियों, अनुसूचित-जातियों एवं पिछड़े-बर्भों 
के लिए इन स्कूलों में १७६ प्रतिशत स्थान सुरक्षित रखे गये। १९५७-५८ में 
पब्लिक-स्कूलों में पढ़ाई के लिए भारत-सरकार ने कुल ६५ छात्रवत्तियां दीं जिनमें 
से २ अनसूचित-जाति, ५ अन्य पिछड़े-वर्ग के छात्रों को दी गईं, परन्तु आविस- 
जाति के किसो छात्र को यह छात्रवुत्ति नहों दो जा सकी । इन ७ के अतिरिक्‍त 
पब्लिक-सक्लों में शिक्षा ग्रहण करने के लिए दी जाने वाली ५८ छात्रवत्तियाँ सवर्ण 
बालकों को योग्यता के आधार पर दो गईं । १९५७-५८ में पब्लिक-स्कलों ने 
अपनो तरफ़ से २ छात्रव॒त्तियां अन्‌ सुचित-जाति के बालकों को दीं । 

(ज) तकनीकी तथा शिक्षा-संस्थापों में स्थान सुरक्षित रखना, दाखिले 
के लिये माप-दंढ तथा आयु की सीमा में ढिछाई (२८३८:ए०॥ 0० 56७६ 
॥ बल्छाांद्व थात 80फ00०ध0०१० ॥500000॥5 )--भारत-सरकार 
के कृषि-संत्रालय ने नेशनल डेयरी रिसं इम्स्टोट्यूट, करनारू (पंजाब) में २० 
प्रतिशत और दक्षिणी रोजनलू स्टेशन बंगलौर में भारतीय डेयरी डिप्लोमा 
के लिए ४ स्थान ,जन-जातियों, अनसूचित-जातियों तथा पिछड़े-बर्गों के लिए 
सुरक्षित रखे हें। भअम तथा रोज़गार मम्जारूय मे अपने आधीन ३ प्रोद्योगिक- 
संस्थाओं में १७३ प्रतिशत स्थान इन तीनों बयों के लिए सुरक्षित रखे हैं। स्वास्थ्य 
मंत्रालय ने अपने आधोन सभो संडिकल कालेजों तथा संस्थाओं में २० प्रतिश्षत स्थान, 
नई बिल्‍्लो को स्वास्थ्य-संस्थाओं में १० प्रतिशत, लेडो हाडिज कालेज में २ स्थान, 
किश्चियन संडिकल कालेज लुधियाना में १ स्थान इन तोनों प्रकार के निल्‍म ब्नों 
के लिए सुरक्षित हूँ।. केन-सरकार को तरह राज्य-सरकारें भी इस वर्ग के छात्रों 
को तकतोकों तथा शिक्षा-संस्थाओं में शिक्षा प्रहण करन के लिए प्रोत्साहित 
कर रहो हूं। अस्यई सरकार ने आदेश दिया है कि पिछड़ो जातियों के किसी भी 
योग्य छात्र को राज्य के किसी भो कृषि-कालेज में दाखिले से मना न किया जाय, 
केरल सरकार ने राज्य में स्थित तकतोीको संस्थाओं में अनसुचित-आदिम-जातियों 
के अतिरिक्त अन्य पिछड़े-वर्गों के लिए ३० प्रतिशत स्थान सुरक्षित कर दिये हैं।. 
इस राज्य में आर्ट स और विज्ञान-कालेजों तथा अध्यापक-अशिक्षय-कारलेजों में 
पिछड़े बर्गों के लिए ३० प्रतिद्त स्थान सुरक्षित हे । 

इन सब सुविधाओं के अतिरिक्त अनेक विश्व-विद्यालयों मे उत्तोर्भाजू: प्राप्स 
करने तथा आय के सम्बन्ध में मो अनकुचित -आतियों तथा अन्य पिछड़े-बर्णों को 
सुविधाएं प्रदान की हूं। 

(झ) बुनियादी भ्रावासिक स्कूल (8880 ॥२९८४6९४४8| 80000 ) -- 
जंसे उड़ोसा में आदिवासी-बालकों के लिए आश्रम-स्कूल खोले गये बंसे बिहार- 
सरकार ने बिहार-हरिजन-जाँच-कमेटी को सिफ़ारिश पर सब से पिछड़े अर्थात्‌ 
डोस, मसहर और मेहतरों के लड़फों को पढ़ाते के लिए जूनियर अभियादी 
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आवासिक-स्कूल खोले। इन स्कूलों में इलाके के दूसरे बच्चे भी पढ़ते हें। 
बिहार की द्वितीय पंच-वर्षोय-योजना में इस प्रकार के ३५ आवासिक-स्कूलछ 
चलाने का प्रोग्राम है। बिहार में अनुसूचित-जातियों की लड़कियों के लिए भी 
ऐसे स्कूल खोले जा रहे हें। अन्य राज्यों की सरकारें भी बिहार का अन॒करण कर 
हरिजनों के लिए एंसे आवासिक-स्कूल खोल सकती हूं। 
४. अनुसचित-जातियों के लिए 'कृषि-विकास-संबंधी' 
कल्याण-योजनाएँ 

(क) भूमिहीन अनुसूचित-जाति के किसानों को भू-स्वामित्व (॥.&70 
धाए्ाट णि 4826॥65५ 800पर॥$ ए $066०७७ ०७७८५ )-- 
देश में अगर खेती करन वाले किसान १०० हूँ, तो इन सो में १५.३ प्रतिशत अन- 
सूचित-जाति के लोग हूं। अगर खेतो करन वाले भूमि-होन किसान १०० हों तो 
उनमें ३३ प्रतिशत भ्‌ सिहोन-किसान अन्‌ सूचित-जाति के लोग हे। भूमिहीन किसान 
जन-जातियों की अपेक्षा भो अनुसूचित-जातियों में अधिक हें। जन-जाति के 
लोग तो जंगलों में रहते हें इसलिए उन्हें भूमिहोनता के प्रइन का सामना नहीं करना 
पड़ता, अनसूचित-जातियों के छोग शहरों में रहते हें, इसलिए इनके लिए यह एक 
विकट समस्या है। १९५१ को जन-गणना के अनुसार प्रामोण अनुसूचित-जाति 
के लोगों की संख्या ४,६२,२०,५८७ थी जिनमें ३,७२, ०५,१९३ अनसूचित-जाति 
के भूमिहीन किसान हें जो बटाई पर खेत बोते हूं 

इन लोगों को जितनो अधिक संख्या में भूमि दो जा सकती है, दो जानी 
आहिए। इस कार्य के लिए ज़्मोन तोन प्रकार से प्राप्त हो सकतो है--राज्य के 
पास जो कृवियोग्य व्यर्थ ज्षमीन पड़ो हें, भूमि-अधिकार ((थ॥78 ० 870) 
निश्चित होने के बाद बच्चो हुई भूमि तथा भू-दान ओर प्राम-दान से प्राप्त हुई भूमि 
अनसूचित-जाति के लोगों में बाँटो जा सकती है। 

भिन्न-भिन्न राज्य-सरका रों में अन सूचित-जातियों, जन-जातियों तथा पिछड़े- 
वर्गों को जो भूमियाँ बांदो गई हें उनका पूरा ब्योरा तो उपलब्ध नहीं हं, परन्तु जो 
कुछ उपरसब्ध हुआ है उसके आधार पर कहा जा सकता है कि इस दिशा में भिन्न- 
भिन्न राज्यों में कार्य हो रहा है, जो निम्न विवरण से स्पष्ट है 

















““__ जअजमीनजो दो गई (एकड़ो मं) 

राज्य | अनुसूचित- जन-जातियों । पिछड़े-वर्गों | कुल योग 
_  जातियोंकों | को | को [| 
बिहार ४४,८६७ ४४,३५० १३,९७०  ,०३, १८७ 
बस्बई ८,५२,९७३ | ८,९१,९५८१ २२,१३,९२३ |२३९,५८,४७७ 
भध्य-प्रदेश २,००,००० कम २,००,००० 
उड़ीसा १०,९८५ ३५,३६४ २४० | ५४,५८९ 
जिपुरा धन २५,६४६ | २५,६४६ 
_ फुल योग | ११,०८८२५ | ९९६,९४१ २२,३६१३२३ ४३,४१,८९९ 
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बिहार में रंबेन्यू-अधिकारी ज्ञमोन बाँट देता है। इस कार्य में वह हरिजन- 
कल्याण-विभाग के अधिकारी का सहयोग ले लेता है। अनसूचित-जाति के प्रत्येक 
परिवार को ५ एकड़ कृषि-पोग्य भूमि दी जातो है जिसके लिए रजिस्ट्री की फ़ोस 
नहीं लगतो । १७ जिलों में भू-दान द्वारा २ राख एकड़ से अधिक भूमि प्राप्त हुई 
है जो १.२४ लाख लोगों को बाँटो गई है जिसमे ६० हज़ार के लगभग अनसूचित- 
जाति तथा जन-जाति के लोग हैं। इनमें अनुसूचित-जाति के अधिक हे । बस्वई 
सरकार ने सब जिलों के पिछड़े-वर्गों के लोगों को खेती करने के लिए बंजर भूमि 
“अधिक अन्न उपजाओ” आन्दोलन के अन्तर्गत ठेके पर देने को आज्ञा दो है। 
मध्य-प्रदेश में भू-दान में मिली भूमि तथा ज़मीदारी-प्रथा रह होने से राज्य-सरकार 
को मिलो भूमि रंवेन्यू-अधिकारियों हारा अनुसूचित-जातियों तथा आदिम-जातियों 
में बाँट दो गई है। भूमिहोन परिवारों को प्रति परिवार १५ एकड़ ज़मोन दी 
जाती है और उसे उपजाऊ बनाने के लिए खर्चे का कुछ भाग भो सरकार देतो 
है। इसी प्रकार अन्य राज्य-सरकारों में इन लोगों को भूसि वितरित की जा 
रही है। 

६- अनसचित-जातियों के लिए “गहोद्योगों को 
कल्याण-पोजनाएँ 

जंसा हम देख आये हूँ अनु सुचित-जातियों को अर्थ-व्यवस्था जन-जातियों से 
भो हीन है। जन-जातियों के पास ज़ञमोनें तो हें, इनके पास जमोनें भो नहीं हूं, 
इन्हें मेहनत-मज़दूरी से हो पेट भरना पड़ता है। इस दृष्टि से इनकी आ्थिक- 
समस्या को हल करने के लिए गुृहोद्योगों को जारी करना ज़रूरों है। हमारी प्रथम 
पंच-वर्षोष-पोजना कृषि-प्रधान थी, उद्योगों को तरफ़ उसमें कम ध्यान दिया गया 
था, इसलिए उस योजना-काल में अनुसूचित-जातियों की समस्या का हुलू करने 
वाले उद्योग जारी नहीं किये जा सके, अब द्वितोय-योजना-काल में इधर विशेष 
ध्यान दिया गया है। प्रथम पंच-वर्षोय-योजना में विभिन्न राज्य-सरकारों द्वारा 
पिछड़े-वर्ग के लिए संचालित गृहोद्योग-पोजनाओं पर ७४ राख से अधिक रुपया 
व्यय किया गया। द्वितीय पंच-वर्षोय योजना में पिछड़े-वर्ग के विकास के अन्तगंत 
५४७.२९ राख की रकम इनके विकास के लिए रखी गई है, जिसमें से 
२,४७,५४,५५० रुपया अनुसूचित-जातियों तथा ३५,२२,४५० रुपया पिछड़े-बर्गों 
को जातियों के प्रामोद्योगों के विकास पर व्यय होगा । 

६ अनुसचित-जातियों के लिए आ्िक-सुधार-संबंधी' 

अन्य योजनाएं 

(क) अन्न-मंडार (0थ7॥ (00!88)--पिछड़े-बर्गों के भूसिहोन 
किसानों के लिए अन्न-भंडारों का महस्त्वपूर्ण स्थान है। थे लोकप्रिय इसलिए हूँ 
क्योंकि इन भंडारों से परिवारों को देनिक उपयोग के लिए अन्न मिलता है, और 
कृषि के लिए उधार के तौर पर बीज मिलता है। अन्न-मण्डार पहले बिहार तथा 
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बस्वई राज्य में केवल आविवासियों को सहायता स्थापित किये गये थे। उन 
राज्यों में सफल प्रयोग के परिणामस्वरूप अब वे सब राज्यों में अपना लिये गय हैं 
और अनुसूचित-जातियों को भी इनका लाभ दिया जाने लगा है। ज़्यादातर ये 
अन्न-भण्डार आदिवासियों के काम आते हूँ, परन्तु बिहार में द्वितोय पंच-वर्षोय 
योजना में ७२५ अन्न भण्डार खोलने का विचार है जिनमें से ३२९५ आदिवासियों 
के लिए और ३३० अन्‌ सूचित-जातियों के लिए खोले जायेंगे । 

(ख) ऋण-मोचन तथा साहुकारों पर प्रतिबन्ध (060 7९0९79007 
क्ात लाध्टोए ०0 7रणा८ए-+०70275 )--हमारे ग्रामोण लोगों में आम तौर 
पर सभी स्तरों पर ऋण-ग्रस्तता काफ़ी दिखाई देती है, किन्तु अनुसूचित-जातियों 
में बहु सब से अधिक है। ऋण-प्रस्तता के अन्य कारणों में से प्रसभल कारण हें-- 
निर्बनता, फ़िजलखबों और पंतृक-ऋण। अनसूचित-जातियों को निर्वाह के 
लिए भी ऋण लेना पड़ता है, और भूमिहोन होने के कारण ऋण अदा करने को 
उनकी सामश्य इतनी कम गिनो जाती है कि केवल सूदखोर साहूकार ही उन्हें अधिक 
ब्याज के लोभ से ऋण देना चाहता है, अन्य कोई नहीं। सामाजिक रोति-रिवाज़ों 
से फ़िजूललर्नोी भी इतके ऋण में वृद्ध का कारण है। पंतक-ऋण भो ऋण- 
ग्रस्तता का एक कारण है। ये लोग ऋण लेकर पंदा होते, ऋण में हो जोते और ऋण 
का बोल सिर पर लेकर मरते हें। यह क्रम जंसे-का-तंसा पीढ़ियों तक चलता है। 
इसका परिणाम यह होता है कि जो-कुछ बचो-खच्ो ज़्मोन उनके पास होती हूं, 
सब साहूकारों के पास चलो जाती है। 

कुछ राज्य-सरकारों ने ग्राम के साहुकारों को इस कर मनोवृत्ति को रोकने 
के लिए कह के ब्याज को दर को नियन्त्रित करने एवं पिछले बहुत दिनों के चाल 
कर्ज को समाप्त करन आदि के लिए कुछ कदम उठाये हें। जम्म और काइसोर 
सरकार ने ऋण-प्रस्तता की समस्या को 'पोड़ित-ऋणो-मुक्ति-एक्ट' ([)50725860 
/600075 रिथार्श 80) द्वारा हुल किया है। इससे हरिजनों को भी लाभ 
पहुँचा है। मत्रास में साहुकारा-कानून-१९५७ (०6९५ [.,श06५ 66, 
957) स्वीकृत हुआ है जिससे साहकारों के व्यवसाय पर काफ़ी नियमन तथा 
नियन्त्रण हो गया है। इससे भो हरिजनों को राहुत मिलेगो। राजस्थान में 
यहापि इस आदय का कोई कानून नहों बना, तो भो ऋण-समझोता बोर्डों 
(०कछ 7२०००॥०थां।ं४ध०] 802५5 ) द्वारा कर्ज के बोझ से अन्य ऋण- 
ग्रस्त लोगों को तरह अनसूचित-जातियों को भो राहुत दी जातो है। 


: ७. अनुसूचित-जातियों में स्वास्थ्य-संबंधी' कल्याण-योजनाएँ 
स्वास्थ्य के सम्बन्ध में दो बातों पर ध्यान रखना आवश्यक होता है--- 
स्वास्ष्य-रक्षा तथा रोग-निरोध। स्वास्थ्य-रक्षा के लिए भोजन, जल, वाय पर 
ध्यान देना होता हु, रोग-निरोध के लिए मलेरिया, कुष्ड, यौन-रोग, च्म-रोग 
आदि से तन-बदन की रक्षा करनो होती है। 
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भोजन के लिए पोष्टिफ-भोजन चाहिए, परन्तु यह तो जन-साधारण को 
आर्थिक अबस्था के उन्नत होन पर ही हो सकता है। जल-वाय के लिए अनुसूचित- 
जातियों को बहुत कष्ट उठाना पड़ता है। पीने योग्य अच्छे पानी के सिलने की 
समस्या ह न जातियों को प्रमुख समस्याओं में एक है। प्रायः ये तालाबों का पातो 
यीते है। इनके मकान भी गन्दी बस्तियों में बने होते हूं, जहां पानो के निकास को 
नालियां नहों होतीं, जगह-जगह बच्चे बेठ टट्टीो-पेशाब किया करते हूँ । मलेरिया, 
कुष्ठ, खमं-रोग आदि से ये पोड़ित रहते हें। प्रथम पंच-वर्षीय योजना के अन्तर्गत 
पिछड़े वर्गों को लिकित्सा-सम्बन्धी सुविधाएं देने के लिए केन्द्रीय तथा राज्य- 
सरकारों ने २.४३ करोड़ की धन-राध्षि व्यय की है; द्वितीय-पोजना में इस सद 
में ८.०५ करोड़ की घन-राशि व्यय की जा रहो है। देश के अनेक पिछड़े क्षेत्रों 
में १९५६-५७ में २२२ दवाखान ओर अस्पताल, २८ स्वास्थ्य और प्रसूति-केनल 
खोलने तथा चलान पर एवं ४,७५१ कुओं के निर्माण पर ७६,८६,११५ रुपया 
व्यय किया गया। १९५७-५८ में इन कासों पर १,०६,९२,९४३ रापए का 
व्यप किया जा रहा है जिससे ३४० दवाखाने और अस्पताल, ७८ स्वास्थ्य, प्रसृति 
एवं बाल-कल्याण-केन्द्र लोलन ओर चलाने तथा ४,१२७ कुएं बनवाने और मरम्मत 
करवाने की योजना है। 


८. अनुसचित-जातियों के लिए “गह-निर्माण' तथा गन्‍्दो 
बस्तियाँ हटाने को कल्याण-योजनाएँ 


पिछड़े-वर्गों के घरों की दशा को सुधारन के लिए द्वितीय पंच-वर्षोय योजना 

में ८२३ लाख रुपया रखा गया है। यह राशि आविवासियों, अनग सूचित-जातियों 
तथा पिछड़ें-वर्गों के लिए है। समस्या इतनो बड़ी है कि यह धन-राशि बिलकुल 
अपयराप्ति है। हरिजनों के धर अधिकतर ऐसी जमीन पर बने हैँ जो उनकी अपनी 
नहीं है। किसी भो गाँव में हरिजनों के घरों का पता लूगाना बहुत आसान है क्योंकि 
वे कम ऊंची दोबारों के बने होते के साथ-साथ, परस्पर सटे हुए, गाँव के एक 
कोने में बन हुए, उनके सहन कीचड़ से भरे हुए, गलियाँ धूल से भरी हुई होती हूं । 
.. अनु सूचित-जातियों को ग॒ ह-निर्माण के लिए सहायता दी जाती है। राज्य- 
सरकारों की अपनी-अपनी परिस्थितियों के अनुसार अपनी-अपनो योजनाएं हूं, 
परन्तु केम्ोय-सरकार को योजना के अनुसार एक मकान के लिए १,००० रुपया 
व्यय आना चाहिए जिसमें से ७५० रुपया अनुदान के रूप में सरकार देती है और 
२५० रुपया अनुदान लेने वाले को अपने भ्रम के रूप में देना पड़ता है। यह 
अनुभव किया गया है कि जहाँ-तहाँ पृथक-प्‌ थक घर बनाने से समस्या हल न होगी 
इसलिए प्रान्तीय-सरकारों पर इस बात का जोर डाला गया है कि वे बस्तियों 
के बनवाने का प्लान बनवा ले ताकि उनमें पानी को व्यवस्था, अच्छी नालियाँ 
आदि बनाने का कास भी किया जा सके जिससे सब को राभ हो। जहां कहीं भी 
लोगों को घर बनाने में सहायता दं। गई है उन्होंने बड़े उत्साहु का परिचय दिया है। 


अनुसू चित-जातियाँ तथा समाज-कल्याण ४०१ 


केन्द्र द्वारा प्रसारित योजना के अन्तर्गत उत्तर-प्रदेश में अनुसूचित जातियों के 
कल्याण के लिए इलाहाबाद, आजमगढ़, देवरिया, गोरखपुर, हरदोई, जोनपुर, 
मेरठ और बाराबांकी के जिलों में से प्रत्येक जिले में एक प्रोजेक्ट-क्षेत्र चन लिया 
गया है ओर प्रत्येक प्रोजेक्ट-क्षेत्र में द्वितीय पंच-वर्षोय योजना के अन्तगंत अनुसूचित- 
जातियों के नि/मत्त ५०० घरों के निर्माण का आयोजन किया गया है। 

“निर्माण, आवास और संभरण मंत्राल्य' ()४77509 ०0 ५४०८६, 
प्र०प्रशंग8 ॥॥0 87777 ) की तरफ़ से प्रामों के पुननिर्माण को एक योजना 
द्वितीय पंच-वर्षोय योजना-काल में चल रही है जिसका लक्ष्य यह है कि देश भर 
में ५,००० गाँवों को बिलकुल गिरा कर नये सिरे से पकक्‍को इंटों का और अच्छे ढंग 
का बनाया जाय। एक गाँव का बिलकुल पु]्ननिर्माण ८-१० वर्ष में पूरा होगा। 
इस योजना में एक मकान १,५०० रुपए का होगा। इस का में सरकार सहायता 
देगी परन्तु लागत का कम-से-कम ५० प्रतिशत सामान या श्रम के रूप में सकान- 
मालिक को देना होगा। हरिजन क्योंकि ऋण देने में असमर्थ होते हें इसलिए 
केन्रीय-सरकार उन्हें अनुदान देने को सुविधा प्रदान करती हे। इस प्रकार का 
सफल प्रयोग पंजाब के ग्‌ ड्गाँवा जिले के शमसपुर नामक गाँव में किया गया है जहाँ 
गाँव के सभी घर गिरा कर उन्हें बुबारा नये सिरे से और नये ढंग से बनाया गया है। 

द्वितीय पंच-वर्षोय योजना में २०० लाख रुपए को व्यवस्था गन्दो-बस्तियों 
को हटाने और भंगियों के लिए घरों का प्रबन्ध करने के लिए को गई हे। इस 
योजना के अन्तगंत केन्द्रीय सरकार लागत का २५ प्रतिशत अन्‌ दान के रूप में और 
५० प्रतिशत ऋण के रूप में प्रदान करतो है ओर शोष २५ प्रतिशत अनुदान के 
रुप में राज्य-सरकारों और स्थानीय अधिकारियों को देना पड़ता है। आन्ध्र- 
प्रवेश में १७ राख रुपए को धत-राशि भंगियों के लिए घरों को योजना के निमित्त 
दो गई है। असम में नगरपालिकाओं के मेहतरों आदि के लिए पक्के सकान बनाते 
के अन्‌ दान दिय गये हे। कलकत्ता कॉरपोरेशन ने अपने १३,००० भंगियों के लिए 
घर बनान को २ करोड़ की रागत की योजना तंयार को है। राजस्थान में जयपुर, 
अलवर, कोटा और उदयपुर में भंगियों के लिए घर बनाये गये हें। उत्तर-प्रदेश 
में नगरपालिकाओं को भंगियों के क्‍्वार्ट र बनाने के लिए धन दिया गया है। 
९. अनूसूचित-जातियों के लिए 'सहकारिता' की कह्याण-योजनाएँ 

सहकारिता-आन्दोलन ग़रीब लोगों को आथिक-सहायता तथा सहूकारों 
के चुंगल से छटकारा देने का एक ठोस साधन है। द्वितीय पंच-वर्षीय योजना में 
अनुसूचित-जातियों को केन्द्र तथा राज्य को तरफ़ से सहकारिता के क्षेत्र में सहायता 
के लिए जो धन दिया जा रहा है, वह निम्न है: 


मा भय 6 कि कस तथा राज्य | द्वितीय-योजना के | १९५६-५७ (रप्-ए८ 
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४०२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


बिहार, जम्मू व काइसोर तथा उत्तर-प्रदेश को राज्य-सरकारों द्वारा 
अनुसूचित-जातियों को साधारण शर्तों पर कर्ज देने को सुविधाएं देने के लिए 
'सहकारी-ऋण-समितियाँ' ((०0-०ुछश2ए6 ९ 760॥। 50008॥6५ ) स्थापित की 
गई हैं। सहकारी-समितियों का अधिक कार्य आदिम-जातियों में हो रहा है, परन्तु 
जेसा ऊपर के व्यय की रकमों से सूचित होता है; . अनुसूचित-जातियों में भी इस 
कार्य का श्रोगणेश हो चका है। क्‍ ह 

१०. अनुसूचित-जातियों के लिए केन्द्र तथ7 राज्य में सुरक्षित 
स्थान तथा सुविधाएं 

अनुसूचित-जातियों की उन्नति करने के लिए उनके लिए सेप्ो क्षेत्रों में स्थान 
सुरक्षित किये गये हूं ताकि वे आगे बढ़ सके। उदाहरणार्थ, 

(क) लोक-सभा तथा राज्य-विधान-सभाओं में सुरक्षित स्थान+- १९५६ के 
अध्यादेश के अनु सार अनुसूचित-जातियों के लिए लोक-सभा में ७६ राज्यों को 
विधान-सभाओं में ४७० स्थान सुरक्षित हें। संविधान' को घारा ३३४ के ऐभनतुसार 
अन सूचित-जातियों के लिए लोक-सभा तथा राज्यों की विधान-सभाओं में दर वष 
के लिए ये स्थान सुरक्षित रखे गये थे। यह अवधि २६ जनवरो १९६० को समाप्त 
हो रही थी, इसलिए अब १९५९ की ३० नवम्बर को संसद में एक बिल पेश करदे 
यह अवधि और दस साल अर्थात्‌ १९७० तक के लिए बढ़ा दी गई है। क्योंकि 
'संविधान' में लिखा है हू यह अवधि दस साल तक रहेगी, और संविधान' में 
परिवत्तन किये बिना इस अवधि में परिवत्तन नहीं किया जा सकता, और संविधान' 
की किसी बात में परिवत्तंन करने के लिए तीन-चौथाई सदस्यों का मत होना अपेक्षित 
है, इसलिए तोन-चोथाई मत से यह परिकत्तंन स्वीकृत हुआ है। 

इस परिवत्तंन के पक्ष में यक्तियाँ--लोक-सभा तथा विधान-सभाओं में अन- 
सूचित-जातियों के सुरक्षित स्थातों की अवधि दस वर्ष तक बढ़ा देन वालों का कहना 
है कि यह बात तो विपक्ष के लोग भो मानते हें कि इन जातियों को शिक्षा, नौकरी, 
सामाजिक, आर्थिक आवी के क्षेत्रों में सब रियायतें देनी चाहिए, राजनतिक क्षेत्र 
में हो वे इस रियायत का विरोध करते हूँ। परन्तु सामाजिक, आथिक, राजनंतिक 
क्षेत्रों को एक-दूसरे से अलग नहीं किया जा सकता। अगर ये पिछड़ो हुई जातियाँ 
हैं, तो हर क्षेत्र में पिछड़ी हुई हूं, ओर इसलिए इन्हें हर क्षेत्र में रियायत देनी पड़ेगी । 
इस रियायत के देन के पक्ष में दूसरी यक्ति यह है कि हिन्दू-समाज ने सेंकड़ों नहीं, 
हजारों वर्ष से इस वर्ग को सब अधिकारों से वंखित रखा है। जिस वर्ग को हजारों 
सालों से अधिकारों से वंचित रख। हो उसे बीस वर्ष तक विशेष राजनंतिक अधिकार 
दे दिये गये, तो क्या ग़जब हो गया। इस शियायत देने के पक्ष में तीसरी यक्ति यह 
है कि जो लोग कहते हें कि नौकरी आदि में तो इन्हें और दस साल की रियायत दे 
दो जाय, संसद्‌ में इनके लिए स्थान सुरक्षित न किये जायें, वे यह भूल जाते हूँ कि 
नोकरी में तो कुदाल व्यक्तियों को अरूरत है, एक अक्रुशल व्यक्ति भी शासन को 
बिगाड़ सकता है, परन्तु लोक-सभा या विधान-सभाओं में क्योंकि व्यक्ति कास नहीं 
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करता, पार्टो काम करती है, इसलिए वहाँ कुछ अकुशल व्यक्तियों के आ जाने से 
शासन पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता। अगर विपक्षी शासन में इन जातियों को 
रियायत देने के लिए तंयार हूं, तो लोक-सभा तथा राज्यों की विधान-सभाओं में 
इनके लिए स्थान सुरक्षित करन से तो कोई हानि हो ही नहीं सकती। क्योंकि 
अभी तक ये जातियाँ पिछड़ी हुई हो हें इसलिए इनके लिए स्थान सुरक्षित रखना 
इन्हें देश की अन्य जनता के स्तर पर लाने के लिए ज़रूरों है। 

इस परिवत्तेन के विपक्ष में यक्तियाँ--जो लोग कहते हें कि अब ओर दस 
साल तक यह अवधि नहों बढ़ानी चाहिए उनका कहना हे कि इस प्रकार संविधान' 
में बार-बार परिवत्तत करना संविधान के साथ खिलवाड़ करना है। संविधान' 
एक पवित्र वस्तु है, उसमें बार-बार परिवत्तंत करना अनचित है। इनको दूसरी 
पक्ति यह है कि इस प्रकार राजनतिक-क्षेत्र में स्थान सुरक्षित करने का अर्थ 
जातिवाद को सदा के लिए प्रश्नय देना होगा। एक तरफ़ हम जातिवाद का विरोष 
करते हे, दूसरी तरफ़ जातिवाद के आधार पर स्थान सुरक्षित करते हं-यह परस्पर- 
विरोध है। तोसरी बात ये लोग यह कहते हें कि लोक-सभा आदि में इन जातियों 
के लिए स्थान सुरक्षित करन का उद्देश्य क्या है? इसका उद्देश्य यही तो हे कि 
इन जातियों को शिक्षा के क्षेत्र में, नोकरी के क्षेत्र में, सामाजिक तथा आर्थिक क्षेत्र 
में रियायत दी जाय । उसी रियायत से भारी संख्या को लाभ होगा, कुछ लोगों के 
लिए कुछ स्थान लोक-सभा में सुरक्षित कर देने से तो इन जातियों को जाति के तौर 
पर कोई लाभ नहीं होगा। यह लाभ तो इन जातियों के कुछ चलते-पुर्जे लोगों को 
हो जायगा, सर्व-साधारण को इससे कोई लाभ नहीं होगा। सर्बव-साधारण को 
शिक्षा, नौकरी, सामाजिक तथा आर्थिक-क्षेत्र में लाभ देने के लिए इनके साथ 
रियायतें कर दी जायें-इसमें किसी को कोई आपत्ति नहीं, परन्तु राजनंतिक-द्षेत्र में 
इनके लिए स्थान सुरक्षित कर देने से तो उस जातिवाद की जड़ें पक्की हो जायेंगी, 
जिसे हम हटाना चाहते हें। 

(ख) प्रादेशिक-परिषदों, स्थानीय निकायों तथा पंचायतों में सुरक्षित 
स्थान--इसो प्रकार प्रादेशिक-परिषदों (॥6777/0778] (0प॥०$ ), स्थानोय 
निकायों (].008 80205 ) तथा पंचायतों में भो इनके लिए स्थान सुरक्षित हूं। 

(ग) चतुर्थ-श्रेणी के पदों के लिये सुरक्षित स्थान--केन्द्रीय-सरकार के 
दफ्तरों में चतुर्थ श्रेणी के स्थायी पदों के २१.७६ प्रतिशत तथा अस्थायों पवों के 
लिए २२.८२ प्रतिशत स्थान अनुसूचित-जातियों के लिए सुरक्षित हूं। अन्य पदों पर 
अनुसूचित-जाति के व्यक्ति इतनी बड़ी संल्या में नहीं हैं। उदाहरणार्थे, प्रथम 
श्रेणी के स्थायी पदों पर इनको संख्या कुल ०.७ प्रतिशत तथा अस्थायी पदों पर 
०.९५ प्रतिशत है। यही हाल द्वितीय श्रेणी के पदों पर हे, तृतीय श्रेणी के स्थायी 
पदों पर इनको संख्या ५.०३ तथा स्थायो पदों पर ७.६७ प्रतिशत है। अधिक 
संख्या चतुर्थ भ्रेणो के पदों पर हो है जिसके लिए किसी को आपत्ति नहों होनी 


चाहिए। 
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(घ) आय तथा योग्यता की झरतं में ढील---विद्व-विद्यालयों को परीक्षाओं 
में तथा जिन विभागों में अनुसूचचित-जातियों के लिए स्थान सुरक्षित हें उनमें 
अनसूचित-जाति के बालकों तथा उम्मोदवारों को आय एवं योग्यता आदि का 
प्रतिबन्ध उतना कड़ा नहीं है 'जतना अन्य वर्गों के लिए है। 

११. अनुसचित-जातियों तथा जन-जातियों के छात्रों के लिए 

परीक्षा-पुर्व-प्रशिक्ष ण-केन्द्र 

यद्यपि अनुसूचित-जातियों तथा अनुसूचित जन-जातियों के लिये आई० ए० 
एस० आदि सेवाओं में कुछ स्थान सुरक्षित रखे जाते हैँ, तथापि योग्यता को 
कमी के कारण इन परीक्षाओं में इन जातियों तथा जन-जातियों के छात्र उत्तोर्ण 
नहीं होते और ये स्थान खालो रह जाते हें। इस कमी को दूर करने के लिए 
मई १९५८ से इलाहाबाद विश्व-विद्यालय के तत्त्वावधान में केन्द्रोय-सरकार 
को तरफ़ से एक प्रशिक्षण केन्द्र खोला गया है जिसका नाम 'अनुसूचित-जातियों 
तथा जन-जातियों का परोक्षा-पृर्व -प्रशिक्षण-केन्न्‍र/ (50060700. (85४(८५ 
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रखा गया है। इस केन्द्र में उक्त परीक्षाओं में बेठने वाले अनसचित-जातियों 
तथा जन-जातियों के छात्रों को योग्यता बढ़ाने के लिए अवसर दिया जाता है । 
जिन-जिन विवयों को परोक्षा होतो है उन विषयों के २०-२५ अध्यायक इन 
विद्यार्थियों को अपने-अपने विषय की तय्यारों कराते हें। फ़िलहाल ४०-५० 
विद्यार्थियों को प्रशिक्षित करने को इस संस्या में व्यवस्था है। इनका खाना- 
पोना, रहन-सहन, शिक्षा आदि सब म॒फ्त होता है । 
१२. अनुसूचित-जातियों के कल्याण के लिए ग्ेर-सरकारो प्रयत्न 

अस्पृब्यता-निवारण के लिए सरकार की तरफ़ से जो प्रयत्न हो रहा है और 

इनके लिए जो सरफारी कल्याण-योजनाएं बन रही हें उनका वर्णन हमने किया। 
इन सरकारो प्रयत्नों के अलावा ग़र-सरकारी संस्थाओं को तरफ़ से भी इस दिशा 
में बहुत कार्य हुआ है। अगर कहा जाय कि पहले ग्र-सरकारी प्रयत्न हुआ, 
उसी ने सरकार को इस दिशा में कार्य करन के लिए बाधित किया, तो भो अत्यक्ति 
नहीं होगी । ग़ेर-सरकारो प्रयत्नों में कुछ प्रयत्न अनसूचित-जातियों को तरफ़ से 
हुए, कुछ सवर्ण हिन्दुओं की तरफ़ से हुए, कुछ सामाजिक तथा राजनंतिक संस्थाओं 
को तरफ़ से हुए। अनृसूचित-जातियों के प्रयत्नों में स्वर्गीय डॉ० अम्बेदकर का 
अखिल भारतोय अनुसूचित जाति संघ” तथा श्री फजोलकर का भारतीय 
बलित-वर्ग संघ प्रसिद्ध हें । सवर्ण-हिन्हुओं के प्रयत्नों में आ्यंसमाज को दलितोद्धार- 
सभाएँ बड़ा सराहनीय कार्य कर रहों हूँ । राजनंतिक-संस्थाओं की तरफ़ से १९२० 
में महात्मा गांधो के प्रयत्त से कांग्रेत का अस्पृश्यता-विरोधी आन्दोलन को अपने 
कार्य-ऋप में सम्मिलित कर लेना तथा महात्मा गांधी का हरिजन-सेवक-संघ को 
स्थापित करना इस दिशा में बड़ा भारी कदम था। इन का कुछ विस्तार से वर्णन 
हम पिछले अध्याय में कर आये हे, यहाँ अधिक लिखने की आवश्यकता नहा है। 
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(प्राष0ए गणारा' ए4शा,१) 
१. संयुक्त-परिवार को उत्पत्ति का कारण तथा रूप 

परिवार का आधार प्राणि-शास्त्रोय एबणाएँ (800ट१04 07४6७) 

तथा “आध्िक-एबणाएँ' (£00707रं८ 07965) हूँ। कंसे ? स्त्री-पुरुष में 
धौन-भावना' (8९५४ 0776) है, जब तक उसे कानूनों रूप न दे दिया जाय, 
तब तक समाज उसको खुलो छूट नहीं देता। स्त्री-पुरुष में सन्‍तान की कामना 
(?7006३४ए९ 067५6) भी है। ये दोनों एबणाएंँ परिवार का प्राणि- 

शास्त्रीय” (800208 ) आधार हूं। इसके अतिरिक्त भूख-प्यास हर-एक को 
लगती है, सुरक्षा हर-एक चाहता है। भूख-प्यास के कारण ब॒भक्षा' (्रपरा26 
477५6) तथा जोवन की रक्षा के कारण सुरक्षा' (56८07 0776) की 
चाह भी हर-एक में है। ये दोनों एबजणाएँ आथ्थिक' (77007070) हूँ । 
प्राणि-शास्त्रीय' तथा आथिक'--इन दो एबणाओं को पूर्ण करने के लिए ही परिवार 
बना है। इन एथणाओं के पररणाम-स्वरूप परिवार में पति-पत्नी तथा सन्‍्तान होते 
हैं, परन्तु शरू-शुरू में जब परिवार का संगठन हुआ था, उस समय--पत्ति, पत्नी, 
सन्तान--केवरू इन तोन से तो परिवार नहीं बना होगा। उस समय एक-दो के 
नहीं, अनेक व्यक्तियों के सहयोग से भोजन-प्राप्ति जेसा कठित कार्य सम्पन्न होता 
होगा। एक पूर्वज से परिवार के जितने लोग उत्पन्न हुए थे सब साथ रहते थे। 
एक माता-पिता की पांच सन्‍्ताने हैं। खेती-बाड़ो के लिए माता-पिता के अतिरिक्त 
इन पाँचों को ज़रूरत थी। कोई हल चलाता, कोई बीज बोला, कोई खेतों को 
रक्षा करता--सब कामों के लिए अधिक-से-अधिक व्यक्तियों की आवश्यकता थो । 
सब की साझी ज़्मोन में तो सब का गुजर चलू सकता था, जमोन के टुकड़ें-टकड़े 
करके कोन कितना पेदा कर सकता था ? परिवार में पति-पत्नी और बच्चे हो 
नहों थे, चाथा-ताऊ और उनके बच्चे--सब शामिल थे। किसी के सन्‍्तान न 
होती तो गोद ले लेता था, अकेला आदमी कहाँ तक काम कर सकता है, इस प्रकार 
का ओ परिवार बनता था, उसे संयुक्‍त-परिवार' (30॥/ 777) कहते थे। 
इस परिवार में अविवाहिता कन्याएँ और अविवाहिता बहने भो शामिल थीं। यह 
ध्यान देने को बात है कि बहनें तथा कन्याएँ तभी तक इस संयक्त-परिवार' 
का अंग मानी जाती थों, जब तक उनका विवाह नहों हो जाता था । विवाह 


४०६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


होने के बाद वे दूसरे परिवार क। अंग बन जातो थीं, और पहले परिवार से उनका 
सम्पत्ति-सम्बन्धी कोई लगाव नहीं रह जाता था, जिस परिवार में वे जाती थीं, 
उसमे अपने पति के साथ उनका आर्थिक-सम्बन्ध जड़ जाता था। विवाह से पहले 
ही कन्या अपने पिता या भाई से अपने भरण-पोषण की अधिकारिणी हो सकतो थो, 
उसके बाद इस परिवार का उसके भरण-पोषण के साथ कोई सम्बन्ध नहीं रह 
जाता था। जब तक वह इस परिवार में थो तब तक वह अपने पिता तया भाई पर 
आश्चित थी, जब वह उस परिवार में चली गई तब अपने पति पर आश्रित हो गई; 
यहाँ रहते हुए वह यहाँ के देवी-देवताओं की पुजा करती थी, वहाँ जाकर वह वहाँ के 
देवो-देवताओं की पूजा करने लगी; यहाँ की ज़िम्मेदारी यहाँ छोड़ कर उसने वहाँ 
को ज़िम्मेदारों ले लो। इस दृष्टि से संयक्त-परिवार' में लड़की उम्र भर लड़को 
नहों मानी जाती, भरण-पोषण की दृष्टि से लड़की के साथ तभी तक लड़की का-सा 
व्यवहार होता है जब तक वह किसी को पत्नी नहीं बन जातो। पत्नो बनते हो 
उसके भरण-पोषण का किसी प्रकार का उत्तरदायित्व संयक्‍त-परिवार पर नहों 
रहता। 
२. संपक्त-परिवार को परिभाषा 

संयक्त-परिवार के स्वरूप के सम्बन्ध में हमने ऊपर जो-कुछ लिखा उससे 
उसको परिभाषा स्पथ्ट हो जाती है। संयुक्‍त-परिवार वह कहुरूता है जिसमें 
परिवार के सब सदस्यों की सम्पत्ति तथा आय सम्मिलित हो, वे एक-साथ रहें, 
उन सब की एक जगह रसोई बनती हो, उनका आर्थिक तया सामाजिक जोवन एक- 
सुत्र मं बंधा हो। आथिक तथा सामाजिक जीवन एक-सुत्र में बंधा हो--इसका 
क्या अथं है ? इसका यह अथं है कि जो-कोई कमाये वह्‌ उसकी अथनो निजो कमाई 
न समझी जाकर सब को साझी कमाई समझी जाय, अगर किसी एक भाई की 
लड़को या उसके लड़के की शादी हो तो किसी भाई के निजी लड़के-लड़ को की शादो 
न समझी जाकर वह उस परिवार के लड़के-लड़की की शादी समझो जाय। इसका 
अर्थ यह हुआ कि संयकक्‍्त-परिवार के सदस्यों के कुछ कर्तव्य तया कुछ अधिकार भो 
होते हे । संयक्त-परिवार के बड़े सदस्यों का कत्तंव्य है के छोटों को ब्याह-क्षादो 
अपनी लड़कों को तरह करें, ओर छोटों का अधिकार है कि वे अपनी शिक्षा-दोक्षा, 
ब्याह-शादी पर अपने माता-पिता से ही नहीं, परन्तु परिवार के बड़े से हर प्रकार 
को सहायता को आशा करें। इस दृष्टि से संयकक्‍्त-परिवार को परिभाषा कुछ 
विस्तृत हो जातो है। हमने कहा था कि संयुकक्‍त-परिवार वह है जिसमें परिवार के 
सब सदस्य एक-साथ रहें, उन सब की एक जगह रसोई बनतो हो । डा० आई० पी० 
देसाई का कथन है कि अगर बे एक-साथ में भी रहें, एक-साथ न भी खायें-पीयें, 
कोई गांव में और कोई बम्बई या कलकत्ता में रहता हो, परन्तु अगर बाधित 
तौर पर उन्हें उन कत्तंव्यों तथा अधिकारों को निबाहना पड़ता हो जो एक-साभ रहते 
हुए उन्हें निबाहने होते हे, तब भी वे संयुक्त-परिवार के ही अंग समझे जायेंगे । 
संयक्त-परिवार' की परिभाषा करते हुए हमें समझ लेना चाहिए कि यहु एक 
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कानूनो-दब्द है, और सिर्फ़ इतना कह देन से कि में संवक्‍्त-परिवार का सदस्य नहीं 
रहना चाहता कोई व्यक्ति संपक्‍त-परिवार की अपनी कानूनों ज़िम्मेदारियों से मुक्त 
नहीं हो सकता। 'संयक्‍त-परिवार' का आधार धन-सम्पत्ति-श्षमोन-आमदनो है, और 
क्योंकि दीवानो के सब मुकदमे धन-सम्पत्ति सम्बन्धी होते हें इसलिए दीवानी को 
अदालतों में 'संयक्त-परिवार' से सम्बन्ध रखने वाले अने 6 मुकदमे लड़ जाते हें । 
अभी हमने संयकत-परिवार' की जो परिभाषा दी है उसे सम्मुख रखते हुए 
भिन्न-भिन्न लेखकों ने इसको व्याख्याएं को हें जिनमें से कुछ हम यहां दे रहे हे: 

[क] भ्राई० पी० देसाई की व्याख्या--“हम उस घराने को संयक्‍त- 
परिवार' कहते हे जिसमें एकाको-परिवार को अपेक्षा बंश की गहराई अधिक होतो 
है, जिसमें तोन या इससे अधिक वंश के लोग आपस में सम्पत्ति, आय तथा 
पारस्परिक अधिकारों तथा फरत्तंव्यों के द्वारा बंधे होते हे ।' 

[खि] डॉ० श्रीमती श्राई० क्व की व्याख्या--संयुक्त-परिवार उन 
व्यक्तियों का सम्‌ह है जो सामान्य तौर पर एक ही मकान में रहते हें, जो एक ही 
रसोई घर में बना भोजन करते हूं, जो सम्पत्ति के एक-समान स्वामी हूं, जो एक- 
समान पूजा-पाठ करते हुं ओर जो आपस में किसी खास प्रकार के रक्‍्त-सम्बन्ध से 
बंध हुए हे । 
| ३. संयकत-परिवार के आवश्यक तत्त्व 

परिवार दो तरह का होता है--संयकक्‍त' (>0०7॥) तथा वियक्तिक' 
(॥वाशंतप्रद् 0 'रिपट८आ ) । संपुकत' में पिता-माता-पुत्र-चाचा-ताऊ सब 
एक-साथ रहते, एक-साथ खाते-पीते हें और अगर एक-साथ नहीं रहते, एक-साथ 
नहीं खाते-पोते, एक-दूसरे से अलग रहते हे, तो भी संयक्‍त-परिवार के अपन 
कर्तव्यों को एक-दूसरे के प्रति निबाहते हंं। झादी-ब्याह हो जाने पर भो 
ये अलग नहीं होते। वेयक्तिक' में शादी होने पर पुरुष तथा स्त्री--इनका 
बेयक्तिक' या 'एकाकोी' परिवार बन जाता है। वयक्तिक' परिवार में 

दो ही व्यक्ति होते हैं, और उन्हीं दो का सिलसिझा आगे चलता है, इसलिए 
उसमें प्रत्येक व्यक्ति की सामाजिक तथा आध्थिक स्थिति की कोई समस्या 

[क] “ए6 €थ पाक ॥0प5४000 8 [0०ंग्रा-श्ातरए जाला ॥85 
शाध्थांश' एशाशबाणा 6600 (.९., धार ० जात 6) प्राक्षा पर8 एपटा6ववा' 
शिातए ॥॥0 6 गराधाएश$ 0 ज़ांदा काल 79० [0 ०6 बाणाशः 
०५ ए97090४ए, ॥स्‍0076 ाव पा ग्रापॉपद्वं एरशा5ड 200 ठताशए्थ्ञाणग5. 
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नहीं उठतो, 'संयक्‍्त-परिवार' में क्योंकि अनेक व्यक्ति होते हे, इसलिए उनको 
सामाजिक तथा आर्थिक समस्‍्याएँ प्रायः उठा करती हूँं। अदालतों में दीवानो के 
मुकदमे ज्यादातर 'संय क्त-परिवार-प्रथा' से सम्बन्ध रखते हें। क्योंकि परिवार को 
सख्य समस्याओं का सम्बन्ध संपक्‍त-परिवार' से है इसलिए इसको स्‌ल्य-मुख्य 
बातों को हम यहाँ लिख रहे हें । 

(क) संयक्‍त-निवास तथा संयुक्त-भोजन--संयुक्त-परिवार को सबसे 
मुख्य बात है परिवार के सब सदस्यों का एक ही मकान में रहना और उन सब का 
एक हो जगह भोजन बनाना। अगर किसी परिवार के सदस्य एक ही मकान में 
रहते हे, परन्तु उनका चोका-चल्हा अलग-अलग है, तो वे कह सकते हे कि वे संयक्त- 
परिवार के अंग नहीं हू । 

(ख) सम्मिलित ग्राय-ब्यय तथा सम्पत्ति--आजकल जेसे ज्वॉइन्ट- 
स्‍्टाक कम्पनी या कॉरपोरेशन होती है जिसमें कई हिस्सेदार होते हें, सब उसकी आर 
में साझीदार होते हें, कम्पनो भो सब को सम्पत्ति समझो जातो है, इसी-प्रकार 
'संयक्त-परिवार' में आय अलग-अलग व्यक्ति को नहों समझी जातो, सब की साझो 
समझी जाती है, परिवार को सम्पत्ति भो किसो एक क। न होकर सब को साझो 
मानो जातो है। 

आय को तरह व्यय भी इस आधार पर नहीं होता कि कोन कितना कमातत 
है। जिसकी जितनी आवश्यकता उस पर उतना व्यय परिवार की तरफ़ से 
किया जाता है। अगर संयक्‍त-परिवार का कोई सदस्य बिलकुल नहीं कमाता, 
तो भी उस पर परिवार व्यय करता है। 

प्रत्येक व्यक्ति से उसकी शक्ति के अनुसार काम लेना परन्तु प्रत्येक व्यक्ति 
को उसको आवश्यकतानसार देना (7077 68४० 8००0078 (0 !5 
थ०॥॥9 थ्ाात 40 6४०४ ४०000078 (0 ॥5 ॥0605. )--यह नारा जो आज 
साम्यवाद का आधार बना हुआ है, संपक्‍त-परिवार को आय-व्यय तथा सम्पत्ति 
की व्यवस्था की नींव में है। 

(ग) संयुकक्‍त-परिवार में एक-समान पूजा-पाठ, धर्म-कर्म तथा एक ही 
देवी-देवताओं की पूजा--परिवार का प्रारम्भ किसी एक पूर्वज से होता है। 
परिवार के सब सदस्य उसे याद रखते हु. और किसो-न-किसी तरह उसको पूजा- 
अचना करते हैं। हिन्दुओं में पूर्वजों को पितर' कहा जाता है। पितरों की पूजा 
के लिए वर्ष में कुछ दिन निश्चित हे जिन्हें कनागत' कहा जाता है। ये भाड्ध के 
दिन होते हैं। इन दिलों में अपने बाप, वादा तथा अन्य सभी पृथंजों को ब्राह्मण- 
भोज आदि हारा तृप्ति तथा पूजा की जातो है। इस प्रकार परिवार के सब सदस्य 
केवल एक पृथ॑ज की ही नहीं, अपितु अपने सब पृथ॑जों की पुजा हारा आपस में बंध 
रहते हँ। पूर्वजों की पूजा के अतिरिक्त परिवार के सब सदस्यों को घारसिक-कियाएं 
भो एक-समान होती हें। अगर 'संयक्त-परिवार' के सदस्य आजीविका के लिए 
गाँव से बाहुर किसी शहर में चले जाते हैं, तो परिवार में जिस मूत्ति को पूजा की 
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परिपाटी चलो आ रहो होतो है उसे परिवार के हर व्यक्ति के पास बारी-बारी 
भेज दिया जाता है ताकि वह्‌ उसकी पूजा कर सके। समान पूजा-पाठ, समान धम्म- 
कम तथा समान पूर्वजों या पितरों की उपासना से संयुक्‍त-परिवार के सदस्य आपस 
में एक-सृत्र से बंधे रहते हूं । 

(व) संयकक्‍त-परिवार के सदस्य--पंय॒कत-परिवार सें तोन पोढ़ियाँ 
आ जाती हूँ। पिता, पुत्र तथा पौत्र, पिता के छोटे तथा बड़े भाई, उनके पुत्र तथा 
पौत्र--पे सब संपुकक्‍त-पररवार के अंग हूँ। इन पोढ़ियों से पहले के व्यक्ति कम 
जीवित पाये जाते हैं, परन्तु अगर कोई जीवित हों, तो वे भी संयक्‍त-परिवार का हो 
अंग समझने चाहिएं। 

(87) संयकक्‍त-परिवार का मुखिया या कर्त्ता--परिवार में जो व्यक्ति 
आयु में सब से बड़ा होता है, वह संपक्‍्त-परिवार का मुखिया कहलाता है। कानूनों 
परिभाषा में उसे 'कर्ता' कहते हें। 'कर्त्ा' का अर्थ है--प्रनेजर या ट्स्टो। वह 
परिवार को सम्पत्ति का स्वामी न होकर उसका मंनेजर, ट्रस्टो, प्रबन्धक, व्यवस्थापक 
माना जाता है। परिवार के सब ठपक्तियों की आमदनी 'कर्ता' के पास ही जमा 
होतो है और वही आवश्यकतानुसार परिवार के खर्चे चलाता है। किसी बच्चे 
को शिक्षा है, किती बच्चे को शादो है--परिवार के सब बच्चों को शिक्षा, विवाह 
आदि का प्रबन्ध परिवार के कोष में से 'कर्ता' ही करता रहता है; परिवार को 
समस्याओं के सम्बन्ध में कर्त्ता' का निइचय ही अन्तिम समझा जाता है। कर्त्ता' 
के बाद उन व्यक्तियों का क्रमशः स्थान होता है जो आयु के अनुसार कर्ता से ऋम- 
पूर्वक नीची आयु के होते हें । इस संगठन में कर्ता' को स्त्रो का स्थान अन्य स्त्रियों से 
ऊँचा होता है, ओर व्यावहारिक दृष्टि से 'कर्ता' के बाद कर्सा को स्त्री' का हो 
रहता है। एक तरह से यह एकतंत्रवादी संगठन है, और इसी से परिवार में एकता 
को भावना दृढ़ बनो रहती है। 

४. संयुक्त-परिवार में भिन्न-भिन्न व्यक्तियों की स्थिति 

एकाकी-परिवार में तो हर-एक व्यक्ति को स्थिति पूर्णतया निश्चित होतो 
है। संपुकत-परिवार में बहू को स्थिति, लड़को को स्थिति, लड़के को स्थिति, 
हर-एक को स्थिति दूसरों को परिवार को स्थिति के ऊपर निर्भर रहती है। 
संपकत-परिवार में भिन्न-भिन्न व्यक्तियों को क्‍या स्थिति रहतो हें ->->इस पर विचार 
कर लेना आवश्यक है 

(क) संयुकत-परिवार में बहू की स्थिति--वेयक्तिक-परिवार' में तो 
बहू को सिर्फ़ अपने पति से वास्ता पड़ता है, परन्तु संयकक्‍्त-परिवार' में कहीं सास- 
ससुर हे, कहीं तेम्या सास-ससुर, कहीं चचिया सास-ससुर, कहाँ जेठ, कहाँ देवर । 
एक ही घर में इन सब की सोजदगी में बहू को सब सम्बन्धों को निबाहना पड़ता है 
और वह एक विकट-स्थिति में बनो रहती है। उसका ज्यादातर समय उन्हों 
लोगों की सेवा में बीतता है, अपने पति के साथ भी वह सब लोगों के सामने बात 
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नहीं कर सकतो, केवल रात को ही उसे अपने पति के दर्शन होते हें। बहू के लिए 
संयुक्त-परिवार में जाना एक विकट-स्थिति में जाना है। सास तो बहू आने पर 
समझतो है कि काम करने के लिए उसे एक दासी मिल गई। 

(ख) संयकक्‍त-परिवार में कन्या को स्थिति--प्रायीन हिन्दू विचारकों ने 
संयक्त-परिवार में कन्या को एक ऐसे आभूषण से तुलना दी है जो किसी महाजन के 
यहाँ गिरवी रखा हुआ है ओर जिसे मांगे जाने पर उसके स्वामों को सोंपा जाना 
ज़रूरी है। निरुक्‍तकार यास्क म॒नि ने कन्या के विषय में तीन पद्धतियों का वर्णन 
किया है--दान, विक्रम और अतिसर्ग। ये पद्धतियाँ संयक्त-परिवार-प्रथा की ही 
देन हें, जहाँ कन्या की स्वतंत्र रूप से कोई स्थिति नहीं। विवाह में कन्या को दे देन? 
उसका दान' कहलाता है, धन-प्रहण करके कत्य! देता 'विक्रय' कहलाता है, 
कन्या को स्वयं वर चनने को स्वतंत्रता देना अतिलर्ग' कहलाता है। संयकक्‍त- 
परिवार-पद्धति में पुत्री को केवल सन्तति माना जाता है और उसके विषय में यह 
निद्चितत समझा जाता है कि उसका विवाह होगा और वह किसो पारिवारिक- 
समुदाय में पत्नी बन कर चलो जायगी जहाँ 'बहु' के रूप में उसके साथ वही व्यव- 
हार होगा जिसका हम ऊपर वर्णन कर आये हूँ। एफाकी-परिवार में कन्या की यह 
स्थिति नहीं रहो। आज जो एकाकी-परिवार बनते जा रहे हे उनमें कन्या को 
स्वतंत्र-सत्ता मानी जाने लूगी है और उसकी शिक्षा की तरफ़ बसे ही ध्यान दिया 
जान लगा है जसे पुत्र की शिक्षा की तरफ़ अबतक दिया जाता रहा है। संयुक्‍त- 
परिवार में कन्या को स्वतंत्र-सत्ता नहीं मानी जातो थी, इसलिए यह कल्पना भो 
नहीं की जाती थी फि वह कभी स्वतंत्र भी रह सकेगी। जब उसे स्वतंत्र नहीं रहना, 
कन्या के रूप में माता-पिता के पास, पत्नी के रूप में पति के पास और विधवा के रूप 
में सास-ससुर या परिवार के पास रहना है, तब उसे शिक्षा को क्या आवदयकता 
है, उसका भरण-पोषण तो इन्हों के द्वारा होगा। कन्या को इस स्थिति के अन्य 
अनेक कारणों में से संयुक्त-परिवार-प्रथा को एक मुख्य कारण कहा जा सकता है 
क्धोंकि जहाँ-जहाँ संयक्‍्त-परिवार-प्रथा हटती जा रहो है, वहाँ-वहाँ कन्या को इस 
स्थिति में परिवत्तं न आता जा रहा है। 

(ग) संयुकक्‍त-परिवार में पति-पत्नी की पारस्परिक-स्थिति--संयकत- 
परिवार में पति-पत्नो की पारस्परिक-स्थिति एकाकी-परिवार से भिन्न होती है। 
एकाकी-परिवार में पति-पत्नी को स्थिति एक-दूसरे के बराबर आती जा रहो है 
परन्तु संयक्‍त-परिवार में पति स्वामी हे, पत्नी अपने स्वामी की दासी हैँ, आहं- 
कारिक-भाषा में नहीं, वास्तविक अर्थों में । संयकक्‍त-परिवार प्रथा में पति ईइबर है, 
परमेश्वर हे, सब-कुछ है। अगर पति दुराचारी-व्यभिचारी-दाराबी-कबाबी हो, स्त्री 
का काम उसकी पूजा करना है, उसे अपना देवता समझना है, स्त्रो का सुख ओर 
उसकी शान्ति उसकी पूजा करने में हो है। इस स्थिति को हिन्दू-आद्श भो कहा जा 
सकता है, संयुक्त-परिवार-प्रथा का परिणाम भी कहा जा सकता है क्योंकि तंपुक्‍्त- 
परिवार में पति-पत्नी की पारस्परिक-स्थिति इन्हीं आवशों को लेकर बनती है। 
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(घ) संपुक्त-परिवार में स्त्री तथा धन की पारस्परिक-स्थिति--संयुकत- 
परिवार में सब आय तथा सब सम्पत्ति सम्मिलित परिवार की होती हु, परन्तु 
बिवाह के समय तथा विवाह के बाद समय-समय पर स्त्री को जो भेंट के तौर पर 
उसके माँ-बाप या रिश्तेदार देते या देते रहते हें, वह.स्त्री-धन कहलाता है और वह 
सम्पूर्ण परिवार का न होकर उसका निजो धन समझा जाता है। इस स्त्री-धन 
पर इन्कम-टेक्स भी नहीं लगता इसलिए कई घनो परिवार आय-कर से बचने के 
लिए अपनी निजी सम्पत्ति को भी स्त्री-धन के तौर पर दर्शा देते हें, क्योंकि वे 
जानते हूँ कि स्त्री से तो वे जब चाहेंगे धन ले सकेंगे। 

(है) संयक्‍त परिवार के सम्बन्ध में उत्तराधिकार का १९५६ का अ्रधि- 
नियम-- वैयक्तिक-परिवार' में तो पति को सम्पत्ति अपनी उपाजित की हुई 
सम्पत्ति होती है, इसलिए वह अपनी वसोयत के अनुसार जिसे देना चाहे दे सकता है, 
परन्तु संगुक्त-परिवार' को सम्पत्ति को बसीयत के अनुसार किसी को नहीं दिया जा 
सकता, वह तो उन्‍्हों वारिसों को मिलती है जो उसके उत्तराधिकारी हैं। इस 
दुष्टि से 'संयक्त-परिवार' के लिए उत्तराधिकार के नियम विशेष महत्त्व रखते 
हैं। १९५६ से पहले उत्तराधिकार के रूप में पत्नी का खानदान की जायदाद में 
कोई हिस्सा नहीं था, लड़को का भो नहीं था, विधवा को सन्‍्तान न होने पर अपना 
गुज़्ारा चला सकने का अधिकार था, बेचने का अधिकार नहीं था, उसके मरने के 
बाद अगर द्र-से-दूर का भी उसका कोई रिह्तेदार निकल पड़ता था तो सम्पत्ति 
उसको चलो जाती थो। अब १९५६ के हिदू-उत्तराधिकार-अधिनियम' (प्राग्रतप 
$प70028»0॥ /0०, 956 ) के अनुसार स्त्री को सम्पत्ति सम्बन्धी कई अधिकार 
मिल गये हूँ। उदाहरणा्थ, लड़की को पिता की वसतोयत न की गई अपनों कमाई 
सम्पत्ति में भो लड़के के बराबर का हिस्सा दे दिया गया है, ओर खानदानो सम्पत्ति 
में भी कुछ हिस्सा दिया गया है। विधवा को पति को खानदानी सम्पत्ति में हिस्सा 
दिया गया है जिस पर उसका पूर्ण-अधिकार होगा, वह चाहे तो उसे बंच भो सकेगी । 

(च) संयुक्त-परिवार में लड़के की स्थिति--संयक्त-परिवार में लड़के को 
स्थिति अत्यन्त महस्त्वपूर्ण है। इस संसार में लड़के का जो स्थान है वह तो सब 
जानते ही हूं। लड़का हूं! वद्धावस्था का सहारा होता है। आजकल के एकाकी 
परिवारों में लड़का कोई सहारा नहीं रहा। वह बड़ा हुआ, उसका विवाह हुआ, 
ओर वह अपने बीबो-बच्चों को लेकर अलग जा बसता है। अगर उसको माँ 
उसके पास रहती है, तो उसके बाल-बस्चों को खिलाने का काम करतो हे, अगर 
उसका बाप उसके पास रहता है, तो अलग परदेसी को तरह पड़ा रहता है, परन्तु 
संपृक्‍त-परिवार में ऐसा नहीं होता, उसमें तो बहू अन्तिम दिनों का वास्तव में 
सहारा होता है, इसलिए उसकी स्थिति माता-पिता के लिए बड़ा अर्थ रखतो है। 
इसके अतिरिक्त जब माता-पिता इस संसार से चल देते हें तब श्राद्ध का काम बड़े 
लड़के को करना होता है। सब से बड़ा लड़का ही पिण्डदान तथा दाह-संस्कार 
करता है, यह अधिकार उसी का है, दूसरे लड़कों का नहीं। बड़ा लड़का छोटों के 
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लिए माता-पिता के मरने के बाद उनका स्थान प्रहण करता है, वही तथ परिवार 
का मुखिया कहलाता है, वही परिवार का प्रवन्ध करता है। हिन्दू-परिवार में 
लड़के का न होना माता-पिता के लिए नरक का कारण माना जाता है। शास्त्रों में 
लिखा है--पुम्‌ नामक नरक से जो त्राण करे वह पुत्र कहलाता है'। इस दृष्टि 
से पुत्र का काम माता-पिता का श्राद्ध करके, उन्हें विण्डदान कर के उसकी रक्षा 
करना है। हिन्दुओं का विचार है कि मरने के बाद व्यक्ति पुम-नामक नरक में 
भटकता रहता है, वह भूला-प्यासा रहता है और जब तक उसका श्राद्ध नहों होता, 
तब तक वह बचेन रहता है। उसे पिण्डदान देना ही श्राद्ध कहलाता है। यह काम 
लड़के के सिवाय दूसरा कोई नहीं कर सकता। इसलिए लड़के का होना आवश्यक 
है। पुम-नामक नरक कौन-सा है--यह कहना कठिन हे, परन्तु सम्भव है कि 
वद्धावस्था को शास्त्रों में नरक समान माना गया हो । उस समय माता-पिता की 
देख-रेख लड़के के सिवाय दूसरा कोई नहीं करता । उस समय श्रद्धा से माता- 
पिता को सेवा को हो श्राठ' कहा जाता होगा, परन्तु पीछे जाकर जीते माता- 
पिता को भी जो लोग सेवा नहीं करते थ वे ब्राह्मणों को खिला-पिछा कर माता- 
पिता का श्राद्ध करन लगे। यह भो सम्भव है कि मृत माता-पिता को स्मरण रखन 
का एक तरोका श्राद्ध का रहा हो। जो-कुछ भी हो, संपक्‍त-परिवार में लड़के का 
जो स्थान और महत्त्व है वह एकाकी-परिवार में नहीं रहा। 


५: संधुकत-परिवार तथा सम्पत्ति-दायभाग तथा मिताक्षरा 
[संयुक्त-परिवार का आधारभूत तत्त्व] 

हमने देखा कि संयक्‍त-परियार के जितने सदस्य होते हे सब एक ही मकान में 
रहते हू, एक जगह उनका भोजन बनता है, सब की कमाई एक हो जगह जमा हो 
जातो है, एक हो देवो-देवताओं को वे आराधना करते हूँ। यश्वपि वर्समान- 
युग को आ्थिक-परिस्थितियों के कारण संपक्‍त-परिवार के सदस्य भो भिन्न- 
भिन्न स्थानों पर आजोविकोपाजंन के लिए जाते हैँ, तो भी जहाँ कहीँ वे होते हूं 
वहाँ से अपनी आय का अधिकांश वे परिवार के उस सदस्य के पास भेजते रहते हैं, 
जो उनके बार-अच्चों को देख-भाल करता रहता है, जो परिवार का 'कर्सा, 
'प्रबन्धक' या ट्रस्टी' होता है। समय-समय पर वे बम्बई, कलकसा, अहाँ-शहों 
भो हों, वहाँ से अपने घर आते रहते हें, खास कर शादी-वब्याह के अवसर पर, 
होलो-दोवालो-दशहरे के अवसर पर, और उस समय थे अपनो पृंजी परिवार के 
प्रधान के सामने रख देते हें। अगर किसी कारणवश संयक्त-परिवार के सदस्य 
एक-दूसरे से जुदा होना चाह, तो अपनो सम्पत्ति बराबर-बराबर बॉटकर अलग हो 
सकते हूं। संधकत-परिवार की सम्पत्ति के बंटवारे के सम्बन्ध में अपने देश में मुख्य 
तौर पर दो प्रकार के कानन प्रचलित हैँ। एक कामन तो बंगाल तथा असम के कुछ 
हिस्सों में प्रचलित है। इसे 'दायभाग” कहते हूं। दायभाग-विधान के अनुसार 
पिता अपने जीवन-काल में सम्पत्ति का अखण्ड स्थामों माना गया है, वही इसका 
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प्रबन्धक भो है, और चाहे तो अपनो इच्छ/न॒सार उसे बेच भी सकता है। इसमें पुत्र 
पिता की मृत्यु के बाद ही पतक-सम्पत्ति का अधिकारी होता है। कूसरा कानून 
बंगाल, असम तथा दक्षिण-भारत के कुछ हिस्सों को छोड़ कर भारत में सर्वत्र माना 
जाता है। इसे 'मिताक्षरा' कहते हूं। इसके अनुसार पिता के साथ उसके पुत्र 
भी जन्म लेते ही सम्पत्ति के मालिक मान गये हू, पिता वंश-परम्परा-प्राप्त सम्पत्ति 
को बच नहीं सकता, अगर हर-एक अलरूग-अछूग सम्पत्ति का मालिक बनना चाहता 
है, तो संयक्‍त-परिवार' को भंग करना आवदहयक है, कानूनो तौर पर संयक्‍त- 
परिवार' में सम्पत्ति का बेंटवारा संयकक्‍त-परिवार' को भंग किये बिना नहों हो 
सकता। इन दोनों के अलावा माछावार' में भी संयुक्त परिवार को सम्पत्ति 
के सम्बन्ध में एक कानन है जिसमें सम्पत्ति का विभाजन करना हो, तो वह सब्र 
भागीदारों को स्वीकृति के बिना नहीं हो सकता। 

हमने अभो कहा कि संयुकत-परिवार' में सब सदस्य अपनी आय को एक 
जगह एकत्रित कर देते हे और इसी 'संगृहीत-द्रव्य/ ((१077707 700) 
से परिवार के सब सदस्यों का खर्चा चलता है, इसो से परिवार का मुखिया सब के 
शादो-ब्याहु करता है। कई सदस्य एसे भी होते हे जो कुछ कमा नहीं रहे होते । 
वे भो क्योंकि परिवार के सदस्य होते हें अतः उनका भो खर्चा इसो संगह्ीत-द्वव्य' 
से चलता है। परिणाम यह होता है कि कई सदस्य नकारे बन रहते हे, उन्हें इस 
बात को फ़िक्र नहीं होती कि उन्हें भी कुछ करना हूं, क्‍योंकि उनके गृहस्थी के 
कारोबार तो सब चलते हो रहते हें। जहाँ संयक्त-परिवार' के सदस्य एक ही जगह 
रहते हें, सब को साझी ज्ञमोन होतो हें, सब को खेती-बाड़ी का कुछ-न-कुछ कास 
करना पड़ता है, वहाँ अगर कोई सदस्य अपने अतिरिक्त समय में, अतिरिक्त 
मेहनत से कुछ कमा-धमा लेता है, तो वह उसका निजो धन समझा जाता है। 
इसके अतिरिक्त पत्नी विवाह के समय जो ज्ञवर, जवाहरात, कपड़े आदि अपने पिता 
के घर से लातो है वह भो उसको निजी सम्पत्ति--स्त्री-धन--समझी जाती है। 

देवी-देवताओं को पूजा के सम्बन्ध में संयुक्ष-परिवार' को यह व्यवस्था 
है कि सब एक स्थान पर इकटठ होकर पूजा करते हुं और यवि सब लोग एक जगह 
पर नहीं रह रहे, आजोविका के लिए भिन्न-भिन्न स्थानों पर चले गये हें, तो म॒त्ति 
को बारी-बआरी सब के पास भेजा जाता है, ताकि हर-एक देवता की व्यक्तिरूप से 
पूजा कर सके। 

'संयक्त-परिवार' का, आयु में जो सब से बड़ा पुरुष-सदस्य होता है, वही 
'संयक्त-परिवार' को सब सम्पत्ति का प्रबन्धक' या ट्रस्टी' माना जाता है। 
घर के आन्तरिक-प्रबन्ध को देख-रेख की ज़िम्मेदारी उसकी स्त्री को होती है । 
बसे तो अविकसित-समाज में सम्प-समाज को अपेक्षा ईमानदारी अधिक पायी 
जाती है, संयकत-परिवार' का प्रधान सब के साथ समान बर्साव करता है, परन्तु 
जिसके हाथ में सारी सम्पत्ति हो उसका बेईमान हो जाता भी सम्भव है, उसका 
घर की साझी सम्पत्ति को सिर्फ़ अपना समझ लेना कोई आइचर्य को बात नहों। 
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कभी-कभो इस प्रमुख व्यक्ति का अन्य सदस्यों के साथ बर्ताव भी कठोर हो जाता 
है। इन दोनों कारणों से संयुक्त-परिवार' में झगड़े उठ खड़े हुआ करते हैं, परन्तु 
प्रचलित प्रथा के अनुसार इस मुखिया की आज्ञा का कोई उल्हंघन नहों करता, जो 
वह कहता है वही दूसरे करते हे, उसका कथन सब के लिए अनिवायं तौर से शिरोधाय॑ 
होता है। 

६. 'संयक्‍त' से वेयक्तिक' (एकाको) परिवार की तरफ़ 

(क) संयुक्त से एकाकी परिवार की विश्व-व्यापी प्रक्रिया है--इस समय 
मानव-समाज को जिस दिशा की तरफ़ प्रगति हो रही है उसमें संयकक्‍त-परिवार' 
प्रथा टूटती नज़र आ रही है। लोग साम्‌ हिक-जीवन बिताने के स्थान में वेयक्तिक- 
जोवन बितान को तरफ़ बढ़ रहे है, जिसका परिणाम यह हो रहा है कि अब तक जो 
परिवार संप॒कत 'वियक्त' हो रहे हें, जो अविभकत' थे, वे विभक्‍त' हो 
रहे हैं, इसी लिए यह कहना असंगत न होगा कि वत्तमान-पग को दिशा 'संपक्‍त- 
परिवार' (30०7 थिएां|ए) से बयक्तिक-परिवार' या 'एकाकी-परिवार' 
(परपशंवपर्चांडांए,. िप्रतध्वा 0 प्रया6तां8०8 धिएयां|।५ १) को तरफ़ 
जा रही है। संप॒कत-परिवार' में चचा-ताऊ, भाई-भतोजे सब साथ रहते 
हैं, 'बयक्तिक-परिवार' में पति-पत्नी तथा सन्‍्तान--इन तोन का हो साथ रह 
जाता है। बेयक्तिक-परिवार' को सन्‍्तान-केचल्रिक' ([7]0027070) भी 
कहते हे क्योंकि वे यक्तिक-परिवार' के सब लोगों को ज़बान पर रहता है कि बाल- 
बच्चों को परवरिश कर, या सब को कमाकर खिलावें। आजकल जीवन में आर्थिक 
विषमता बढ़ती जा रहो हैं, पहुले की तरह ही हर बात की बहुतायत नहीं रहो, 
अपने बाल-बच्चों का हो भरण-पोषण कठिन होता जा रहा है, सब का भरण-योवण 
तो कोन कर सकता है--इन्हीं सब कारणों से संयक्त-परिवार' प्रथा टूटती जा 
रही है। यह प्रक्रिया आज के युग में विश्व-व्यापी हो रही है। 

(ख) भारत में संयुक्त से एकाकी फरिवार की प्रक्रिया--आज की आरथिक- 
परिस्थितियाँ संयुकत-परिवार के पक्ष में न होकर एकाको-परिवार के पक्ष में हें, 
इसलिए जंसे संसार में अन्य स्थानों में संयुक्त से एकाकी परिवार को प्रक्रिया चल 
रही है, बसे भारत में भी संयकक्‍त-परिवार से एकाकी-परिवार की तरफ़ जाने का 
झकाव है। भारत को १९५१ की जन-गणना में कहा गया है कि गांवों में प्रति 
तीसरा परिवार ऐसा है जिसको सदस्य-संख्या तोन या तोन से कम है। इस प्रकार 
के एकाको-परिवार जन-गणना-आयुक्त के कयनानसार भारत के गाँवों में ३३ 
प्रतिशत तथा शहरों में ३८ प्रतिशत हैं। पहले तो एकाकी-परिवार होते हो नहीं थे, 
संवकत-परिवार ही होते थे। संपुक्‍त-परिधारों के मुकाबिले में एफाकी-परिवारों 
का इस प्रकार बढ़ना सिद्ध करता है कि भारत में भी यह प्रक्रिया बड़ो तोश् गति 


मा 


१. अंग्रेजी में उ3जा। शिणां।ए का उल्टा 'िप्रता८क्ा या 7008(6 
शिएं|ए कहलाता है । 
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से जारी है। जन-गणना-आयक्‍्त के कथनानृत्तार “छोटे घरों का इतने अधिक 
अनपात में होना सिद्ध करता है कि अब संयुक्त-परिवारों को पुरातो परम्परा 
टुटती जा रही हूँ ओर देश में प्रव॒त्ति संपक्‍त-परिवार से अलग होकर एकाकी- 
परिवार स्थापित करन की तरफ़ है।' 

हमने देखा कि विद्व-भर में परिवार. की संस्था संयक्‍त से एकाकोी परिवार 
की तरफ़ बढ़ रही है। यह प्रक्रिया अपन देश में भी जारी है। 'संपकक्‍त-परिवार' 
के टूट कर 'वेयक्तिक-परिवार' या 'एकाकी-परिवार' बनने में अनेक कारण हूं, 
और इसके अनेक हानि-लाभ हू, परन्तु उनमें मुख्य कारण तथा मुख्य हानि-लाभ 
निम्न हें: 


७. संयुक्त-परिवार के टूटने के कारण 


(क) प्रार्थिक-कारण (उद्योगीकरण )--संयुक्त-परिवार' के टूटने का 
सबसे मुख्य कारण आर्थिक है। पहले जब संयक्‍त-परिवार' का निर्माण हुआ था 
तब परिवार वस्तु का उत्पादन! (?700प८४0०7) भी करता था, उपभोग 
((०॥5प्राए70०) भो करता था। अपने उपभोग के लिए जिस वस्तु 
को आवश्यकता थी वह परिवार में हो उत्पन्न कर लो जाती थी। कपड़े की ज़रूरत 
है, तो घर में करधे लगे हुए थे, जितना कपड़ा चाहिए बना लिया। खाने को 
ज़रूरत है, तो अपनो खेती में से जितना अनाज चाहिए मिल गया। अपनो ज्ञरूरत 
से जितना ज़्यादा होता था वह दूसरों को देकर उनके पास जो चोज़ होती थी, वह 
बदले में ले लो जाती थी। आर्िक-व्यवस्था इतनी जटिल नहीं हुई थी जितनी 
आज हो गई है। घर हो 'गुहोद्योग' का केन्द्र था, ओर उसके लिए संयकत- 
परिवार-प्रथा' अत्यन्त उपयकत थोी। यह मानो एक बनी-बनाई कम्पनों थी, 
एक कॉरपोरेशन था। परन्तु युरोप में १८वीं सदो में अनेक आविष्कार हुए। 
१९वाँ तथा २०वीं सदी में ये आविष्कार और बढ़े जिनका परिणाम कल-कारखातन 
लगना हुआ। पहले करधे पर जितना काता-बना जाता था, अब मजश्ञीनों के 
जरिये आठ-दस गुना काता-ब॒ना जाने लगा। इसे “ओऔद्योगिक-क्रांति' (॥0॥- 
8774] 70ए0प00॥ ) कहते हैं। वेशानिक आविष्कारों के साथ-साथ ओऔद्योगिक- 
क्रांति का रूप उग्र होता चला गया। क्योंकि घर की अपेक्षा घर के बाहर कल- 
कारखानों में उद्योगों से अधिक काम हो सकता था, अतः जितने उद्योग घर में 
केन्द्रित थे, वे १९वीं तथा २०वों सदो में औद्योगिक-क्रान्ति के कारण घर से बाहर 
जाने रगे। परिणाम यह हुआ कि घर केवल उपभोग का केन्द्र! ((0॥श7॥778 
०थां76९) रह गया, उत्पादन का केन्द्र! (2007जाए ००४८) न रहा। 
उत्पादन के केन्द्र” के रूप में संपक्‍त-परिवार' का विशेष महत्त्व था क्योंकि सब 
लोग मिलकर काम करते थे। जब परिवार उत्पादन का केन्द्र! ही न रहा, तब 
उसका टूट जाना स्वाभाविक था। ओद्योगिक-कांति' का वह परिणास हुआ कि 
अनेक व्यक्तियों का काम मशीन के ज़रिये एक व्यक्ति करने लगा। इससे बेकारी 


४१६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


ओर बेरोजगारी का बढ़ना स्वाभाविक था। तब लोग क्‍या करते ? कारखाने 
हर जगह तो थे नहीं। बड़े-बड़े शहरों में कारखाने रूगे थे। लोग पेट की खातिर 
शहरों में जाने लगे । शहरों में रोटी-पाती का क्‍या प्रयन्ध हो ? वे अपन बाल- 
बच्चों को भी बला लेते थे। जब घर में परिवार के सदस्य न रहे, तो संयुक्त- 
परिवार-प्रथा' का टूटना स्वाभाविक हो गया। 

(ख) घरेल-झ्षगड़े--संयक्त-परिवार'-प्रथा टूटने के जिन आर्थिक- 
कारणों का ऊपर निर्देश किया गया है उनके अतिरिक्‍त इस प्रथा के टूटने का 
दूसरा कारण घरेल-झगड़े हे । संपकत-परिवार' में ३०-४० सदस्य तो होते ही 
हैं। बंगाल के एक संपुक्त-परिवार' में ५०० के लगभग सदस्य गिने गये थे । 
इस विबय का विस्तृत अध्ययन करने के लिए हमें कुछ परिवारों को चनकर उनको 
सब अवस्थाओं की क्रियात्मक जानकारी हासिल करनी चाहिए। यह गवेबणा का 
एक दिलचस्प विषय है। इतने व्यक्तियों के एक-साथ रहने से उनके आपस के 
सामाजिक-व्यवहार में समय-समय पर सनोमालिन्य हो जाना कोई अचम्भे को 
बात नहीं है। ऐसे परिवारों में प्रायः स्त्रियों से झगड़े उठा करते हें। जो 
लोग कमाऊ होते हैँ उनको स्त्रियां दूसरों को ताना दिया करती हूँ, उन्हें अपने 
पति के कमाऊ होने पर गव होता है, वे नहीं चाहतीं कि उनका पति कमाता रहे 
और दूसरे बठ कर खाते रहें। कभी-कभी संयक्त-परिवार' का मुखिया रुपए-पंसे 
की गड़बड़ कर जाता है, पंसे अपने काम में उड़ा देता है। ये सब कारण जब इकट॒ठे 
हो जाते हूं, तब घरेल्‌-झगड़े उप्च रूप धारण कर लेते हे, और संयुक्त-परिधार' 
टूट कर “व यक्तिक-परिवार' बन जाते हूं । 

(ग) नवीन विचार--हस बीसवीं सदी में मानव-समाज जो प्रगति कर 
रहा है उसके प्रभाव में आकर भी लोग संयुकत-पशिवार' में बंधे रहना नहीं पसन्द 
करते। जंसे संयकक्‍त-परिवार प्रांधोन-कारू से चसा आ रहा है, बसे इसका विरोध 
भो प्राचोन-काल से ही होता आया है। शुक्र-नीति में लिखा है-- 

सदारभ्रौदपुत्रानद्ाक श्रेयोथ्थी विभजेत्पिता। 
सदारा भ्रातरः प्रौढ़ा: विभजयु: परस्परम॥ 

अर्थात्‌, यवा ओर विवाहित पुत्र अथवा भाई कल्याण के लिए परस्पर 
गहस्थी को बांट लें और जुदा हो जाँय । 

प्रायीन-भारत में संयकक्‍त-परिवार' के सम्बन्ध में कया विचार थे--इहस 
पर संस्कृत के 'भ्रात॒व्य -दब्द से पर्याप्त प्रकाश पड़ता है। 'ज्रातृव्य-दशब्द का अर्थ 
है--भाई का लड़का, परन्तु इस शब्द का अथं दात्रु भी है। एक ही दाब्द के दो 
अथं हों---भाई का लड़का और शत्रु--यह तभी सम्भव है जब इन दोनों बातों का 
कोई परस्पर सम्बन्ध हो। प्रायः देखा जाता है कि संयक्त-परिवार में भाई के 
लड़के ही आगे चल कर बल ड़ा खड़ा करते हैं, यह बलेड़ा सम्पत्ति के कारण होता 
है, आज भी यह अवस्था है, ओर अ्रातृव्य-शब्द सिद्ध करता है कि बेदिक-काल में 
भी यही अवस्था थो । ५" 
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जो लोग नवीन विचारों से प्रभावित होकर संयुकत-परिवार-प्रथा' का विरोध 
करते हूँ, वे निम्न युक्तियाँ देते हे :--- 

८. संयक्‍त-परिवार को हानियाँ 

(क) बच्चे का विकास नहीं हो पाता--संयुक्त-परिवार' में बच्चों 
के व्यक्तित्व का उचित विकास नहीं हो पाता। बड़ों के बच्चों को बड़ा समझा 
जाता है, छोटों के बच्चों को छोटा । परिणाम यह होता है कि घुटी हुई परिस्थिति 
में परवरिश पाने के कारण कई बच्चों में हीोनता को भावना' ([7ल6ि[0779 
००765) उत्पन्न हो जातो है। घर में इतने व्यक्तियों के होने के कारण सब 
बच्चों को जितना दृध चाहिए, खाना चाहिए, वह भी नहीं मिल पाता। यह यग 
बालकों का यग है। जिस प्रथा में बालक को अपने विकास का पूरा मौका न सिले 
वह प्रथा कंसे रह सकतो है ? वेयक्तिक-परिवार' में तो एक तरह से परिवार का 
केन्र ही बालक होता है। माता-पिता के सम्पूर्ण प्रेम की परिधि का वहो एक 
बिन्दु होता है अतः आज के सामाजिक-विकास में वेयक्तिक-परिवार' या 
“एकाकी-परिवार' का महत्त्व बढ़ता जा रहा है। 

(ख) व्यक्ति का विकास नहीं हो पाता--बच्चे के अलावा व्यक्ति को भी 
अपनो अनेक इच्छाओं को संयक्‍त-परिवार"-प्रथा में दबाना पड़ता है। परिवार 
जिस बात को चाहे वही हो, व्यक्ति जिसे चाहे वह न हो--इस बात को आज का 
व्यक्तिवादी मनृष्य पसन्द नहीं करता। वह चाहता है, वह जो चाहे करे। यह 
तभी हो सकता है जब व्यक्ति अपने को 'संयक्त-परिवार' से अलग कर ले। 
संयुक्त-परिवार' से व्यक्ति का स्वतन्त्र विकास नहीं हो पाता । 

(ग) पति-पत्नी को स्वतन्त्रता नहीं मिलती--पति-पत्नी आज के युग में 
एक-दूसरे के अधिक निकट रहना चाहते हें। संयुक्त-परिवार में पति-पत्नी को 
एक-दूसरे के निकट का जीवन व्यतोत करने का बहुत कस अवसर मिलता है। 
विन को वे आस-पास बेठ कर बात नहीं कर सकते, रात को ही मिलते हें। एक तरह 
से संयुकत-परिवार' में पारिवारिक-जोवन का अभाव-सा है, संयुक्‍त-परिवार एक 
प्रकार का सामाजिक-जीवन है। इस प्रकार के बन्धनों को जो 'संयुकत-परिवार' 
में पाये जाते हे, आज का वेयक्तिक-मानव पसन्द नहीं करता। 

(घ) निकम्मापन बढ़ता है--संपकक्‍त-परिवार' में निकम्सा बैठने को 
आदत बढ़ जाती है। आज के संघरंमय संसार में बेकार को बेठे-बठे कोन रोटी 
खिला सकता है? व्यक्ति को संपक्‍त-परिवार' एक तरह से निकम्मा बना देता 
है। 

($) बाल-विवाह को प्रोत्साहन मिलता है--संपुकत-परिवार“प्रथा से 
बाल-विवाह को प्रोत्साहन भिलता है। बसे तो जिसका विवाह हो जाय, उसे 
कमाना पड़े तो जह सोच-सम्तप्त कर शादी करे, परन्तु संयकक्‍त-परिवार' सें तो बिना 
कमाये रोटो सिलती है इसलिए छोटे बर्चों की शादी पर जो स्वाभाविक आर्थिक 
उकाबट हो सकती है वह हट जातो है। बालह-विवाह के दुष्परिणामों को तो सब 
"्श्ड 
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जानते हो हूं । संय क्त-परिवार“-प्रथा के विरोधियों का कहना है कि बाल-विवाह 
को रोकने के लिए भो 'संयुक्‍त-परिवार'-प्रथा को तोड़ देना लाभदायक है। 


९. संयुकत-परिवार के लाभ 


हमने देखा कि संयक्‍त-परिवार"-प्रथा क्‍यों टूट रहो हूं ओर इसकी क्या 
हानियां हैं। तो क्‍या इस प्रथा के कुछ लाभ नहीं हें? इस प्रथा के प८5-पोषक 
इसके अनक लाभ बतलाते हु जिनमें से कुछ निम्न हें :-- 

(क) पारिवारिक-एकता--संयक्त-परिवार'-प्रथा परिवार में एकता 
बनाय रखतो है। परिवार के कुछ विधि-विधान होते हें, उसके कुछ रस्मो- 
रिवाज़ होते हें। परिवारों के अलग-अलग हो जाने से लोग सब-कुछ भूल जाते हूं, 
नयी सन्‍्तति तो पुरानी किसो बात को याद ही नहीं रखती, अपने निकट के सम्बन्धियों 
तक को नयी औलाद नहीं पहचानतो। साथ-साथ रहने से एक-दूसरे को शर्म रहतो 
है, लिहाज रहता है, शर्म-लिहाजञ किसो को न रहे तो मनष्य सच्चरित्रता से भी 
भ्रष्ट हो जाता है। बस्बई, कलकत्ता आदि में कई ऐसे परिवार हें जो अपने रिश्ते 
दारों से दूर रहते हें, उन्हें उनका कोई रिइ्तेदार नहों जानता, वे अपने किसी रिह्ते 
दार को नहों जानते। शराब पीते, मस्त-मौला बन अपना दिन काटते हूं। उन्हें 
सन्‍्मा्ग दिलान वाला कोई नहीं। इसका यह अभिप्राय नहीं कि 'संयक्‍त-परिवार' 
से जो अलग होगा उसका यही हाल होगा, इसका इतना ही अभिप्राय है कि परिवार 
के अन्य सदस्यों की देख-रेख का बन्धन मनृष्य को पथ-अष्ट होने से रोकता है। 

(ख) तियन्त्रण--संयुकत-परिवार'-प्रथा मनुष्य को नियम में रखतो है, 
बन्धन में रखती है। मन्ष्य बन्धन नहीं चाहता--यह ठीक है, परन्तु कभी-कभो 
बन्धन सन॒व्य के लिए आवश्यक हो जाता है। वेयक्तिक-परिवार' में मनव्य को 
अपन को बन्धन में रसन के लिए, अपने को अपनी हो ज़िम्मेदारी पर छोड़ना पड़ता 
है, उस पर से सामाजिक-बन्धन उठ जाता है। अपनी जिम्मेदारी अपने ऊपर कितने 
लोग' ले सकते हें ? सर्व-साधारण को तो अपने नियन्त्रण के लिए दूसरे पर ही 
छोड़ना पड़ता है। 

(ग) बंकारी में सहायक--वत्तमान-पग की आ्थिक अवस्थाओं में 
कोन कब बेकार हो जायगा, इसे कौन कह सकता है? 'संयक्त-परिवार"प्रथा 
बकारी में अपन सदस्यों को सहायक सिद्ध होतो हूं, परिवार के दूसरे सदस्य अपने 
सगे-सम्बन्धो के काम आते हूं। अमीर लोगों को बात तो आज दूसरी है, वे एक 
दिन से ज्यादा किसो को अपने घर नहों रख सकते, परन्तु ग़रीब लोग जिनमें 
संयपुक्‍त-परिवार -प्रथा के प्रति अभी तकु आदर है, अपने रिहतेदारों को महानों 
तक अपने पास रलते हूं, जब तक उन्हें नोकरी नहीं मिल जाती तथ तक यथाशक्ति 
उनकी सहायता करते हूं । ; 

(घ) स्त्रियों की सहायक--स्त्रियों की तो इस प्रथा से विशेष सहायता 
होती है। खास कर अपने समाज में जो विधवायें शादी-ब्याह नहीं करतीं उनका 
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त्राण 'वेयक्तिक-परिवार' में नहीं हो सकता, संयक्त-परिवार' में उनका भरण- 
पोषण भो ओरों के साथ-साथ चलता रहता है। 

(5) वंद्"ों की सहायक--मनुष्प बढ़ा होकर खुद तो कमा नहीं सकता, 
आजकल के वेयक्तिक-परिवार' के नौजवान अपने बूढ़े माँ-आलाप को परवाह 
नहीं करते, वे कहते हुं--अपने बाल-बच्चों को खिलायें या बूढ़े माँ-बाप को खिलायें। 
जिन माता-पिता ने उनको पारू-पोस कर बड़ा किया, उनकी तरफ़ उनका ध्यान 
नहीं जाता । एसी अवस्था में या तो राष्ट्र अपने ऊपर बढ़ों की परवरिद्ञ की 
ज़िम्मेदारी ले, या संयकत-परिवार“प्रथा द्वारा उनका भरण-पोषण हो, तीसरा 
रास्ता उनका रो-रोकर अपना बुढ़ापा काटने के सिवाय क्‍या रह जाता है ? 

(च) निःस्वारथपरता--वयक्तिक-परिवार“-प्रथा व्यक्ति को स्वार्थो 
बना देतो है, संपक्‍त-५रिवार"-प्रथा उसे निःस्वार्थो, अपने को छोड़ कर दूसरों को 
भी अपना समझना सिखरूातो है। 

ऊपर 'संयक्‍त-परिवार'-प्रथा तथा 'वेयक्तिक-परिवार"प्रथा के सम्बन्ध में 
जो विवेचन किया गया है उससे स्पष्ट है कि दोनों के अपने-अपने लाभ और 
अपनी-अपनी हानियाँ हे। इस समय समाज की दिद्या 'संयकक्‍त' से वेयक्तिक' 
परिवार की तरफ़ जा रहो है, परन्तु समाज के कर्णघारों को दोनों का इस प्रकार 
का समन्वय करना चाहिए जिससे दोनों के गुण रह जाँय, अवग॒ण नष्ट हो जाँय। 


१०. संयक्त-परिवार क्‍यों बना हुआ हूँ ? 


संपुकत-परिवार दिनोंदिन शिथिल हो रहा है--इसमें सन्देह नहीं। इसमें 
भो सन्‍्वेह नहीं कि आज के यग में संपक्‍त-परिवार में अनेक हानियाँ दृष्टि-गोचर हो 
रहो हूँ। तो फिर यह बना क्‍यों हुआ है? वर्तमान प्रतिकूल परिस्थितियों में 
भी संयक्‍त-परिवार-प्रथा के बन रहन के निम्न कारण हूं: 

(क) भ्रथ॑-व्यवस्था के कृषि-प्रधान होने के कारण संयकत-परिवार 
की व्यवस्था--भारत की अथ॑ं-व्यवस्था कृषि-प्रधान है। १९५१ की जन- 
गणना के अनुसार इस देश में ८२.७.अतिशत जनता गाँवों में बसतो है। इस 
देश में ३२०१८ शहर हे तो ५,५८,०८८ गाँव हूं। इन गाँवों में रहने वालों को 
आजीविका का साधन मुख्य तोर पर खेती हे। खेतो करना इकले आवमों के 
बते को बात नहों। हल चलाना, बीज बोना, लेती काटना--ये सब काम एक 
नहीं, अनेक व्यक्तियों के हें। यही कारण है कि परिवार में अनेक सदस्यों का 
होना कृषि-जओोवन के लिए आवश्यक है, और इसो कारण अपने देश में संयक्त- 
परिवार-प्रया बनो हुई है। कृषि के अतिरिक्त जो गृहोछोग गाँवों में चलते हूं, 
उनमें भी अनेक व्यक्तियों का सहयोग आवश्यक है। इस सहयोग के लिए भी 
कई व्यक्तियों का साथ मिलकर काम करना ज़रूरों है। ज्यों-ज्यों अपना देश 
कृषि को छोड़कर बड़े उद्योगों को तरफ़ बढ़ता जायगा, त्यॉ-्यों संयुक्त-परिवार- 
प्रथा टूट कर एकाको-परिवार- प्रथा आतो जायगी। 
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(ख) भारतीय स्मृतिकारों के विधि-विधान द्वारा संयुकत-परिवार की 
व्यवस्था--भारतोीय परिवार की संस्था का ढाँचा हमारी स्मृतियों द्वारा खड़ा 
किया गया है। जैसे आजकल के कानून बने हुए हे, वेसे मारतीय-समाज के 
कानून बनाने वाले स्मृतिकार थे। इन स्मृतिकारों ने परिवार के विषय में संयुक्‍त- 
परिवार को हो व्यवस्था दी थो। सम्पत्ति के सम्बन्ध में जिस दायभाग तथा मिता- 
क्षरा प्रणाली का हम ऊपर जिक्र कर आये हे, वह स्मृतिकारों की ही बनाई हुई 
थीं। दायभाग-प्रणाली का आधार संयकत-परिवार-प्रथा ही है। इस प्रणालो 
में पिता ही अपने जीवन-काल में सम्पत्ति का अधिकारी है। जब पिता ही 
सम्पत्ति का अधिकारी है, तब पिता के जीवित रहते लड़के अलग क्यों होंगे? 
उनके अलग होने से उन्हें कुछ मिलने वाला भी तो नहीं है। मिताक्षरा-प्रणालो के 
अनुसार पुत्र उत्पन्न होते ही पिता की सम्पत्ति में अधिकारी बन जाते हैं, अगर पुत्र 
अलग-अलग अपना हिस्ता चाहें, तो संयकत-परिवार का भंग करना पड़ता है, 
परन्तु अगर सम्पत्ति सब पुत्रों को बांट कर संयक्त-परिवार का भंग कर दिया 
जाय, तो पिता के पास सम्पत्ति कम रह जाती है। सम्पत्ति कम न रह जाय---इस 
कारण से मिताक्षरा-प्रणालो के संयकक्‍्त-परिवार में पिता अपने जोवन-काल में 
परिवार को 'संयक्त' से 'एकाको' होने में बाधा बना रहता है, और जहाँ कोई 
लड़का अपना हिस्सा अरूग कराने का शोर मचाता है वहाँ परिवार में संकट बना 
रहता है। मन्‌-स्मृति में पहले पिता को संयकक्‍त-परिवार का 'कर्त्ता,, व्यवस्था- 
पक, 'मेनेजर' या ट्रस्टी' कहा गया है, पिता के मरने के बाद ज्येष्ठ-पुश्न को पिता 
का स्थान दिया गया है। जेसे आजकल के कानूनों का शासन हम लोगों पर बना 
रहता है बसे भारतोय परिवार की संस्था पर स्मृतिकारों के विधान का शासन बना 
रहता था और क्योंकि स्मृतिकार संयुकत-परिवार का ही प्रतिपावन करते थे, 
इसलिए अपने देह में यह प्रथा अब तक चली आ रही है। 

(ग) पितरों कौ पूजा, पिड-दान तथा सगोत्र-विवाह-निषकत की घामिक 
विधि द्वारा संयक्त-परिवार की व्यवस्था का पोषण--हिन्दू-परिवार की संस्था का 
आधार अनिश्चित-काल से संयक्‍त-परिवार-प्रथा रहा हैे। इस प्रथा को नींव में 
धामिक-भावना कास करतो रही है। वह धारमिक-भावना क्‍या थी ? 

हिन्दू-परिवार की लड़ी बहुत लम्बी रहो है। इस लड़ी को तीन भागों में 
बांटा जाता रहा है--तपिड, सकुल तथा समानोदक।' सपिड़ कोन थे ? पिता, 
पितामह, प्रपितामह तथा पुत्र, पौत्र, प्रपोत्र--ये छः और व्यक्ति स्वयं-हस प्रकार 
सात व्यक्ति सर्पिड' माने जाते हें। मृत-व्यवित को पिड-दान दिया जाता है। 
(पिड' का अथ हे--आटे को रोटो। व्यक्ति अपने सत पिता, पितामह तथा 
प्रपितामह को श्राद्ध के रूप में पिड-दान करता है और स्वयं मर जाने पर अपने पुत्र, 


१. ह लाधंणार ण ह्ात्रवा एासाद्वाणा वरच्चााए छिएएंड रतरा० 0५ 
एशथ्ा4।। ४0) 805८ (894), 
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पौत्र तथा प्रपोत्र से पिड-दान की आशा करता है। जो मर जाते हैं, वे पितर' 
कहलाते हैें। इन पितरों को पिड-दान जो सम्बन्धी करते ह वे सब सपिड' 
कहलाते हें। पिता, पितामह तथा प्रपितामह को सब भाई पिड-दान करते हें, 
अपने पितरों की पूजा करते हैं, अतः ये सब एक ही परिवार के अंग मान जाते हैं: 
संयक्त-परिवार में रहते हें । इस दृष्टि से पितरों की पूजा, पिड-दान या इन सब की 
सपिडता की धासिक-भावना हिन्दू-परिवार को संयकक्‍त-परिवार के रूप में बनाये 
रखने में बड़ी सहायक रही हे। 

'सकुल' तथा समानोदक' कौन थे ? पिता, पितामह, प्रपितामह तथा पुत्र, 
पोत्र, प्रपौन्न इन छः से तीन आगे की ओर तोन पीछे की पीढ़ियाँ समान कुल' को, 
अपने 'कुल”' की मानी गई हैं, अतः इन्हें सकुल' कहा गया था। इन तीन से भी 
सात पीढ़ियाँ आगे की ओर सात पीढ़ियाँ पीछे की जिनके नाम, जन्म आदि का कुछ 
पता हो वे समानोदक' माने जाते हें। इन्हें समानोदक' इसलिए कहा गया है 
क्योंकि जेंसे सपिड़' को पिड-दान' दिया जाता है बेसे इन्हें उदक-दान' दिया 
जाता है। सरपिड, सकुल तथा समानोदक--यें तीन की रूम्बी-चोड़ो पीढ़ी मिल 
कर प्रत्येक हिन्दू का गोत्र' बनता हे जिसमें विवाह करने का निर्वंध है। इस 
सारी-की-सारी धारमिक-व्यवस्था का पालन संयकक्‍त-परिवार में ही हो सकता था, 
एकाकी-परिवार में तो क्योंकि पिता के बाद की पीढ़ी को भी लोग भूल जाते हैं, अतः 
उसमें नहीं हो सकता था। इसलिए यह कहना असंगत न होगा कि पितरों को पूजा, 
पिंड-दान तथा अपने गोत्र सें विवाह के निवेध की धामिक-व्यवस्थाओं हारा संयकत- 
परिवार को संस्था का पोषण होता रहा है, इसलिए भी यह संस्था हिन्दुओं में 
अबतक बनी हुई है। 

(घ) पितृ-सत्ताक-परिवार---पितृ-ससाक-परिवार का अर्थ है वह परिवार 
जिसमे पिता परिवार का मुखिया हो, वही उसका कर्सा-धर्सा हो। पिता जब तक 
जोवित रहता है ओर जब तक वही परिवार की गति-विधि का नियन्त्रण करता है, 
तब तक वहू अपनो सन्‍्तान को एक सृत्र में बाँध रखता है। पित्‌-सत्ताक-परिवार में 
सनन्‍्तान भी पिता को सब-कुछ सानतो है और उसकी इच्छा के विरुद्ध नहों चलती । 
इसलिए यह कहा जा सकता है कि हिन्दुओं को पित-सत्ताक-परिवार-प्रथा के 
कारण भी संप क्‍त-परिवार की संस्था टिकी हुई है। 

११. संयकत-परिवार प्रथा पर पादचात्य प्रभाव 

यद्यपि हिन्दू-परिवार का ढाँचा सदियों को परम्पराओं के कारण संयकत- 
परिवार का रहा है, तो भी जब से भारत अंग्रेजों के आधोन हुआ तब से पाइचात्य 
सभ्यता तथा संस्कृति ने इस देश को बहुत अधिक प्रभावित किया। भारत की 
सम्यता तथा संस्कृति का आधार समष्टिवाद रहा, स्ज-भूत-हिते रत: की भावना 
यहाँ प्रधान रही, यह भावना संयकक्‍त-परिवार की पद्धति के अनुकूल थी, परन्तु 
पाइचात्य विचार-धारा समष्टिवाद के स्थान में व्यक्तिवाद की पोषक थी। जो 
लोग अंग्रेज़ी पढ़ने लगे, था अंग्रेज़ी सम्यता के सम्पर्क में आये उन्हें पाइचात्य- 
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संस्कृति के विचार प्रभावित करने लगे। उन्होंने हर क्षेत्र में व्यक्तिवाद की दृष्टि 
से सोचना शुरू किया। व्यक्तिवाद का अवश्यम्भावी परिणाम था संयुक्‍त-परिवार 
का एकाकी-परिवार बन जाना। व्यक्तियाद के अतिरिक्त पाइचात्य विचार-धारा 
में दूसरी बात थी स्वतंत्रता को, आज़्ादो की। जसे पाइचात्य रंग में रंगे युवक 
समष्टिवाद की जगह व्यक्तिवाद के दृष्टि-कोण से सोचने लगे, बसे वे हर क्षेत्र में 
स्वतंत्रता तथा आज़ादो के दृष्टि-कोण से भी सोचने रूगें। जेसे इस युग में वेश को 
स्वतंत्रता के विचार ने जन्म लिया बसे ही इस यंग में परिवार को स्वतंत्रता के 
विचार ने भी जन्म लिया। संयुकक्‍त-परिवार में तो व्यक्ति को स्वतंत्रता नहीं 
रहती, वह परिवार के बन्धनों से बंधा रहता है, एकाको-परिवार में व्यक्ति को 
स्वतंत्रता मिलती हूँ, वह स्वतन्त्र रूप से अपना विकास कर सकता है। इस दृष्टि 
से परिवार की संस्था पर अंग्रेजों का, पाश्चात्य सम्यता तथा संस्कृति का अमिद 
प्रभाव पड़ा । 
१२. भारत में संयक्त-परिवार-प्रथा का भविष्य 

संयुकक्‍्त-परिवार-प्रथा इस समय संक्रान्ति-कार में से गुजर रहो है, धोरे- 
धीरे समाप्त हो रही हूं, परन्तु भविष्य में जो भी परिवार को संत्या बने उसमें 
संयक्‍्त-परिवार तथा एकाको परिवार के दोष न हों, बोनों के गुण हों--ऐसा 
प्रथत्त करने की आवश्यकता है। 

(क) संयुकत-परिवार-प्रथा का संक्रान्तिकाल--हमने अभो कहा कि 
संयक्त-परिवार-प्रथा अपने वेश में संक्रान्ति-काल में से गुशर रही है। इसका क्‍या 
अर्थ है ? हम पहले लिख आये हें कि १९५१ को जन-गणना के अनुसार भारत 
के गाँवों में ३३ प्रतिशत तथा शहरों में ३८ प्रतिशत एकाकी-परिवार हैं। 
इसका यह अर्थ हुआ कि अभो गाँवों में ६७ प्रतिशत तथा शहरों में ६२ प्रतिशत 
परिवार संयुक्‍त-परिवार की श्रेणी में आते हें। यह संख्या धोरे-घोरे कम 
हो रही हे, और एकाकी-परिवारों की संल्या धोरे-धीरे बढ़ रहो है। इसो को 
संक्रान्ति-काल कहा जाता है। हम अभी न सिर्फ़ संपकत-परिवार की श्रेणी में हें, 
न सिर्फ़ एकाकी-परिवार की श्रेणी में हें। दोनों श्रेणियाँ अपने देश में पायी जाती हैं, 
परन्तु गति संयकक्‍त से एकाकी को तरफ़ है। ऐसा क्‍यों है? ऐसा इसलिए 
है क्योंकि आज के युग में हमारे युवकों के और उनके अभिभावकों के विचारों में 
खींचातानी चल रही है। माता-पिता पुराने विचारों के हें, लड़के-लड़कियाँ नये 
विचारों के है। पुराने विचार एक तरफ़ लॉंचते हें तो नये विचार दूसरी तरफ़ 
खोँचते हे, माता-पिता पुरातन को स्थिर रखना चाहते हें, लड़के-लड़कियाँ पुरातन 
को उखाड़ फेंकना चाहते हेँ। पुराने लोग चौके में कपड़े उतार कर और चौकी पर 
बेठ कर भोजन करंगे तो उनके नये फ़ैशन के लड़के कोट-पतलन-जते इठ कर और 
मेज-कुर्तो लगाकर भोजन करेंगे; पुराने लोग आदर वर्शाने के लिए पांव छुएंगे 
तो उनके कुमार अपने मालये।/0/ को हैट हिला कर अभिवादन करेंगे; पुराने 
तरीके की सास बहू से पर्दे १:पिता#रेगी तो नये जमाने के लड़के अपनी पत्नी को 
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नंगे सिर हाथ में हाथ डाले हुए टहलने ले जाना चाहेंगे। हम नहीं कहते कि 
इनमें से कौन-सी बात ठोक है, कौन-सी ग़रूत, परन्तु इसमें सन्देह नहों कि 
पावचात्य-संस्कृति के प्रभाव से, नये यूग की हवा से पुरातन तथा नवीन का संघर्ष 
चल पड़ा है और संधक्‍्त-परिवार की संस्था पर इस संधि-काल को चोट ज्ञोर-ज्ोर 
से पड़ रही हू। 

(ख) संयकक्‍त-परिवार की संस्था धीरे-धीरे समाप्त हो रही है--संय॒क्त- 
परिवार की संस्था अपने संक्रान्ति-काल में से गज़र रही हे, परन्तु इस संक्रान्ति की 
विज्ञा किधर है ? इस संस्था के सम्बन्ध में हमने जो-कुछ लिखा है, उससे स्पष्ट है 
कि अब व्तभान-यग के थपेड़े खाकर संयक्त-परिवार की संस्था टिक नहीं सकती । 
व्यक्तिवाद तथा वेयक्तिक स्वतंत्रता का दवाब इतना ज़बदंस्त है कि परिवार का 
एकाकी हो जाना अवश्यम्भावों है। इसके अतिरिक्त आथिक-परिस्थितियाँ भो 
संपुक्त-परिवार की संस्था को समाप्त कर रहो हैं। जिन कारणों से संयुक्त-परिवार 
की संस्था का भविष्य अन्धकारमय है, उनका वर्णन हम इस संस्था को हानियों के 
प्रकरण में कर आये हें। इससे स्पब्ट है कि आगे के युग में संयक्‍्त-परिवार की 
संस्थों समाप्त हो जायगी । 

(ग) संयकक्‍त-परिवार तथा एकाकी-परिवार के गुणों का समन्वय-- 
यद्यपि संपृक्‍त-परिवार की संस्था समाप्त होती दीखतो है, तो भी परिवार को 
संस्था को सफल बनाने के लिए यह आवश्यक दोखता है कि परिवार का जो भी 
रूप भविष्य में बने उसमें संय क्‍्त-परिवार के लाभों को समाविष्ट करने का प्रयत्न 
किया जाय। संयुकत-परिवार का सब से बड़ा गुण पारस्परिक सहयोग, सहान्‌ भति 
और सहायता का है। भविष्य में संयुक्त की जगह एकाकी परिवार बनने वाले हूं, 
उनमें व्यक्तिवाद के कारण एक-दूसरे के साथ सहान्‌ भूति की भावना नहीं रहेगी । 
इन परिवारों को सब से बड़ी समस्या यही होगी कि इनमें सहयोग तथा सहानुभूति 
के पुट को जो परिवार की बड़ी आवश्यकता है, कंसे दिया जाय ? इसका एकमात्र 
उपाय यही प्रतोत होता है कि एक दूसरे प्रकार के परिवारों की रचना हो, ऐसे परि- 
बवारों को जिनमें व्यक्तियों फा रुधिर का, रिश्तेदारी का सम्बन्ध तो न हो, परन्तु 
जो परिवार रिहतेदारी के कत्तंव्यों को निभा सकें। संयुक्त-परिवार टूट क्यों रहे हें ? 
इसके अन्य कारणों में से एक मुख्य कारण आजकल की विषम आर्थिक-परिस्थितियाँ 
हैं। जिन लोगों को अपने लिए ही खाने-पीने के लिए काफ़ो नहीं मिलता वे सारे 
परिवार के सदस्यों को अपने साथ रख कर कंसे गृज्ञर कर सकते हें ? ऐसी 
अवस्था में परिवार के रूप में ऐसे परिवर्तन करने की आवश्यकता हे जिससे व्यक्ति 
पर सारे परिवार के पालने का बोझ न रहे परन्तु उसे संयक्त-परिवार की सहान- 
भूति, सहयोग तथा सहकारिता प्राप्त हो। आजकल इस प्रकार के परिवार बन 
रहे हें, दोस्त-मित्रों के परिवार, सभा-सोसाइटियों के परिवार। ये परिवार 
एकाको होते हैं, वेयक्तिक होते हें, कोई किसी के आर्थिक बोझ को अपने ऊपर नहीं 
लेता, परन्तु ये लोग रिहतेदारों की तरह मिलते-जरूते हें, एक-दूसरे की सुल- 
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दुःख में सहायता करते हैं, एक-दूसरे का साथ देते हूँ। इस प्रकार के परिवारों का 
एक-दूसरे के साथ सम्पर्क दो तरह से होता है--वयक्तिक तौर पर तथा सामूहिक 
तौर पर। बंयक्तिक तौर पर तो जो लोग दोस्त-मित्र होते हें, वे एक-दूसरे के 
साथ मंत्रीपृर्ण व्यवहार करते हू, सामूहिक तौर पर किसो संस्था या समाज का सदस्य 
होने के नाते भिन्न-भिन्न परिवारों का आपस में मंत्रीपूर्ण सम्बन्ध होता है। आपं॑- 
समाजी होने के नाते प्रत्येक आर्यसमाजी परिवार का दूसरे आर्यसमाजी परिवारों 
से, इसी प्रकार मुसलमान या ईसाई होने के नाते इन परिवारों का अपने समुदाय के 
परिवारों से मंत्रीपूर्ण व्यवहार होता है। आजकल परिवार का रूप संयक्‍त से 
एकाकी तो हो रहा है, परन्तु एकाकोी होता हुआ भो उक्त परिभाषा में फिर से 
संयक्त हो रहा है। जो परिवार प्राचीन संयक्त-परिवार-प्रया से टूट कर एकाकी हो 
गया है, और एकाको होने के बाद जिसका किसी वेयक्तिक परिवार से या किसी 
सम्‌ह से सम्पर्क नहीं है, वह समय आने पर अपने को निस्सहाय स्थिति में अनभव 
करने रूगता है। 


च्ा- 
२० 
हिन्दू-परिवार के भिन्न-भिन्न रूप 
(५७२005 70रश5 07 प्रार०0ए ए७५शा.५) 
पिछले अध्याय में हमने 'हिन्दू-संयकत-परिवार' का अध्ययन किया । 
परिवार के प्रकरण में हमें यह भी देखना है कि परिवार के क्या-क्या प्रकार हूं, 
और इन प्रकारों में हिन्दुओं में किस प्रकार के परिवार को संस्था चल रही है। 
इस अध्याय में हम इसी विषय को चर्चा करंगे। 
१. परिवार की परिभाषा 
परिवार एक एसे सम्‌ह का नाम है जो संसार में सब जगह पाया जाता 
है। इसमें निम्न तस्‍्व' है: : 
(क) स्त्री-पुरुष का योन-सम्बन्ध (2772 22707आा9), 
(ख) इस यौतन-सम्बन्ध को दूसरे लोग भी स्वीकार करें, इस उह्देश्य से 
विवाह जेसा कोई संस्कार--($07]6 [07 ० गक्ध7486), 
(ग) स्त्री-पुरुष का यह सम्बन्ध सिर्फ़ उन तक ही सीमित न रहे, इसका 
परिणाम आगे तक भी चलता रहे, स्थिरता मिल जाय, इस उद्देश्य 
से, पिता या माता के नाम से बंध का चलना--(ि००७०॥॥४३ 
0०065०८९॥ ), 
(घ) सन्‍्तानोत्पत्ति, सन्‍्तान का पालन तथा एक-दूसरे का भरण-पोषण 
>-((रावकध्था॥३2, एां।0-8778 3॥00 200070 
770५50॥ ), तथा 
(४) सह-वबास--- ((0०0॥707 ॥4&0[4007) । 
इस दृष्टि से 'परिवार' एक एंसा समृह है जिसमें (क) स्त्रो-पुरुष का यौन- 
सम्बन्ध: (ख) 'विधि-पूर्वक' स्वीकार किया जाता है, (ग) इसे स्थिर' बना 
दिया जाता है, और (घ) जिसमें सन्‍्तात की 'उत्पत्ति', पालन' तथा 'भरण-पोषण' 
की जिम्मेदारी लेकर (8) स्त्री-पुरव किसी 'स्थान' पर साथ-साथ रहते हूँ। 
उक्त बातों को ध्यान में रखते हुए भिन्न-भिन्न लेखकों ने 'परिवार' की 
भिन्न-भिन्न परिभाषाएँ को हें जिनमें से सख्य-मख्य निम्न हें :-- 
[क] मेक आइवर की व्याख्या--“परिवार उस समूह का नाम है जिसमें 
सत्री-पुरव का यौन-सम्बन्ध पर्याप्त निश्चित होता है, और इनका साथ इतनी देर 


अफिफकनिलनक-अनकन»कनपननन--ा- ++नननणा+राध्जरप पक ना 


[क] “पाल शिया 5 ॥ 87079 6७॥०0 ए5४ & 8७-७6 &0॥8॥9 
भागीलंक्षा।ए छा०छां5४ 8॥0 शातप्राग॥ई ॥0 ए/0एं१6 0 पा6 एछ०लध्वांणा 
806 पफाशाडए ण गादाणा, +-7कटसा0. 
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तक रहता हे जिससे सन्‍्तान उत्पन्न हो जाय और उसका पालन-पोषण भी किया 
जाय ॥ १ 

[ख] बरजेस तथा लॉक कौ व्यास्या--“परिवार व्यक्तियों के उस समह 
का नाम है जिसमें वे विवाह, रुधिर या दत्तक-सम्बन्ध से बंधे हुए होकर, भिन्न-भिन्न 
नहों, अपितु एक-गृहस्थो का निर्माण करते हें। इस गृहस्थी में वे एक-दूसरे पर 
पति-पत्नो, माता-पिता, पुन्र-पुत्री, भाई-बहन के रूप में प्रभाव डालते हे, और 
एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध स्थापित करते हें। ये सब इस गृहस्थो में एक सामान्य- 
संस्कृति को जन्म देते हें और उस संस्कृति को बनाये रखते हूँ ।” 


२. परिवार की उत्पत्ति 
(णांशा णए फशाार) 


पहले-पहल परिवार को उत्पत्ति कंसे हुई इस सम्बन्ध में समाज-शास्त्रियों में 
भिन्न-भिन्न सिद्धान्त पाये जाते हैँ जिनमें से मुख्य निम्न हैं :--- 

(क) पितृ-सत्ताक परिवार का सिद्धान्त (ऐवारंधा०4 (607५), 

(ख) एक-विवाहो परिवार का सिद्धान्त ((070847॥008 थिएए 

(6079 ), 
(ग) लिग साम्यवादी परिवार का सिद्धान्त (5७७ ०णाए्रणांशा 
(06079), 

(घ) मातृ-सत्ताक परिवार का सिद्धान्त (4०४) 060५), 

(5) विकासात्मक परिवार का सिद्धान्त (2५०॥0॥0749 (6079) । 

इन चारों सिद्धान्तों में से पितृ-सत्ताक तथा मात-सत्ताक परिवार के 
सिद्धान्त मुख्य हूं अत: हम इन दोनों का कुछ विस्तार से तथा अन्य दोनों का गोण 
रूप से वर्णन करंगे। 

(क) पितृ-सत्ताक परिवार--हस विचार के मानने वाले कहते हें कि शुरू- 
शरू में परिवार में पिता को प्रधानता थी। इस सिद्धान्त के पृष्ड-पोषकों में 
हैनरी मेन ([७॥५ )/७|76) मुख्य हें। इन लोगों का कहना है कि प्राणि- 
जगत्‌ में नर और भावदा साथ-साथ ही नहीं रहते, नर सादा को अपने एकाधिकार 
में भी रखता है। मादा दूसरे के पास जाय, तो उसे ईर्पा होती है। नर क्योंकि 
मादा से बलवान होता है, अतः एकाधिकार' तथा ईर््या--इहत दो भावनाओं के 
कारण वह मादा पर अपना स्वत्व जमा लेता है। नर के मादा पर स्वत्व जमाने को 


खि ४ शियाँए 5 & 8०फ्‌ रण एश507$ प्रा॥/०00 9५9 [6 ॥685 
ण गाधा॥286, 0000 0 20099, ०णाहआापएर।ए 4 आए ॥075०१०00, 
पराशि-8७०॥98 थात /2४-०णापएंट्या३ जाता 6७४०॥ 7॥ाठा क फ्रगा 
705980₹४6 8०७४ ॥70०॑६ ० गप्न्‍र5070 80 ज़रांलि, 796 ॥॥6 हिं0, 
80० थात ठ9पशा(ह, 97000 भात॑ शंडलश' 880 लदबांताए 800 रक्षांत॑ववांत- 
गा & ०0णा॥धधणा पा,” नाइट कब (00:7८, 
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ही पितृ-ससाक परिवार कहा जाता है। इस प्रकार के परिवार में घर की अन्तिम 
ज़िस्मेवारी स्त्री को नहीं, पुरव को होती है। सम्पत्ति पर अधिकार स्त्री का नहीं, 
पुरुष का होता है। वंश-परम्परा स्त्री के नाम से नहीं, पुरुष के नाम से चलतो है। 
इस प्रकार के परिवार में स्त्रियों की स्थिति पुरुषों से होन होती है। इस सिद्धान्त 
को मानने वालों का कहना है कि समाज में पहले-पहल इसी प्रकार के परिवारों की 
उत्पत्ति हुई । 

(ख) एक-विवाही-परिवार--पितु-सत्ताक परिवार के सिद्धान्त को मानने 
वालों के विचारों को ही लेकर एक-विवाही परिवार के सिद्धान्त को मानने वालों 
का कहना है कि श॒रू-शुरू के परिवार पितृ-सत्ताक ही नहीं थे, एक-विवाही भो 
थे। इस सिद्धान्त के पृष्ठ-पोषकों में विकासवादी डाबिन के अनुयायी वेस्टरमार्क 

(५/८०४०77४0/८) का नाम मुख्य है। उनका कहना है कि ताकतवर होने 
के कारण पुरुष स्त्री पर स्वत्व ही नहीं जमा लेता, परन्तु एकाधिकार' तथा 
'ई््या की भावना के कारण कोई पुरुष अपनो स्त्री को दूसरे के पास नहीं जाने 
देता। इस भावना का परिणाम स्वभावत: (एक-विवाह' हो जाता है। वेस्टर- 
मार्क का कहना है कि निम्न-स्तर के बन्दरों में भो एक-विवाह' की प्रथा ही है, 
इसलिए विकास को द॒ष्टि से वेस्टरमाक के कथनानसार 'एक-विवाही-परिवार' 
समाज में पोछे नहीं, श्रू में प्रारम्भ हुआ । 

(ग).लिग साम्यवादी परिवार--कई लोगों का यह विचार है कि श्रू-शरू 
में स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध में साम्यवाद था, जो जिससे चाहता सम्बन्ध कर सकता 
था। ऐसी जातियाँ पायो जाती हें जिनमें 'यूथ-विवाह' ((०009 7787926) 
होता था। समूह को सब स्त्रियाँ समूह के सब पुरुषों से विवाहित समझो जातो 
थीं। इस बात को यों भी कहा जा सकता है कि आदि-काल में विवाह को प्रथा ही 
नहीं थी, आजकल का जो स्त्री-पुरुष का एक-दूसरे के लिए एकाधिकार या स्वामित्व 
का भाव है, वह नहीं था। 


(घ) मातृ्‌-सत्ताक-परिवार---इस विचार के मानने वालों का कहना है 
कि जब श्रू-शुरू में विवाह नहीं था, अनेक स्त्रियाँ अनेक पुरुषों के साथ रहती थीं, 
सब का बिना भेद-भाव के आपस में सम्बन्ध हो सकता था, तो एऐसी' अवस्था में 
यह तो कहा जा सकता था कि किस स्त्री का कोन-सा बच्चा हे, परन्तु यह नहीं 
कहा जा सकता था कि किस पुरुष का कौन-सा बच्चा है। बच्चे के साथ पिता 
का सम्बन्ध न जोड़ सकने के कारण पिता की परिवार में कोई स्थिति नहीं कही जा 
सकतो थी। 'यूथ-विवाह' (7007 एधा792०) में पिता का पता ही नहीं 
था, इसलिए पिता की कोई स्थिति ही नहीं यो, सिर्फ़ माता की स्थिति थी, उसो को 
मुख्यता थी, इसलिए इस विचार के मानने वालों के अनुसार आदि-समाज सात्‌- 
ससाक था। इस विचार के समयंकों में जिफ़ाल्ट (8787॥) तथा टाइलर 

(7907) का नास मुश्य है। 
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(5) विकासात्मक परिवार--मारगन (/थ207) सहोदय ने उक्त 
सब सिद्धान्तों से भिन्न सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। उनका कहना है कि 
विकास की प्रक्रिया में से गृज़रता हुआ परिवार पाँच करों में से गुज्ञरा है। ये 
पाँच क्रम निम्न हें :-- ह 

() समान-रुधिर परिवार ((०॥६&70807९075 79 )--व्ह 
शरू-शरू की अवस्था है जिसमें एक रुधिर वाले लोग आपस में विवाह-श्ञादी करते 
थे, भाई-बहिन का भेद नहीं था। 

(॥) समृह-परिवार (एप्राआ्वंपक्षां थि0५)--परिवार के विकास 
को यह दूसरों अवस्था है जिसमें समान-रुधिर बालों में विवाह तो बन्द हो गया, 
परन्तु एक परिवार के सब भाइयों का विवाह दूसरे परिवार की सब बहनों के साथ 
होना शरू हो गया। यह एक प्रकार का यूथ-विवाह' था। इस विवाह में एक 
परिवार के सब भाइयों का दूसरे परिवार को सब बहिनों के साथ विवाह हो जाने के 
बाद किसी विशेष भाई को कोई विशेष स्त्री नहीं होती थी, सब भाइयों के लिए 
वे सब बहनें, और सब बहनों के लिए वे सब भाई पत्नी तया पति समझे जाते थे। 

(7) सिन्डेस्मियन-परिवार ($५704879॥ थिएए )--परिवार 
के विकास को यह तोसरो अवस्था है। इसमें यूथ-विवाह' होना अर्थात्‌ अनेक 
भाइयों फा अनेक बहनों से एक-सलाथ विवाह होना तो बन्द हो गया, एक पुरुष एक 
स्‍त्री से विवाह करन लगा, परन्तु परिवार में जितनी भी स्त्रियां थीं उनमें से किसी से 
भो उसका सम्बन्ध हो सकता था, यह ज्ञहूरी नहीं कि जिस स्त्री से उसका विवाह 
हुआ है उसी से वह सम्बन्ध करे, अन्य किसी से न करे । 

(९) पितृ-सताक परिवार (7िथ्ापराक्षाणोलओं शिए।०)--परेवार के 
विकास में चौथी अवस्था वह है जिसमें पुरथ का सम्बन्ध तो विवाहिता पत्नी से 
ही होता था, परन्तु वह अनेक स्त्रियों से विवाह कर सकता था, उन सब के साथ 
सम्बन्ध रख सकता था। इस अवस्था में परिवार में पुरुष को प्रधानता हो गई। 
इसमें स्त्री की स्थिति पहली अवस्थाओं की तरह निम्न ही रहती है। 

(५) एक-विवाही परिवार ()(07088॥7008 थिए/!7 )--परिवार 
के विकास की पाँचवीं अवस्था वह है जिसमें पुर अनेक विवाह करने के स्थान में 
सिर्फ़ एक रत्री से विवाह कर सकता है, स्त्री भी एक हो पुरुष से विवाहु कर सकती 
है। इस अवस्था में स्त्री की स्थिति ऊँची उठने लगती है। वर्त्तमान-पत में परिवार 
इसी अवस्था में से गज़र रहा है। 

जेसा हमने ऊपर कहा, इन सब सिद्धान्तों सें मुख्य सिद्धान्त दो ही हें--- 
मात्‌-सत्ताक-परिवार' तथा 'पितृ-सताक-परिवार । तो फिर, शुरू-शुरू में 
परिवार की उत्पत्ति किस प्रकार हुई ? भाता को म॒ख्यता से परिवार की उत्पत्ति 
हुई, या पिता को मुख्यता से ? साता की मुस्यता से जिस परिवार का निर्माण 
होता है, उसे 'मात-सत्ताक-परिवार' ('४874/078 ि॥7|५), तथा पिला 
की मुर्यता से जिस परिवार का निर्माण होता है, उसे 'पितु-सशाक-परिवार' 


हिन्दू-परिवार के भिन्न-भिन्न रूप ४२९ 


(2479०) 9॥7) कहते हैँ । वत्तमान समाज-शास्त्रियों का कहना है 
कि निश्चित तौर पर नहीं कहा जा सकता कि विकास की दृष्टि से पहले-पहल 
'मात्‌-सत्ताक-परिवार' (शह/धाठवं शिएीए) बने, या 'पित-सत्ताक- 
परिवार! (एवाएंशाणाध॥ं 7५०) बने। इन दोनों की सत्ता प्रारम्भिक 
समाज में एक-समान पायी जातो है। हाँ, इतना अवश्य कहा जा सकता है कि 
प्रत्येक परिवार के आधार में, चाहे वह 'मात-सत्ताक' (१०/8/0॥4] ) हो, चाहे 
'पित-सत्ताक' (?एरं/०॥॥] ), कुछ आधार-भूत बातें अवश्य पायो जातो हूँ । 
वे आधार-भत बातें हु--भिन्न-लिगता' (56५ ), सन्तानोत्पत्ति' (२८०7०00600- 
00॥) तथा इस समूह को आथिक-आवश्यकताओं की प्रत्ति' (53059007 
० 6००7070 7८८0५) । प्रत्येक स्त्री-पुरुष में युवावस्था में काम-वासना 
का उदय होता है। यह वासना पश्ञओं की तरह जो पुरुष चाहे जिस स्त्रों से, 
और जो स्त्री चाहे जिस पुरुष से पुरी करे--यह बात क्रियात्मक प्रतीत नहीं होती । 
पुरुष तो ऐसा कर सकता है, परन्तु स्त्री के बच्चा हो जाने के कारण वह पुरुष 
को बाधित करतो है, कि अगर वह काम-वासना को पूत्ति करना चाहता है, तो 
बच्चों को पालन की ज़िम्मेवारी में भो हाथ बटाये, उनके भरण-पोषण एवं स्त्री को 
तथा बच्चों की आथिक-आवश्यकताकों को हल करने में भी सहयोग दे। यह सब 
स्वाभाविक है और प्रत्येक परिवार के आधार में ये मनोव॑ज्ञानिक प्रवृत्तियाँ 
काम कर रहो हे। परन्तु इन प्रवत्तियों से, शुरू-शुरू में किस प्रकार के परिवार का 
उदय हुआ, 'मात-सत्ताक' (४782०78] ) का, या पितृ-सत्ताक' (?&(7- 
47८79/ ) का, यह नहीं कहा जां सकता, क्योंकि आदि-कालोन जा।तेथों में दोनों 
प्रकार के परिवार पाथ जाते हू । 
३. 'मात-सत्ताक-परिवार (५त्रणांशलाबओ फ्श्चापरात) 

मात्‌-सत्ताक-परिवार' ((४(7&70॥4 ४ शि7॥9 ) में माता को प्रधानता 
रहतो है। वह किस प्रकार ? समाज-शास्त्रियों के अध्ययन में कई ऐसे परिवार 
सामने आये हें जिनमें स्त्री, विवाह के बाद भी अपने साता-पिता, भाई-बहन 
के पास ही रहती है, उन लोगों के पास रहती है जिनके साथ उसका रुधिर का 
सम्बन्ध है, अपना घर छोड़ कर पति के घर नहीं जाती, उन लोगों में नहीं जाती 
जिनके साथ उसका रुधिर का सम्बन्ध नहीं होता। पति, पत्नो के घर आ जाता है, 
पत्नी के साथ रहता है, परन्तु बच्चों पर माता का हो अधिकार होता है, उन 
लोगों का अधिफार होता है जिनका बच्चों को माँ से रुधिर का नाता होता है। 
लड़की अपने माँ-बाप के घर रहतो हैँ, उसके बच्चों को देख-भाल, उन्हें पढ़ाने- 
लिखाने का काम, लड़को का भाई, लड़को के माता-पिता करते हें। हम क्योंकि 
दूसरे पर्यावरणों में पले हें इसलिए हमें यह सुनकर आदइचयय होता है, परन्तु 
उन लोगों को इसमें कुछ आइचर्य को बात नहीं ऊगती। ऐसे परिवारों को दो 
दृष्टिपों से देखा जा सकता है। एक दृष्टि तो वह है जिसमें लड़को का अपने 
भाता-पिता, भाई-बहुन से रघिर का सम्बन्ध है। आजकल तो यह अपने रघिर 
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के सम्बन्धियों को छोड़ कर एसे व्यक्ति के पास चलो जातो है, जिसके साथ 
उसका रुधिर का कोई सम्बन्ध नहीं हैं, परन्तु जिन परिवारों का हम वर्णन कर 
रहे हूं, उनमें वह अपने रुधिर के सम्बन्धियों के पास ही रहती है, ओर वहाँ रहती 
हुई बारलू-बच्चे भो उत्पन्न करतो है। इस दृष्टि से इस प्रकार के परिवार को 
'समान-रुषिर-परिवार' ((/075408076005 शिएं|ए) कहते हूँ, इसमें 
पति का पत्नी के परिवार में बहुत तुच्छ स्थान होता है। उसका अपना स्थान 
अपने परिवार में होता है, जहाँ उसकी बहिन के बच्चों की ज़िम्मेदारी उसके कन्धों पर 
होतो है। इस प्रकार के परिवार का एक पहल तो यह है कि स्त्री अपने ही परिवार 
में बनो रहती है, उस परिवार में जिसमें उसी के रधिर के लोग हूं, दूसरा पहल 
यह है कि इतना ही नहीं कि वहूं अपने परिवार में बनो रहती है, अपने परिवार 
में उसको स्थित भो पति से ऊंचो रहतो हे। समान-यधिर-परिवार ((०॥- 
58080०005 शिग।9) में पतनो को स्थिति पति से ऊँचो होने के दो प्रमाण 
पाये गये हूँ। पहला प्रमाण तो यह है कि यह परिवार 'मातृ-स्थानी (/267002) 
है। मात्‌-स्थानी' ((807]004) का सतलब यह है कि पति-पत्नी और 
बच्चों का जो परिवार बनता है, उसका स्थान बच्चों के पिता का स्थान न होकर, 
उनकी माता का घर ही उनका स्थान होता है। हम लोगों के आजकल के परिवार 
'पितृ-स्थानी' (?४770८॥| ) हें, अर्थात्‌ माता और बच्चे पिता के घर रहते हूँ, 
परन्तु समान-रुधिर-परिवार' ((:0॥58780776005 थित7 ) में परिवार 
के लोग माता के स्थान पर रहते हें। समान-दधिर-परिवार' में पत्ती को स्थिति 
पति से ऊँचो होने का दूसरा प्रमाण यह है कि उसमें बंश-परम्परा पिता के नाम से न 
चलकर माता के नाम से चलतो है, अर्थात्‌ 'समान-रुधिर-परिवार” 'मात-बंशी' 
(४७7॥॥८९४| ) होते हूं, उनमें पिता के नाम से बंश-परम्परा नहीं चरूती, 
अर्थात्‌ वे पित्‌-बंशी' (2867८8 ) नहीं होते। माता का निवास-स्थान परिवार 
का केंद्र होना, और माता के नाम से बंध का चलना--पे दोनों बातें परिवार में 
माता को मख्यता दे देतो हुं, और इसी लिए इस प्रकार के परिवार को 'मात- 
सत्ताक' (४(787008 | ) कहते है । 
बेदिक-काल में अपन देश में मात्‌ृ-सताक-परिवार' बे-यह बात प्राजोन साहित्य 
से पुष्ट होती है। उदाहरणायं, बृहदारण्यक उपनिवषद (अध्याय ६, ब्राह्मण ५) में 
एक बड़ी रूम्यी बंद-परम्परा दी गई है जिससें सब बंद साता के नाम से चले हूँ । 
पौतिमाबोपुत्र, कात्यायनीपुत्र, गोतमीपुत्र, भारदा होपुत्र, पाराशरीपुश्र-इस प्रकार 
५०-६० माता के नाम से जले परिवारों का वहाँ वर्णत पाया जाता है। संसार को 
जिन सम्यताओं में वंश-परम्परा किसी स्त्री से गिनो जाती है, वे 'मातृ-ससाक' हूँ । 
वर्त मान-काल में भी अपने देश में कई स्थानों में 'मात-सत्ताक-परियार' 
मौजूद ह। मातु-ससाक-परिवारों के अपने देता में दो केला हु--मलाबार तथा 
असम। मलाबार में नीखों कही जाने वाली अनेक जातियों में मातृ-सत्ताक- 
परिवार पाय जाते ह। उदाहरणा्थ, नायर , वेल्लार, बसवी, देवदिग, गुरक्कल, 
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जोगो पुरुष, केलसी, मलयालो क्षत्रिय, पल्‍लन, समन्‍्तन तथा थियन जातियों में 
पत्नो विवाह के बाद पति के घर जाने को जगह पिता के घर हो रहतो है, और 
उसी के नाम से वंद्-परम्परा चलतो है, पिता के मरने पर लड़के को जगह लड़की 
सम्पत्ति की अधिकारिणी होती है, बच्चे माता के समझे जाते हैं, पिता के नहीं 
और थे अपनी ननिहाल का ही अंग बने रहते हें। इसी प्रकार असम को खासी 
तथा गारो जातियों में मात्‌-सत्ताक-परिवार हो पाये जाते हें । 

सर हेनरी मेन ने सलाबार के मात्‌-सत्ताक-परिवार का वर्णन करते हुए 
लिखा है कि मलाबार में एक बड़े परिवार को 'तरवाड़' कहते हें। इस 'तरवाड़' 
में छोटे-छोटे परिवार सम्मिल्िति होते हें जिन्हें 'तायवड़ी' कहते हें। इस बड़ 
परिवार, अर्थात्‌ 'तरवाड़' को सम्पत्ति सब को साझो होतो है, और इसका प्रबन्ध 
परिवार की बढ़ी स्त्रो के या बढ़े पुरुष के हाथ होता है। परिवार को सम्पत्ति का 
प्रबन्ध करने वाली इस बड़ी स्त्रो को कारणवतो” तया बढ़े पुरुष को 'कारणवत' 
कहते हैं। इस प्रथा में वंश-परम्परा पित-मूलक न होकर मातृ-मलक है, विवाह 
के बाद पत्नी अपने घर ही रहती है, पति अपनी पत्नी से मिलने ससुराल जाता रहता 
है, इस वगल पति-पत्नी को सन्‍्तान भी अपने नाना के यहाँ ही रहती है और नाना 
की सम्पत्ति की उत्तराधिकारिणो मानो जातो है, इनके 'तरवाड़' को मुखिया प्रायः 
कोई बढ़ो स्त्री होती है, कभी-कभी कोई बढ़ा पुरुष भी हो सकता है, इस प्रथा में 
सम्पत्ति का उत्तराधिकार पुत्र को न मिलकर भाँजे को मिलता है। मलाबार में 
उत्तराधिकार को व्यवस्था को 'महमक्कतायम' कहते हें, क्योंकि 'मरमसकक्‍्क' 
का अथं है भांजा और 'ताय' का अर्थ है--दायभाग या उत्तराषिकार । 

हमने देखा कि 'समान-रुधिर-परिवार' ((078कएं॥600$ दिए॥५) 
तथा 'मातृ-सत्ताक-परिवार' ( 'श॥रंध/०0०] 8709) एक हो प्रकार के 
परिवार के दो पहल हूं। जब हम स्त्रो की स्थिति को उसके माता-पिता, भाई- 
बहन की द्‌ थिट से देखते हैं, तब हम कहते हे कि वह समान-दुधिर-परिवार' ((07॥- 
$428077८00$ व्गाआ]५ ) की अंग है, जब हम उसको स्थिति को उसके पति 
को दृष्टि से देखते हें, तब कह देते हैँ कि वह 'मातृ-ससाक-परिवार' (0/४(08/002! 
77 ) की अंग है। 

'मातृ-सत्ताक-परिवार' अन्त तक क्‍यों नहीं बना रहता ? 

'मात्‌-ससाक-परिवार' (७४०78 447॥7) तभी तक रह सकता 
है, जब तक कोई समाज कृषि-सम्यता' तक नहीं पहुँचता। जब तक मनुष्य 
शिकार से, या पशु-पालने से जोवन-निर्वाह करता है; तब तक तो यह सम्भव हो 
सकता है कि पति अपने घर को छोड़ कर पत्नी के घर आता-जाता रहे, परन्तु 
जब मन॒ध्य ने कृषि का आविष्कार किया, तब पतियों के लिए पत्नी के घर आना- 
जाना कठिन हो गया। उस अवस्था में वह अपने कारोबार में, लेतो-बाड़ी में 
इतना व्यस्त रहुता था कि अपने धंधीं से ही उसे फुसंत नहीं मिलती थो। जमीन 
को साफ़ करना, हल जलाना, बीज बोना, जातवरों से खेती को रक्षा करना, 
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पकते पर काटना--ये सब इतने जंजाल के काम थे जिनके बिना उसका जोवन- 
निर्वाह नहीं हो सकता था, परन्तु जिनमें रूग जाने पर उसके पास फ़्संत भी नहों 
रहती थी। इसलिए कृषि-सम्यता' से पहले अगर मात-सत्ताक' तथा पित- 
सत्ताक दोनों प्रकार के परिवार रहे भो होंगे, तो भो कृषि के आविष्कार के बाद 
तो 'मात-ससताक-परिवार' भी 'पितृ-सत्ताक हो बन गया होगा। उस हालत 
में पत्नो को अपने रुधिर के परिवार को छोड़ना पड़ा होगा, इसलिए छोड़ना 
पड़ा होगा कि पति को पत्नी के परिवार में जाने को फ़्संत ही बहुत कम रहो होगी । 
इस प्रकार जहाँ-जहां मात्‌-सत्ताक-परिवार” रहा होगा, वह आर्थिक-कारणों से 
“पित-सत्ताक-परिवार' में बदल गया होगा। मेक आइवर का कथन है कि कृषि को 
उन्नति, सम्पत्ति का विकास तथा विशेषीकरण को प्रक्रिया का प्रभाव यह होता हे 
कि परिवार सातु-सत्ताक से पित-सत्ताक हो जाता हे। इसके अतिरिक्त मात्‌- 
सचाक-परिवार में पति तथा पत्नी अलग-अलग परिवारों में रहते हे, इसलिए 
परिवार की इकाई ठोस नहीं बन पाती, पित-सत्ताफ परिवार में दोनों एक ही स्थान 
पर रहते हें इसलिए उनकी बंश-परम्परा की इकाई ठोस बन जातो है । भारत में 
क्योंकि वंश-परम्परा पर अधिक बल दिया जाता है, और बंश-परम्परा 'पित- 
सत्ताक-परिवार' से ही अधिक ठोस बनतो है, इसलिए अपने देश में 'पित-ससाक- 
परिवार' ही मुख्य तोर पर पाये जाते हूं। इस समय हिन्दू-समाज में मात्‌ृ-सत्ताक- 
परिवार ह ते-गिने स्थानों में हो पाये जाते हें, सम्प-समाज में, सब जगह “पित- 
सत्ताक-परिवार' ही हे । 
४. 'पित्‌-सत्ताक-परिवार' (फ़ववशंशलाओं गए ) 

'पित्‌-सत्ताक-परिवार' में सत्रो समान-द्िर के लोगों में न रह कर भिन्न 
रुघिर के लोगों में जाकर रहने रूगती है। मात-सत्ताक-परिवार' में समान- 
रुषिर-परिवार' ((0॥5%78फ776005$ थिए7) में रहकर भी विवाह-सम्बन्ध 
तो स्त्री का भिन्न रुधिर वाले व्यक्ति से ही होता है, परन्तु रहतो वह अपने घर के 
लोगों के साथ ही है, बंश-परम्परा भो उसी के नाम से चलती है। जिस समाज में 
स्‍त्री अपने माता-पिता का घर छोड़ कर पति के घर, भिन्न रधिर वालों के साथ 
जाकर रहने लगतो है, उस समाज का परिवार 'सहयोगी-परिवार' ((०॥[0४2/ 
विएा!५) कहलाता है। पहलो प्रकार के परिवार में माता का निवास-स्थान 
परिवार का कई था, दूसरी प्रकार में पिता का निवास-स्थान' परिवार का केंद्र हो 
जाता है, इसलिए यह परिवार 'पित्‌-स्थानीं' (?४(7|024!) कहराता है। 
इसमें बंश-परम्परा माता के नास से स चरूकर पिता के नाम से चलती है, इसलिए 
इसे 'पित्‌ृ-बंशी' (?8(77॥768] ) भी कहते हैँ। क्योंकि इसमें माता को जगह 
पिता की प्रधानता हो जाती है, इसलिए इसे पितृ-सत्ताक-परिवार' (28780 
थ79 ) कहा जाता है। 

बेविक-काल में अपने देश में सातू-सत्ताक-परिवारों' के साथ-साथ 'पित्‌ 
सत्ताक-परिवार धे--इसमें कोई सन्देह गहीं। उदाहरणा्थ, बृह॒दारण्यक- 
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उपनिषद (अध्याय ५, ब्राह्मण ६) में एक बंश-परम्परा दी गयी है जिसमें सब बंश 
पिता के नाम से चले है. । गोपवन का पुत्र, कोशिक का पुत्र, कोण्डिन्य का पुत्र, 
शाण्डिल्य का पुत्र--इस प्रकार ५०-६० पिता के नाम से चले परवारों का वहाँ 
वर्णन पाया जाता है। संसार की जिन सम्यताओं में बंश-परम्परा किसी पुरुष से 
गिनो जाती है, वे (पितृ-सत्ताक' हूं । प्राचीन रोम में पिता का अपन पुत्र पर निरंकुश 
अधिकार माना जाता था। पिता के निरंकुश अधिकार को जतलान के लिए 
उसे पेटर फ़ेमिलिया' (?8०' थधिएप्े॑॥9) कहा जाता था। इस निरंकुश- 
अधिकार को पेट्रिया पोटेस्टा' (28677% ?006509 ) कहा जाता था । पिता 
को अधिकार था कि वह अपने पुत्र को जेल में डाल दे, प्राणदण्ड दे या जो चाहे 
करे। पिता को 'पित-सत्ताक-परिवार' में इतना निरंकुश अधिकार था । 
हिन्दुओं में पिता को इतन निरंकुश अधिकार तो नहीं दिये गये, परन्तु हिन्दू-परिवार 
में भी पिता को स्थिति बहुत ऊंची मानी गई है। 
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जेसा हमन बार-बार कहा, यह नहीं कहा जा सकता कि विकास की दृष्टि 
से उक्त दोनों प्रकार के परिवारों में से कौन-सा पहले है, कौन-सा पीछे । हां, 
इतना कहा जा सकता है कि जहाँ-जहाँ मातृ-सत्ताक-परिवार' (]४(८/४४४708] 
शि79 ) था, वह भी धोरे-घीरे पर्वावरणों के कारण पित-सत्ताक-परिवार' 
(?207॥०४७। शिएां।|( ) में पररवत्तित होता चला गया। अब एसी अवस्था 
आ गई है जब प्रायः सत्र पित्‌-सत्ताक-परिवार' (एथा7ंशटाब शिएञ9) 
ही रह गये हूं, दूसरी प्रकार के नहीं रहे । परन्तु इस प्रकार के परिवार बनने से स्त्री 
को स्थिति में बहुत अन्तर पड़ गया है। परिवार में पुरुष को सत्ता बढ़ जाने से स्त्री 
को स्थिति बहुत नीचे गिर गई है। अपने माता-पिता के परिवार में वह घर की 
मालकिन थी, पति का उसकी सम्पत्ति में कोई अधिकार न था, न ही पति उस 
पर अपना रोब जमा सकता था। पहले तो वह अपने बहिन-भाई, माता-पिता के 
साथ यो, सब उसके अपन थे, वहां उसके अधिकार को छोनने बाला कोई नहीं था, 
यहाँ पति के घर आने पर वह अपरिलितों के बीच आ पड़ी, यहां उसका कोई 
अधिकार नहीं था। यहाँ उसे भोजन मिलता था, परन्तु उसके बदले उसे घर के 
सब काम-काज करने पड़ते ये। काम तो उसे अपने घर भी करने पड़ते थे, 
परन्तु वहां अपना घर समझ कर, परन्तु यहाँ जिवश होकर करने पड़ते थे। 
(पितु-सत्ताक-परिवार' (!?88004/| थिए५) में पुरुष की प्रधानता के कारण 
स्‍त्री की स्थिति जितती भो गिर सकती थी, गिरी। स्त्री घर की दासी है, ढोल, 
गंवार, शूत्र, पशु, नारी, ये सब ताड़न के अधिकारी --ये सब बालें हिन्दू-परिवार में 
पुयष की प्रधानता के कारण उठ खड़ी हुई हैं। जसे सातृ-सत्ताक-परिवार' ()४४(7- 
80०१४! धिए॥ा)५) की एक बड़ी कमी थी, जिसके कारण यह टिक नहीं सका, 
पुरष के काम-काज में लग जाने और उसे फ़ुसंत न होगे के कारण जहाँ-जहाँ 'मातु- 
श्द 
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सत्ताक-परिवार' था, वहाँ-वहाँ 'पित-सत्ताक-परिवार' ही उत्पन्न हो गया, इसी 
प्रकार पितृ-सताक-परिवार” को इस कसी को, वह कमी जिसम स्त्रियों को कोई 
अधिकार ही नहीं रहा, दूर करने के लिए वत्तमान-समाज में नयो-नयी योजनाएँ 
बन रहो हूं, स्त्रियों को अधिकार दिये जाने के कानून बन रहे हे, और समाज अपने 
'पित्‌-सत्ताक' परोक्षण को कमियों को दूर करने का प्रयत्न कर रहा है। 


परिवार के सम्बन्ध में हमने जो-कुछ कहा, उसे चित्र में यों प्रकट कर 
सकते हें :-- 


परिवार 
। 

१. मात-सत्ताक-परिवार १. पित-सत्ताक-परिवार 

((४ा7शणा4ा थि॥५) (शि्रातभिलो्ष (था॥।५) 
२. समान-रुधिर-परिवार २. सहयोगी परिवार 

((९०75थ्या2प्रांग8075 थि]9) (ए०ा7[ए६० शि॥9) 
३. मातृ-स्थानी परिवार ३. पितृ-स्थानो परिवार 

(/७॥]008 थि॥9) (270८8 थिएा५) 
४. सात्‌-वंशी परिवार ४. पित-बंशी परिवार 


( | 2 मा] वि79 ) (एबमातएल्व।! 487]|9 ) 


२१ 


हिन्दू-विवाह-संस्कार 


(5400२4भाएाबा' 07 माषएए 4शा२३५००) 


१. हिन्दू-विवाह एक धामिक-संस्कार हे 

विवाह के सम्बन्ध में दो द्‌ व्टिकोण हुं। एक द्ष्टि-कोण तो यह है कि विवाह 
सश्री-पुरुष का एक ऐसा ठेका ((०7030) है जिसमें स्त्री अपने ऊपर बालक को 
परवरिश को, ओर पुरुष अपने ऊपर इन दोनों को भूख-प्यास-संरक्षा आदि को 
जिम्सेवारी लेता है। भूख-प्यास-संरक्षा आदि मनध्य की आधारभत ज़्रूरियात 
हैं। एक-दूसरे की इन जरूरियात को पूरा करने के लिए स्त्री-पुरुष मानो एक 
प्रकार का सोदा करते हूं। ठेके के साथ ठ के के ट्टन का भाव भी जड़ा रहता है । 
अगर वे एक-दूसरे को ज़रूरियात पूरी नहीं कर सकते, तो यह ठेका टूट सकता है, 
स्‍त्री-पुरुष विवाह-बंधन से छूट सकते हैं। दूसरे लोग जो बालक को सुरक्षा में ञरा- 
सा भी खतरा मोल लेना नहीं चाहते हे, उनका दृष्टि-कोण यह है कि विवाह कोई 
ठेका नहों, यह किन्‍्हों शर्तों पर नहों किया जाता, विवाह तो एक 'धासिक-संस्कार' 
($8227067( ) है, यह टूट नहीं सकता, एक बार हो गया तो हो गया, इसे आजन्स 
निभाना होता है। 

हिन्दू-विवाह के विवय में सनातन-काल से यही घारणा चलो आ रही है कि 
यह एक जन्म-जम्मान्तर का सम्बन्ध हे, इसे तो हर हारूत में निभाना हो निभाना 
है। जो लोग विवाह को धामिक-सम्बन्ध नहों मानते वे तो सिविल मेरेज' कर 
सेते है, रजिस्ट्रार के यहाँ अपना विवाह रजिस्टडड करा लेते हे, उन्हें किसो धाभिक- 
संस्कार की जरूरत नहीं पड़तो, जो लोग विवाह को धामिक-संस्कार मानते हूं 
वे बिवाह को रजिस्टर्ड नहीं कराते, वे धारमिक-संस्कार की विधि द्वारा विवाह 
करते हैं। हिन्दू-विवाह एक घामिक-संस्कार' ( $80७॥९॥) ) है, ठेका 
(०४78८) नहीं--दस बात को सानने के मुख्य कारण निम्न हें :--- 

(क) हिन्दू-विवाह का मृख्य उद्देश्य पितृ-ऋण चुकाना है--हिल्दू-सामाजिक- 
व्यवस्था में विवाह के तीन उद्देश्य हें--धर्म, प्रजा तथा रति। आजकल विवाह के 
उद्देश्य रति, प्रजा तथा धमं--ये उल्टे उद्देश्य समझे जाते हें। पहला उद्देश्य 
विवय-भोग है, विषय-सोग के साथ सन्‍्तान आ जाती है इसलिए यह दूसरे वर्जे 
का उद्देश्य है, और विवाह हो जाने तथा सन्‍्तान उत्पन्न होने पर सामाजिक-धर्मों 
का, सामाजिक-व्यवहारों का पासम करना होता है, यह विवाह का तीसरे दर्ज 
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का उद्देश्य है, परन्तु हिन्दू-व्यवस्था के अनुसार विवाह का सब से प्रथम उद्देश्य 
धरं का पालन है, दूसरा उदृव्य प्रजा अर्थात्‌ सन्तान की प्राप्ति है और तोसरे दर्जे 
का उद्देश्य विषय-भोग है। यह समझा जाता है कि मनुष्य संसार म तोन ऋणों 
से दबा हुआ है--ऋषि-ऋण, देव-ऋण तया पित्‌ृ-ऋण | हमारे प्राचीन ऋषियों 
ने ज्ञान-सम्पादन करके हम तक पहुँचाया, उन ऋषियों के प्रति हम ऋणो हें, 
समाज के विद्यात्‌ लोग हमारे लिए सामाजिक-व्यवहार को बनाये रखते हें, इसलिए 
इन देवों के हम ऋणो हूं, माता-पिता ने हमें जन्म दिया, इसलिए हम माता-पिता 
के भी ऋणो हें। माता-पिता के प्रति हमारा ऋण पित-ऋण है। जेसे उन्होंन 
हमें जन्म दिया बेसे हमें भो विवाह करके सन्तान के ऋष को आगे-आगे चलाना है, 
वंश-सुत्र को टूटने नहीं देगा, इस दृष्टि से विवाह करके सन्तत्त-प्रवाह को जारो 
: रखना हमारा धरम है। पित-ऋण चुकाता एक घासिक-कत्तंव्य है जो विवाह 
: को ठका मान कर नहीं, अपितु एक धार्मिक-संस्कार सान कर ही पूरा हो 
सकता है । 

(ख) विवाह के विना स्वर्ग प्राप्त नहीं होता--हिन्दू के जीवन के उद्देश्य 
घमं, अब, काम तया सोक्ष--यें चार हें। वह जो-कुछ करता है धर्म के लिए, 
अर्थ के लिए, काम के लिए और मोक्ष के लिए करता है। सब कार्यों का अन्तिम 
लक्ष्य मोक्ष है। हिन्दू-विचार के अनुसार विवाह न करने से मोक्ष-प्राप्ति नहीं 
होतो। महाभारत में (१२।१०१२२-२५) लिखा है कि यदि गृहस्थाअम के त्याग 
से कोई सिद्धि पा सके तो पहाड़ और पेड़ तुरन्त सिद्धि प्राप्त कर लें क्‍योंकि वे नित्य 
संन्यासो और निरन्तर ब्रह्मदारी होते हें। महाभारत (१११३; १॥४५) में 
जरत्काद ऋषि को कथा का वर्णन हे। लिखा है कि उन्होंने विवाह नहीं किया किन्तु 
अपने पितरों को ढुर्दं शा देख कर उन्हें विवाह करना पड़ा। इसो प्रकार महाभारत 
(९५२) में लिखा है कि कुणिगर्ग को कन्पा मे जोवन-पयंन्त घोर तप किया, बढ़ी 
होने पर अपने अब तक के तथ के आधार पर स्वर्ग जाना चाहा, परन्तु नारद जो से 
उससे कहा कि अविवाहिता कन्या को स्वर्ग नहीं सिलता। तब अपने तप का आधा 
हिस्सा शरृंगवान्‌ को देकर उसने उससे शादी को ओर शादी करने के बाद उसे स्वर्ग 
मिला। हम पहले लिख आये हूं कि नम्बदरी ब्राह्मणों में मो कन्या अविवाहिता रह 
जाती है उसके मरने पर उसका विवाह करने पर ही उसका दाह-संस्कार किया 
जाता है। इस प्रथा का उक्त कारण ही है। इससे भो स्पष्ट है कि हिन्दू-विवाह 
एक धार्मिक-संस्कार है। 

(ग) पितरों की पूजा तथा पिड-दान के लिए पुत्र होना तथा पुत्र के लिए 
विवाह होना आवश्यक है--हिन्दू-ब्यवस्था के अनुसार यहू समझा जाता है कि 
सरने के बाद सन्ध्य पितरों की श्रेणो में चछा जाता है, जौर जबतक पुत्र द्वारा 
पितरों का पिड-दान देकर त्ण नहीं होता तबतक पितरों का उद्धार भी नहीं 
होता। पितरों को पिडवान देने के लिए पुत्र को आवश्यकता है और इसी लिए 
पुत्र की व्याक््या करते हुए कहा गया है--पु नामक नरक से प्राण करने वासा पुत्र 
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है--पुंताम्नः नरकात त्रायते इति पुत्र: ।' इस दृष्टि से भी हिन्दू-विवाह एक धार्मिक 
संस्कार है, ठेका नहीं। 

(घ) धामिक विधि-विधान--हिन्दू-विवाह एक धार्मिक-संस्कार है, ठेका 
नहीं, इसो लिए इसमें संस्कार के तौर पर अनेक ऐसे विधि-विधान किये जाते हें, 
जिनसे हिन्दू-विवाह को धामिकता को नींव दृढ़ हो जाती है। उदाहरणार्थ, 
संस्कार में वेद-मंत्र पढ़े जाते हूं, अग्नि को साक्षी रख कर विवाह किया जाता है, 
विवाह में फरे, सप्तपदी आदि विधियाँ को जाती हूं, सगे-सम्बन्धियों को बुला कर 
सब के सामने संस्कार किया जाता है। यह सब-कुछ इसलिए किया जाता है क्योंकि 
हिन्दू के लिए विवाह इसो जन्म का सम्बन्ध नहों, यह जन्म-जन्मान्तर का अदूट 
सम्बन्ध हे । 

हिन्दुओं में विवाह का जो धामिक-संस्कार किया जाता है उसको रूप-रेखा 
हम नोचे दे रहे हूं। यह विधि पारस्कर गह्-सूत्र कां० १, कं० ३े, सु० ४ मं 
दो गई है। 


२. वध्‌ द्वारा वर का स्वागत 

हिन्दुओं में वर-पक्ष के लोग बरात लेकर वधू-पक्ष के शहर में जाते हें। जब 
विवाह-पंस्कार का समय होता है तब वर अपने निवास-स्थान पर और कन्या 
अपने निवास-स्थान पर स्तान करके संस्कार के लिए तंयार होते हैं। स्तान करके 
बर जहाँ ठहरा हुआ है वहाँ ईइवर-स्तुति, स्वस्तिवाचन तथा शांति-प्रकरण के मंत्रों 
द्वारा यश्ञ किया जाता है, इसो प्रकार कन्या के घर में ईइवर-स्तुति, स्वस्तिवाचन 
तथा शास्ति-प्रकरण के मंत्रों द्वारा यश् होता है। इसके बाद संस्कार के लिए 
निश्चितत समय पर वर-पक्ष के लोग जुलूस बनाकर कन्या के घर पर गाजे-बाजे के 
साथ आते हूँ जहाँ कन्या द्वारा वर का स्वागत किया जाता है। स्वागत के मुख्य- 
म॒ख्य अंग निम्न हें: 

(क) आसन देना"--कस्या यश्-जेदी के पास आकर बर को कहती है, 
आइये, हम आपका स्वागत करते हैं, और आसन देकर ' कहती हूँ कि लोजिये, इस 
आसन को ग्रहण कोजिये, इस पर विराजिये। इसके बाद वर कन्या के हाथ से 
आसन लेकर उस पर बठ जाता है। 

(ख) पर धोने के लिए जल देना अजब वर आसन पर बेठ जाता है तब 
कन्या उसे एक पात्र में जल लेकर उसे पर धोने के लिए जल देती है। पवित्र- 
कार्यों के लिए जल से पर धोन की प्रथा हिन्दू-समाज में खिर-काल से चलो आतो 
है, वही विधि इस समय की जाती है। इसके बाद वर कन्या से जरू-पात्र लेकर पाँव 
पर छोंट देता है जिसका अर्थ पाँव धोन से है । 


न्‍अलनण८नन “योन-र-कबनकज०--- अरकक-प+ + ५० ५ का अमर पाल-कन्‍दक ० सक-++० 4 के बकाओ 


१. साध भवान आस्तास, अचंयिष्यामो भवन्तम्‌ | 
२. ओं विष्टरो विष्टरों विष्टर: प्रतिगह्मताम्‌ । ः 
३. ओ  पाद्य पाद्य॑ पाद्य प्रतिगह्मताम । 


३३८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(ग) मुख धोने के लिए जल देना १--पाँव धोने के बाद कन्या वर को मसल 
प्रक्षालन के लिए जल का पात्र देती है। इसे अधघं-जल कहा जाता है। वर कन्या 
के हाथ से अध॑ -जल का पात्र लेकर मुख पर छोंटा देता है जिसका अर्थ है--मुलख- 
धोना। 

(घ) आचमन के लिए जल देना *--हाथ-पाँव तथा मुख धोने के बाद अब 
कन्या वर को आचमन करन के लिए जल-पात्र देतो है और वर उस पात्र को लेकर 
तोन वार आचमन करता है। 

(5) मध-पर्क से सत्कार?--आचमन कर लेने के बाद कन्या वर का 
मधपक से सत्कार करती है। मथपर्क बनाने के लिए १२ तोले दही में ४ तोले शहद 
और ४ तोले घो मिलाया जाता है। यह कांसे के पात्र में दिया जाता है। वर 
कन्या से मध्‌पक लेकर उसे थोड़ा-सा खा लेता है और सधुपक के छोटे चारों 
विज्ञाओं में फंकता है। 

(च) गोदान से सत्कार *--वर का इतना सत्कार कर लेने के बाद कन्या 
को तरफ़ से वर को गोदान दिया जाता है। आजकल लोग गो देन के स्थान में या 
तो गो के दाम के रुपए दे देते हें या गोदान का नाम लेकर ५-१० रुपए वर को दे 
देते हूं। वर भी कहता है कि में आपके दिए इस गोदान को ग्रहण करता हूं । 

(छ) कन्या-दान से सत्कार/--इतना सब-कुछ कर लेन के बाद कन्या के 
माता-पिता वर का दायाँ हाथ चसा अर्थात्‌ हथंलो ऊपर करके उसके हाथ में कन्या 
का दाहिना हाथ चसा रल के वर से कहते हें कि अमुक गोत्र में उत्पन्न अमुक नाम 
को इस अलंकृत कन्या को आप ग्रहण कोजिये। इसका उत्तर देते हुए बर कहता है 
कि में ग्रहण करता हूँ । 

ऊपर वर के सत्कार को जो विधि लिखी गई है वह कई वृष्टियों से महत्त्वपूर्ण 
है। इसमें हिन्दुओं को सरकार को प्राचोन-प्रथा का दिग्दवोग हो जाता है। जब 
कोई आये, तो उसे सत्कार-पूर्थक बठाना, हाथ-पर घोते के लिए पानो देना उल- 
यान में जल अयवा वही आदि देना उस समय को प्रथाएं विवाह-संस्कार में आज भी 
सुरक्षित खली आ रही हूँ। इसके अतिरिक्त विवाह के समय गोदान देना बहुत 
महस्वपूण्ण है। आज तो हम चाय का सेट देते हूं, प्राधीन काल के हिन्दू छोग 
भाय देते थे, तभी तो दृध-दही लाकर उन लोगों के शरोर हुष्ट-पुष्ट होते थे। 
इसका अथ यह भी लगाया जाता है कि जिस समय यह प्रथा चलो उस समय हिन्नू- 


१. ओम भ्रर्षोष्षो5व: प्रतिगह्मताम्‌ । 

२. ओम झाचमनीयम्‌ आचमनीयम्‌ आचमनीयम्‌ प्रतिगृहमताम्‌ । 

३. श्रोम्‌ मधुपर्कों मधुपरकों मधुपर्कः प्रतिगृह्मयताम्‌ । 

४. झोंम्‌ गो: गोः गौः प्रतिगृहामताम्‌ । 

५. भ्रोम्‌ भ्रमुकगोत्रोत्यन्नां इमाम्‌ भ्रमुकनाम्नीम्‌ अलंकृतां कन्यां प्रतिगह्वातु 
भवान्‌ । 
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लोग कृषि-सम्यता में से गुजर रहे थे, गो ही उस समय की सम्पत्ति थी, इसलिए 

बहेज़ के तोर पर जेसे आज अन्य वस्तुएं दी जाती हूँ बसे उस समय गो दी जाती थी, 

क्योंकि यही उस समय की सम्पत्ति थो। हिन्दुओं में अपने गोश्र में विवाह का निरवेध 

था इसलिए इस संस्कार में यह्‌ घोषित करना पड़ता है कि कन्या का अमुक गोत्र है। 
३. वर द्वारा बध्‌ का स्वागत 

वर का जब स्वागत हो चकता है ओर कन्या-दान हो चुकता है, तब वर की 
ओर से वधू का सत्कार किया जाता है। वर-वध्‌ को हाथ का कता ओर हाथ का 
बुना कपड़ा पहनने को देता हे। वर का दिया हुआ कपड़ा वधू छेकर पहनतो है। 
वर बधू को हाथ का कता ओर हाथ का बना हुआ" कपड़ा पहनने को देता है-- 
इसका अर्थ यहो हो सकता है कि जिस काल सें यह प्रथा चलो उस समय कपड़े 
का व्यवसाय एक गृहोद्योग का व्यवसाय था और इस व्यवसाय का प्रधान कार्य 
स्त्रियां करतो थीं क्योंकि हाथ का कता-बुना होने के साथ इस मंत्र में यह भो लिखा 
है कि इस कपड़े को स्त्रियों ने कता-बुना है। इसका यह भी अर्थ हो सकता है 
कि स्त्रो को इस बात की प्रेरणा दी गई है कि जेसे हस अपन घर को स्त्रियों से कतवा 
ओर बुनवा कर कपड़ा लाये हूं बसे तुम भी कातना-ब॒नना करती रहना। जो- 
कुछ हो, यह प्रथा उस समय को सामाजिक-अवस्था पर पर्याप्त प्रकाश डालती है। 

४. यज्ञ की तेयारो तथा यज्ञ 

इसके बाद विवाह के यज्ञ को तंयारी शुरू हो जातो है। इस तंयारी में भी 
अनेक प्रक्रियाओं को करना होता है। वे प्रक्तियाएं क्‍या हे ? 

(क) पुरोहित की नियुक्ति--ऊपर जिस आदर-सत्कार का वर्णन किया 
गया है वह पुरोहित कराये तो उसे कार्यकर्ता कहा जायगा। बहू न कराये तो वर 
तथा कन्या स्वयं कर सकते हूं। वर तथा कन्या नहीं करते, इसलिए उक्त विधि 
कार्यकर्ता के रूप में पुरोहित ही कराता है। परन्तु अब विवाह का असलो संस्कार 
शुरू होता है। इस संस्कार को कराने के लिए वही कार्यकर्ता अब बाकायदा पुरोहित 
बनकर कार्य कराता है। पुरोहित को बाकायदा नियक्ति होती हूँ, स्पष्ट दाब्दों में 
कहा जाता है कि में इस विवाह-कार्य के लिए आपको पुरोहित नियक्त करता हूँ। 
यह पुरोहित जो संस्कार कराता है वह बाकायदा काननी-कार्यवाही समझी जाती 


है। 

(ख) कलश की स्थापना--पत्ष प्रारम्भ होने के साथ हो बर-पक्ष का एक 
पुरुष शुद्ध वस्त्र धारण करके जल से पूर्ण एक कलश को लेकर कुण्ड के दक्षिण भाग 
में उत्तर को तरफ मुख करके बंठे। जब तक यज्ञ पूर्ण न हो जाय तब तक यह 
व्यक्ति जल के कलश के पास हो बेठा रहे। यह विधि शायद इस आदय से हो कि 
अगर कहीं आग रूगे तो एकदम वह पानो से उसे बचा दे । 


+ -- १०७५३ -+ 2. ६७.3 -ह४2काे 3 ++ कक 25 २अक+-००५ककत, 


१. ओं या अकृतन्‌ भ्रवयन्‌ या अतन्वत याइच देवी: तन्‍्तुन्‌ भ्रभितो ततन्य। 
तास्त्वा देत्री: जरसे संव्ययस्व प्रायुष्मती इृद' परिधत्स्व वास: ॥ 
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(ग) यज्ञ का प्रारम्भ--पुरोहित के नियुक्त हो जाने के बाद यह यज्ञ को 
अग्नि प्रदोप्त करता है और बाकायदा अग्निहोन्र के मन्‍त्रों को उच्चारण कर अग्नि 
में घत तथा सामग्रो को आहृतियां दी जातो हैं। इस यज्ञ में १६ आज्याहुति, जया- 
होम को १३ आज्याहुति, अभ्यातन होम की १८ आज्याहति, ८ विशेष आज्याहुति, 
४ साधारण आज्याहृति--हस प्रकार यज्ञ को अग्नि में घो को आहुतियाँ दो जाती 
हैं। घो को आहुृति का नाम हो आज्याहृति' है। प्रत्येक घी को आहृति के लिए 
अलग-अछूग मंत्र हें। यह सारा यज्ञ पुरोहित कराता है और बही इन मंत्रों को 
बोलता है। अग्नि में घो को आहुति बर डालता जाता है। 

५. पाणि -प्रहण 

हिन्दू विवाह-संस्कार का विशेष आरम्भ पाणि-ग्रहण के छः मंत्रों) से होता 
है। पाणि-प्रहण में वर वध्‌ का हाथ पकड़ता है। वर द्वारा व्‌ के हाथ पकड़ने 
की विधि पुरोपियन जातियों में भो किसी-न-किसी रूप में पायी जातो है। हिन्दू- 
संस्कार में पाणि-प्रहण के समय वर वर्ष के सामने खड़ा होकर उसका हाथ पकड़ 
कर छ : मंत्र बोलता है। इस समय वध अपने आसन पर बंठो रहती हूं, वर ज़रा 
नम कर उसका हाथ पकड़ता है। पाणिग्रहण के मंत्र बहुत महस्वपृर्ण हें, इनमें जो- 
कुछ कहा गया है वह गृहस्थाअ्रम के लिए एक तरह से आदर्श है। इन मंत्रों में क्या 
कहा गया है ? 

पहले मंत्र में कहा गया है कि में तेरे सौभाग्य के लिए तेरा हाथ प्रहण करता 
हैं। तू मस्त पति के साथ बुढ़ापे तक सुखपूर्वक रहना। भग, अय॑ भा, सविता, पुरन्षि: 
तथा अन्य देवताओं ने गृहस्थाश्रम धर्म निवाहन के लिए तुझे मेरे सुपुर्द किया है। 

दूसरे मंत्र में कहा गया है कि तेरा हाथ मेंने क्या पकड़ा है मानो ऐश्वर्य ने 
तेरा हाथ पकड़ा है, सविता अर्थात्‌ संसार में उत्पादन का कार्य करने वालो शक्ति 
ने तेरा हाथ पकड़ा है, तू मेरी धर्म को पत्नी है और में तेरे घर का पति हूं । 

तीसरे मंत्र में कहा गया है कि तू मेरी पोष्य है, मेरा धर्म तेरा पोषण करना 
है, बहस्पति ने तुझे मशे दिया है। मझ पति के साथ सन्‍्तान उत्पन्न करती हुई सो 
बरस तक जोना। 

इसो प्रकार छहों मंत्रों में पुरुष के स्त्री के प्रति कत्तव्यों को बड़ रोचक भाजों 
में प्रकट किया गया है। 


' १, ओं गृम्णामि ते सौभगत्वाय हस्त मया पत्या जरदष्टियंथास:। 
भगो अयमा सविता पुरन्धि: महां त्वादुः गाहंपत्याय देवा: ॥। 
द ऋ० १०८५।३६ 
थ्रों भगस्‍ते हस्तमभ्रमीत्‌ सविता हस्तमग्रभीत। रा 
पत्नी त्वमसि घधर्मणा भ्रहं गृहपतिस्तव ॥। अथवं ० १४१५२ 


ओ ममेयम्‌ अस्तु पोष्या मह्ं त्वा अदांद बृहस्पति: । 
मया पत्या प्रजावति श॑ जीव शरद: शतम्‌ । अथब० १४१५३ 
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६. अग्नि की परिक्रमा 

प्राणि-प्रहण के उक्त छ: मंत्रों के बाद वर वध्‌ का हाथ पकड़ कर उठाता है 
और वोनों प्रदीप्त पश्ञ-कुण्ड की प्रवक्षिणा करते हे । जब ये दोनों प्रदक्षिणा कर रहे 
होते हूं उस समय पानी के कलश वाला व्यक्ति इनके पीछे-पीछे पानी का कलश लेकर 
चलता है। इसका यही अर्थ हो सकता है फि कहों असावधानोी से किसी के वस्त्र से 
आग लग गई तो वह एकदम पानी से उसे बचा सके । अग्नि को इस प्रदक्षिणा को 
करते हुए अग्नि को साक्षो रखकर वर-वध्‌ एक-दूसरे को कहते है : 

में यह हूं, तू वह है, तू वह है मे यह हूं; में सामवेद हे, तू ऋग्वेद है; में थ- 
लोक हूं, तृ पथिवी लोक है; हम दोनों विवाह करें, प्रजा को उत्पन्न करें, हमारे 
अनेक पुत्र हों, वे पुत्र दीर्ध आय के हों, प्यारे पुत्र हों, तेजवान्‌ पुत्र हों, मनसस्‍्वी पुत्र 
हों। हम और हमारे पुत्र सौ साल तक देखते-सुनते रहें, सो साल तक हम लोग 
जीते रहें ।" 

७. शिलारोहण 

इसके बाद वध्‌ को माता या भाई उसका दायाँ पर उठाकर पास रखी शिला 
पर रखता है और कहता- है कि तू इस शिला पर पाँव रख, शिला की तरह स्थिर 
बृत्ति को होना। लड़ाई-झगड़ा करने वालों को दबा कर रखना और स्वयं इस 
शिझा को तरह स्थिर बनना।* 

८. लाजा-होम या चार फरे 

शिलारोहण के बाद लाजा-होम की विधि है। हिन्दू-विवाह के लिए फरे 
तथा सप्तवदी दो आवश्यक अंग हूँ। लाजा-होम हो फेरे कहलाते हैं। लाजा-होम 
में बर-वधू दोनों पूर्व की तरफ़ मुंह करके खड़े हो जाते हें। वर की हस्तांजलि पर 
ब्‌ अपनी दक्षिण हस्तांजलि रक़्ले। फिर वधू का भाई या माँ सूप में घान की खोलें 
लेकर खड़े हो जायें ओर इन खीलों में से कुछ खोलें इन दोनों की मिली अंजलि में 
डालं। अब इन खोलों को वर-वध्‌ यज्ञ-कुंड की प्रज्वलित अग्नि में डालें। इन 
खोलों के द्वारा जो होम किया जाता है उसे राजा-होम कहते हूं । लाजा-होम करते 
हुए जो मन्त्र बोले जाते हें, उनका आशय है: 


१. ओं अमोहमस्मि सा त्वं सा त्वमस्थमोहं सामाहमस्मि ऋवतवं चौरहं 
पृथिवी त्व॑ तावेव विवहावहै सह रेतो दधावहै। प्रजां प्रजनयावहै 
पुत्नान्‌ विन्‍्दावहै बहुन्‌ । ते सन्‍्तु जरदष्टय: रोचिष्णू सुमनस्यमानौ। 
परयेम शरद: शत जीवेम शरद: शर्त श्रणुयाम शरद: शतम्‌ ।। 

अथरबं ० १५१२॥७१ । 

२. ओम्‌ झारोह इमम भ्रश्मानम्‌ अश्मेव त्वं स्थिरा भव | 
अभितिष्ठ पृतनन्‍्यतः अवबाधस्व पृतनायत: । पारस्कर महा सूत्र १६ 

३. ओम अर्थमर्ण देवं कन्या अग्निमयक्षत । 

स नो अयंमा देव: प्रेतो मुख्चतु मा पतेः स्वाहा ।। 
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कन्या अग्निरूप परमात्मा की पुजा करतो हुई कहतो है कि वह परमात्म- 
देव मुझे अपने पिता के कुल से छड़ावे ओर पति के कुल से न छड़ावे। 

इन खोलों को अग्नि में डालतो हुई यह नारी कहतो है कि मेरा पति आयु- 
व्सान होवे ओर मेरे कुटम्ब के सगे-सम्बन्धी समृद्ध हों। 

हे पति! में तेरी समृद्धि के लिए इन खीलों को अग्नि में छोड़ती हूँ। 
मेरा और तेरा परस्पर अनुराग हो और इस अनुराग में पुजनोय परमात्मा हमारे 
लिए सहायक हों। 

लाजा-होम के बाद अग्नि-कुंड के चार फेरे किये जाते हें, और इन फेरों में 
आग-आगे वध्‌ , पीछे वर और इन दोनों के पीछे जल का कलश लिये हुए एक व्यक्ति 
चलता है। हर फरे के बाद खीलों को यज्ञ को अग्नि में डाला जाता है। 

लाजा का अर्थ है धान की सोल। विवाह के समय घान को खोल को हिन्दुओं 
ने इतना शभ क्‍यों माना है ? इसके अतिरिक्त चार वार यज्ञ को प्रदक्षिणा करके 
फेरों का इतना महत्त्व क्यों गिना गया है ? फेरे चार वार क्यों किये जाते हूं ? 
इन सब बातों के कुछ-न-कुछ कारण तो अवदय रहे होंगे। ऐसा प्रतोत होता है 
कि यह सब-कुछ किसी भावना के प्रतीक हें। धान फूल कर कब खोल बन जातो 
है? जब इसे आग का सेक मिलता है। इसो प्रकार पति-पत्नी को जब एक- 
दूसरे का प्रेम मिलता है तब वे खोल के समान प्रफुल्ल हो उठें---यह खोझ का अभि- 
प्राय प्रतीत होता है। फेरों का अथ है यज्ञ वेदी के चारों तरफ़ बेठे समाज के सम्मुख 
आना जिससे सब अच्छी तरह से देख सके कि किन का विवाह हो रहा है, चारों 
तरफ़ बैठा समाज इन दोनों को पहचान ले। विवाह जन्मभर का साथ है। इसमें 
कई झगड़े भो उठ सकते हें। कभी-कभो गवाही की भी ज़रूरत होती है। आजकल 
रजिस्ट्री से जो विवाह होते हें उनमें भी गवाही की जरूरत होतो है। हिन्दुओं में 
विवाह के काग़ज़ पर रजिस्ट्री तो नहीं होती थो, परन्तु वे विवाह के समय अपने 
जान-पहचान के एक-दो को नहों, सब लोगों को बुला कर उनके सामने विवाह करते 
थे, और चार वार उनको अपना मुंह दिखलाते थे जिससे सब लोग विवाह करने 
याले इन दोनों बर-व्ध को पहचान जावें। फेरे का यही अभिप्राय हो सकता है। 
चार वार फेरे का यह अर्थ प्रतीत होता है कि सब लोग इन दोनों को चार बार देख 
लेने के कारण अच्छी तरह पहचान जायें। फेरों को मंगल-फेरा भो कहा जाता है। 
फेरों के समय घर के लोग गीत गाते हें। जब फेरे हो जायें तब समझा जाता है कि 
विधाह हो गया। फ़ेरों का हो जाना हिन्दुओं में कामूसी तोर पर विवाह का हो जाना 
माना जाता है। 


ओम्‌ इयं तारी उपबूते छाजानावपन्तिका। 
प्रायध्मानस्तु मे पति: एघन्तां ज्ञातयों मम स्वाहा ॥ 
ओंम्‌ इमान्‌ लाजान्‌ श्वावपामि अग्नो समृद्धिकरणं तव। 
मम तुम्यं च संवनन तदस्निरनुमन्यतामियम्‌ स्वाहा। 
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सप्तपदी 

फेरों के बाद सप्तपदी की विधि की जाती है। फेरों की तरह यह भी हिन्दू- 
विवाह का प्रधान अंग है। सप्तपदी में वर-वध्‌ उठकर खड़े हो जाते हूं। यश- 
कुण्ड के उत्तर-भाग में खड़ होकर वर अपना दाहिना हाथ वधैध्‌ के दाहिने कन्षे पर 
रखता है। दोनों का म॒ख उत्तर की तरफ़ होता है। तब कुछ मन्त्र ' बोल कर वर 
और वध एक-साथ सात कदम चलते हूं । 

पहला कदम वर-वध्‌ एक-साथ रखते हुए वर कहता है-- अन्न' के लिए यह 
पहला कदम हम एक-साथ रखते हें, तेरा सन मेरे सन के अनक्ल हो, परमात्मा 
तुझे मेरे अन॒कूल बनाये, हम दोनों सिलकर बहुत-से पुत्रों को प्राप्त करें और वे 
वद्धावस्था तक जोने वाले हों। 

दूसरा कदम वर-वब्‌ एक-साथ रखते हुए वर कहता है--ऊर्ज ! (शारोरिक- 
जल) के लिए यह दूसरा कदम हम एक-साथ रखते हे, तेरा मन मेरे मन के 
अनुक रू हो, परमात्मा तुझे मेरे अन॒कल बनाये, हम दोनों मिलकर बहुत-से पुत्रों 
को प्राप्त कर और वे वद्धावस्था तक जोने वाले हों । 

तोसरा कदम वर-वध्‌ एक-साथ रखते हुए वर कहता है--रायस्पोष' 
(घन ) के लिए यह तीसरा कदम हम एक-साथ रखते हूं, तेरा मन मेरे सन के अनुक्ल 
हो--इत्यादि-इत्यावि । 

जोथा कदम वर-वध्‌ एक-साथ रखते हुए वर कहता है--मयोभव' (सुख ) 
के लिए यह जोथा कदम हम एक-साथ रखते हूं, तेरा सन--इत्यादि-इत्यादि । 

पाँचवाँ कदम वर-वध्‌ एक-साथ रखते हुए वर कहता है--प्रजा' (सन्तान ) 
के लिए यह पांचवां कदम हम एक-साथ रखते हूं, तेरा मन--हत्यादि-इत्यावि । 

छठा कदम वर-वब् एक-साथ रखते हुए वर कहता है--ऋतुओं' (चारों 
तरफ़ को प्राकृतिक परिस्थिति) के लिए यह छठा कदम हम एक-साथ रखते हें, 
तेरा मन--हत्यादि-इत्यादि । 

सातवां कदम वर-व्ध एक-साथ रखते हुए वर कहता है-- 
(संत्री-भाव) के लिए यह सातवाँ कदम हम एक-साथ रखते हं--इत्यादि-इत्यादि । 


१. झोम्‌ इष एकपदी भव सा माम्‌ अनुब्गता भव विष्णस्त्वानयतु पुत्रान्‌ 

विन्दावहै बहन ते सन्‍्तु जरदष्टय: । 

ग्रोम्‌ ऊर्जे द्विपदी भव सा मामू--हत्यादि ऊपर का ही भाग आगे 
चलता है। 

ओं रायस्पोषाय त्रिपदी भव सा मामू--इत्यादि ऊपर का ही भाग 
झराग चलता है। 

ओं मयोभवाय चतुष्पदी भव सा मामू--हत्यादि । 

ओं प्रजाम्य: पंचपदी भव सा माम्‌--इत्यादि । 

ओं ऋतुम्यः पट्पदी भव सा मामू--इत्यादि। 

ओं सले सप्तपदी भव सा मामू--इत्यादि। 


४४४ भारत की जनत-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


विवाह के समय वर-वध्‌ का सात पाँव एक-साथ चलता भी किसी भाव का 
ही प्रतोक है। पहले तो एक-साथ घलना, फिर सात कदम चलरूना---ये दोनों बातें 
विचारणोय हैं। हिन्दू-दास्त्रों में गहस्थ को एक आश्रम कहा गया है, यह एक 
मंजिल है। मंजिल तक पहुँचने के लिए खड़े रहने से तो काम नहों चलता, संशिरू 
की तरफ़ चलना पड़ता है। सप्तपदी का अभिप्राय यह है कि वर-बध दोनों 
को इस बात को प्रतोति कराई जातो है कि यह आश्रम आराम से लेट रहन का नहीं 
है, इस आश्रम के कुछ उह्देश्य हूं, प्रयोजन हूं, उन प्रयोजनों को सिद्ध करने के लिए 
चलना होगा, दोनों को अलूग-अरूग नहीं एक-साथ चलना होगा, कदम-से-कदस 
समिझाकर आगे बढ़ना होगा, तभी वे इस आअम के उहेदय को पा सकेंगे। किन 
बातों के लिए एक-साथ चलना होगा ? उन बातों का वर्णन इन सात मंत्रों में कर 
दिया गया है। वे बातें हें--अन्न, बल, धन, सुख, सन्तान, प्राकृतिक परिस्थिति 
तथा सामाजिक परिस्थिति। दोनों को मिल कर अन्न प्राप्त करना होगा, दोनों को 
सिर कर शारीरिक बल का सम्पादन करना होगा, दोनों को सिल कर धन का विनि- 
योग और व्यय करना होगा, दोनों को मिल कर एक-दूसरे के सुख-दुःख में दरीक 
होना होगा, दोनों को मिल कर सन्तान का पालन करना होगा, दोनों को मिल कर 
प्राकृतिक परिस्थिति तथा सामाजिक परिस्थिति का सामना करना होगा। ऋतु 
अनक्ल भो होती हूँ, प्रतिकूल भी होतो है, मित्र अनकल होते हें, प्रतिकूल होते 
हें--य सब एक-दूसरे के लिए बराबर रहेंगे ओर इन सब परिस्थितियों में दोनों को 
एक-दूसरे का हाथ बेंटाना होगा। 

१०. स्यविलोकन 

सप्तपदो के बाद वर-वध्‌ सूर्य के दर्शन करते हें और दर्शन करते हुए मन्त्र * 
बोलते हें --यहू सूर्य मानो भगवान्‌ का चक्ष है, उसकी आँख है, यह सामने उदय हो 
रहा है। हमें जोवन-पर्यन्‍्त भगवान को यह आँख देखतो रहे, उसकी आँख से 
हमारा कोई काम छिप हो कंसे सकता है। भगवान को इस आँख के सामने हम सो 
बरस तक देखते रहें, सौ बरस तक जोले रहें, सो बरस तक सुनते रहें, सौ बरस तक 
बोलते-चालते रहें, सो बरस तक अदीन हों, दीन-बुःखी न हों, सौ बरस तक हम ऐसे 
ही रहे। 

११. हृदय-स्पई 

सूर्यावलोकन के बाद वर-वध्‌ के हुदय का स्पर्द करता हुआ कहता है' 

तेरे हृदय को बात को पूरा करना में अपना ब्रत समझंगा, सेरा चित तेरे चिस के 


(न अल पिला पंप लनकन-झन पिलेननना जी 23. 


१. ओ तच्चक्षदेंवहितं पुरस्तात शुक्रम॒च्चरत्‌ । पश्येम शरद: हातं 
जीवैम शरद: हातं शुणुयाम शरद: शत प्रश्रवाम शरद: शतम्‌ भ्रदीना 
स्याम' शरद: शर्तं भूयश्च शरद: शतात्‌ ॥। 

२. ओ मम ब्रते ते हुदयं दघामि मम चित्तमन्‌ चित्त ते भ्रस्तु। 
मम वाचमेकमना जुषस्व प्रजापतिष्ट्वा नियुनकतु महाम्‌ ॥। 
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अनकल हो, मेरी वाणी को तू एकमन होकर सुनना, प्रजापति तुझे मेरे साथ सदा 
बांधे रखे। 

इस प्रकार वर-वध्‌ सोचने-विचा रने में, हादिक-भावों में एक-दूसरे के निकट 
आने की प्रतिज्ञा करते हू। इस मन्त्र को पढ़ कर वर फिर कहता” है--यह मंगल 
फरने वाली वध है। आइये, आप लोग इसके दर्शन कीजिये । आप लोग सौभाग्य 
फा आशोर्वाद देकर अपने घरों को जा4येगा। 

यह मंत्र ऋग्वेद का है। इसमें स्पष्ट लिखा है के आप सब इस वध को 
आकर देखिपे--इमां समेत पश्यत'। सब को आकर वध के दर्शन करने का 
निमन्त्रण और इस सारे विवाह-संस्कार का भारी जनता में किया जाना इस बात को 
सिद्ध करता है कि हिन्दू-विवाह-संस्कार में जो पारस्कर गृह्न-सृत्र द्वारा किया जाता है 
पर्दे को कोई स्थान नहीं है। 

१२. ध्रुव तथा अरुन्धतो दहन 

हिन्दू-विवाह को विधि में अन्तिम प्रक्रिया ध्रुव तथा अरुन्धती--इन दो 
तारों का दर्शन है। ध्रुव तररे ओर अरुन्धतो तारे के दर्शन का क्या अभिप्राय है ? 
घ्रव तारा अपने स्थान को नहीं बदलता, वह प्रूव रहता है, अपने स्थान पर स्थिर 
रहता है। वर को ध्रुव तारा दिखा कर उसे कहा जाता है कि तुम अपन ब्त में ध्रुव 
रहना, स्थिर रहना, ध्रुव तारे को अपना आदर्श बनाना। इसो प्रकार वध्‌ को 
अरुन्धती तारे के दर्शन कराये जाते हूँ। अरुन्धती तारा वसिष्ठ तारे के साथ रहता 
है। अरुन्धतो स्त्रो-वायो शब्द है। जेसे नक्षत्रों में अरुन्धती सदा वसिथ्ठ तारे 
के साथ रहतो है बसे तुम भो पति के साथ रहना--पयह अरुन्धती-दर्शन का अभिप्राय 
है। इसके अतिरिक्त वसिधथ्ठ तारा सप्तबिमंडल में एक तारा है। जंसे सप्तर्षियों 
में वसिष्ठ है, अपने सप्तर्षि परिवार में बना रहता है, उसके साथ अरुन्धतो बनी 
रहती है, बसे वर अपने परिवार में बना रहे और वध्‌ पति के साथ अरुन्धतो की 
तरह बतो रहे--प्रही इस सब का अभिप्राय है। 


१. ओं सुमंगलीरियं वधू: इमां समेत पश्यत। 
सौभाग्यमस्ये दत्त्वा यथास्तं विपरेतन ॥ 


श्र 
हिन्दू-विवाह के भिन्न-भिन्न रूप तथा प्रथाएँ 
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हिन्दू-विवाह-संस्कार का क्‍या रूप है--पह हमने देखा। यह संस्कार तो 
आजकल प्रचलित विवाह में पाया जाता है । प्रचलित-विवाह हिन्दुओं के आठ प्रकार 
के प्रायोन विवाहों में से एक है। प्राचीन-काल में जो आठ प्रकार के विवाह हिन्दू- 
समाज में पाये जाते थे, उनमें से एक का नाम ब्राह्मविवाहु था। आजकरू का 
विवाह ब्राह्म-विवाह' हो है, परन्तु मनस्‍्मति तथा याशवल्क्य-स्मृति के अनुसार 
इन स्मृतियों के काल में जो विवाह प्रचलित थे, वे क्‍या थे ? 


१ प्राचीन-भारत में विवाह के आठ प्रकार 


सन्‌, याज्षवल्क्य तथा नारद स्मृति में विवाह के आठ प्रकार कहे गये हें । 
इन आठों का वर्णन करते हुए मन॒स्म॒ति (३-९) में लिखा है: 

ब्राह्यो. देवस्तथवार्ष: प्राजापत्यस्तथासुर:। 
गान्धवों राक्षसरचेव पेशाचद्चाब्टमो5धम:॥ 

अर्थात्‌, विवाह के आठ प्रकार हं--ब्राह्म, देव, आय, प्राजापत्य, आसुर, 
गान्धवं, रालस तथा पंज्ञाच। इनसें से पहले लार उसम वियाह माने जाते हे, 
इन्हें धर्म -विवाह कहा गया है, अन्तिम चार अधम तथा निरृष्ट माने जाते हूं, 
इन्हें अधर्म-विवाह्‌ कहा गया है। इन आठों का स्वरूप निम्न प्रकार है :-- 

(क) ब्राह्म -विवाह--मनस्मृति (३-२७) के अनुसार ब्राह्य-विवाह में 
कन्या का विता पोग्य, सुशील, विद्वान युवक को ढूंढ॒ कर उसे अपने धर पर आमन्त्रित 
करता है और धारमिक-संस्कार कर के कन्या का उस बर को दान करता है। 
इस विवाह के आवश्यक तत्व तीन हुँ माता-पिता की स्वीकृति, विवाह-संस्कार 
तथा वहेज़ का न देना । वहेश का न देता इसलिए क्योंकि मन स्मृति में लिखा है कि 
बाहा-विवाह में कन्या को केवल एक वस्त्र से अलुंकृत करके उसका दान दिया 
जाता है। केवस एक वस्श्र का अभिप्राय यही हो सकता है कि वियाह के समय 
आजकल जता यह दे-वह दे का आडम्बर नहीं किया जाता। 

(ख) देव-विवाह--देव-विवाह के विदय में दो विधार हूँ। श्री असतेकर 
का विचार तो यह है कि प्राचोन-कार में गृहस्थ लोग समय-समय पर बड़-बड़े 
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यज्ञ करवाया करते थे। उन यज्ञों में देववाओं का पुजन चल रहा होता था। 
इन अवसरों पर अनेक पुरोहित यज्ञ करवाने के लिए निमन्त्रित किये जाते थे। 
इन पुरोहितों में कई नव-युवक भो होते थे। सम्भव है कि यश्ञ करवान वाले 
यजमान को इन पुरोहित-बालकों में से कोई बालक पसन्द आ जाता हो और वह 
अपनी लड़की का उसके साथ विवाह कर देता हो। क्योंकि देवताओं की पृजा के 
समय ऐसा विवाह सम्पन्न होता था इसलिए इसे देव” कहा गया। देवताओं को 
पूजा के समय बिवाह जंसो बात मन में नहीं लानो चाहिए, इसलिए इसे ब्राह्म- 
विवाह जंसा उत्तम विवाह नहीं साना गया, फिर भो इसे निकृष्ट भो नहों माना 
गया। श्री अलतेकर का कहना है कि जब देव-पूजा का युग न रहा तब ये देय 
विवाह होने भी स्वाभाविक तोर पर बन्द हो गये। देव-विवाह यश कराने वाले 
किसी पुरोहित से यजमान की कन्या का विवाह था। देव-विवाह के विषय में दूसरा 
विचार यह है कि जेंसे ब्राह्म-विवाह सादगी का नमना था, बसे दंव-विवाह उससे 
उल्टा टीप-टाप का नम्‌ना था। देव-विवाह में योग्य, सुशोीरू, विद्वान यवक को और 
बड़े-बड़े विद्वानों को विस्तृत यज्ञ में निमन्त्रित कर के, ओऔर कन्या को वस्त्रों तथा 
आभवणों से अलंकृत करके उस युवक के हवाले कर देना है। यह विवाह तड़क- 
भड़क का नमना है। 

(ग) भ्राषं-विवाह--इस विवाह में कुछ लेने-वेने का मामला होता है। 
कन्या का पिता वर से एक गाय तथा एक बैल या इनका जोड़ा लेकर कन्या का वर 
के साथ विवाह कर देता है। कई लोगों का कहना है कि यह विवाह जन-जातियों 
के ऋय-विवाह से भिलता-जलूता है, परन्तु इस प्रकार के विवाह में लिया इतना 
थोड़ा जाता है कि इसे क्रय-विवाह कहना भो असंगत-सा है। श्री अलतेकर का 
कहना है कि किसी समय हिन्दू-समाज सें कन्या का मुल्य देने को प्रथा रही होगी, 
यहू उस प्रथा का अवशेष है। अवशेष इसे इसलिए भो कह सकते हूँ क्योंकि 
दहेज आदि की प्रथा भो तो कन्या-सल्य देने को प्रथा का ही तो अवशेब है। कन्या 
का सूल्य देन की प्रथा लप्त हो गई, परन्तु उसका यह रूप अच गया। 

(घ) प्राजापत्य-विवाह--ब्राह्म-जिवाह को तरह इस विवाह में भी कोई 
टीप-टाप, तड़क-भड़क नहों की जाती थो। एसा प्रतीत होता है प्राजापत्य-विवाह 
में तो कोई उत्सव भी नहीं रचा जाता था, किसी को निर्मन्त्रित भी नहीं किया 
जाता था। बर तया कन्या को यश्ञशाला में बंठाकर और सत्कारपूर्वक यह उपदेश 
देकर कि तुम दोनों साथ-साथ घर्मं का जीवन व्यतोत करो एक-साथ कर दिया जाता 
था। इस विवाह में प्रधानता प्रजा अर्थात्‌ सन्‍्तान उत्पन्न करने को दो जाती थी, 
और वर-बध्‌ को यह शिक्षा दी जाती थी कि सन्‍्तानोत्पत्ति के लिए विवाह किया 
जाता है। ब्राह्म तथा प्राजापत्य में इतनी समानता है कि कई विद्वानों के कथनान्‌- 
सार ये दोनों अलग-अलग न होकर एक ही हैं। मतस्मति ने तो इस विवाह का 
ब्राह्म-जियाह से अलग उल्लेख किया है, परन्तु वसिध्ठ तथा आपस्तस्व ने प्राजापत्य 
का उल्लेश् नहीं किया। 
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ब्राह्म, देव, आब तया प्राजापत्य विवाहों में ध्यान रखने को बात यह है कि 
इन सब में पिता बर को कन्या का दान करता है, परन्तु आसुर, गान्धवं, राक्षस 
तथा पेशाच विवाहों में कन्या का दान नहों होता, वह मोल ली जातो है, या उसका 
अपहरण होता है। 

(3) आसुर-विवाह--जब वर कन्या के पिता को या कुटम्बियों को कुछ 
घन-राशि देकर कन्या प्राप्त करता है, तब इसे आसुर-विवाह कहते हूँ । यह एक 
प्रकार का कत्या-विक्रय है। महाभारत काल सम पांड का साद्री के साथ विवाह 
इसो प्रकार का विवाह था। हिन्दू-जाति के निम्न वर्ग में आज भो इस प्रकार 
का कन्या-विक्रय होता है। ऊपर जो चार विवाह कहे गये हे वे उत्तम विवाह हूं, 
आसुर, गान्धरब, राक्षस और पंशाच ये चारों अधम विवाह माने गये हे । 

(च) गान्धर्व-विवाह--जब वर तथा कन्या बिना विवाह-संस्कार के एक- 
दूसरे को इच्छा-पुर्वक काम-भाव से संयोग करने लूगते तथा एक-दूसरे के साथ रहने 
लगते हूं, तब इसे गान्षर्वब विवाह कहा जाता है। इस विवाह में माता-पिता 
तथा सम्बन्धियों को नहीं पूछा जाता। आजकल के प्रणय-विवाह' ([.0५८ 
72877732८ ) को गान्धं-विवाह कहा जा सकता है। वात्स्यायन ने कामसूत्र में 
गान्धवं-विवाह' को आदर्श विवाह माना है। प्राचोन-काल में गन्धर्व नाम को 
एक जाति थी जो अत्यन्त कामुक थो। उनके लिए कहा गया है--स्त्रीकामा: 
जे गन्घर्वा:---स्त्रो को कामना गन्धर्व लोगों की विशेषता हे। यही कारण है कि 
काम-वासना पर आशित इस बिवाह को प्राश्नीन स्मृतिकारों ने गान्धर्व-विवाह' 
का नाम दिया है। शकुन्तला तया दुष्यन्त का विवाह गान्ध्य-विवाह का प्रसिद् 
उदाहरण है। आजकल के अनेक यवक-यवति जो प्रेम-विवाह करते हूं, वह 
गान्धवं-वियाह ही है। 

(छ) राक्षस-विवाह--किसी कन्या को जबदंस्तो पकड़ खाना, रोती- 
बिलपतो-जचिल्लाती को उठा लाना या यद्ध आदि में जोत कर ले आना राक्षत-विवाह 
कहलाता है। यह प्रया क्षत्रिय-विवाह भो कहलाती थी क्योंकि क्षत्रिय लोग ही 
युद्ध में कल्याओं को एकड़ लाया करते थे। यह समझा जाता था कि जंसे यद्ध में 
लट-मार से और माल मिला है बेसे कन्याएं भो यद्ध में जोतने का पारितोषिक 
है। ओीकृष्ण ने रक्मिजणों का, अर्जुन ने सुभव्रा का अपहरण किया था, खबद॑स्ती उठा 
लाये थे। 

(ज) पंशाच-विवाह--सोतो, नही में उन्मतस कन्या को एकान्त में पाकर 
उसे दृधित कर देना सब वियाहों से नीच विवाह गिना जाता था। मनु (३-३४) 
में इस विवाह को निन्‍दा करते हुए इसे पापिष्ठ विवाह कहा है। वसिष्ठ तथा 
आपस्तम्ध ने इस प्रकार के विवाह को वियाहों में गिमतो नहीं को। परन्तु सन्‌ 
का इस प्रकार के जबदंस्ती सम्बन्ध को भी विवाह मान लेने का अर्थ यह प्रतीत होता 
है कि जिस स्त्री के रथ बलात्कार किया गया हो, जिसमें उसका अपना कोई दोष 
न हो उसे समाज में से निर्वासित नहीं किया जाता था, सिर्फ़ उस जियाह का दर्जा 
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नोथा माना जाता था, परन्तु इस प्रकार के पुरुष तथा स्त्री को भी समाज में 
स्थान था । 
इन आठ प्रकार के विवाहों का विवरण सिद्ध करता है कि विवाह के जितने 
भो भिन्न-भिन्न प्रकार हो सकते हें, हिन्दू-समाज के स्मृतिकारों ने अपनी सामाजिक- 
व्यवस्था में उन सब को खपाने का प्रयत्न किया था। इनमें से कौन कब प्रचलित 
था, कब नहीं था, कौन-सा प्रकार सब से पुराना है या ये सब एक-साथ प्रचलित 
थें--पयह गवेषणा का वियय है। 
२. हिन्दू-विवाह की भिन्न-भिन्न प्रथाएँ 

हिन्दू-विवाहू के भिन्न-भिन्न रूप क्‍या थे--यहू हमने देखा। अब हम यह 
देखेंगे कि हिखुओं में विवाह-सम्बन्धों प्रथाएं क्‍या थीं। विवाह को प्रथाओं से 
हमारा क्या अभिप्राय है ? विवाह के सम्बन्ध में कहों एक-विवाह चलता है, कहां 
बहु-विवाह चलता है; बहु-विवाह में कहाँ बहुपति-विवाह चलता है, कहां 
बहुपत्नी-विवाह चलता है, कहीं यूथ-विवाह चलता है; विवाह में कहीं विधि 
है---यहाँ विवाह करो, कहीं निवेध है--यहाँ विवाह न करो; यहाँ करो के सम्बन्ध 
में नियम है कि अपनी जाति में करो, यहाँ न करो के सम्बन्ध में नियम है कि अपने 
गोज, पिड़ तथा प्रवर में न करो; जाति के सम्बन्ध में भी नियम है कि उच्च जाति का 
पुरुष अपने से नीचो जाति की स्त्री से विवाह कर सकता है जिसे अनुलोम-विवाह 
कहा जाता है, नोच जाति का पुदव उश्च-जाति की स्त्री से विवाह नहीं कर सकता 
जिसे प्रतिलोम-विवाह कहा जाता है; पिड़ के सम्बन्ध में नियम है कि पिता की 
सात तथा माता को पाँच पीढ़ी तक विवाह नहीं हो सकता । इन सब प्रथाओं का 

हम वर्णन करंगे। ये सब प्रथाएं जिनका हम यहाँ वर्णन करेंगे निम्न हूं : 

(क) एक-वियाह प्रथा ((07072॥09) 
(ख) बहु-विवाह प्रथा (?०09४०7५) 
(7) द्वि-पत्नौ या बहु-पत्नी विचाह (छ08288709 ० ?0फष्टश़राए) 
(7) बहुपति-विवाह (?0५87079 ) 
(77) यूथ-विवाह (57077 ए्रक्षा7976) 
(ग) अन्तविवाही प्रथा (#0-॥87826 ० 20089) 
(घ) बहिविवाही प्रथा ((७7826 ०० ० 06009 8१० शश्वएथ्वा 
0 &5०0४2५॥7९ ) 
() अनुलोम-विवाह प्रथा (५9९८४०॥९५) 
(थ) प्रतिलोम-विवाह प्रथा (५छऊ०४क॥९) 
३. एक-विवाह को प्रथा 
(१ ०णाएटड्श्राए१) : 
एक-विवाह की प्रथा आजकरू के सभ्य-समाज में पायी जाती है, और आदि- 
कार के अधिक्षित समाज में पायी जाती थी। आदिकालीन-समाज की आधिक- 
व्यवस्था फल-म्‌ल एकजित करने वाली सरझरू आ्थिक-ब्यवस्था थो। इस आशिक- 
२९ 
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व्यवस्था की जो अशिक्षित जन-जातियाँ इस समय जीवित पाई जाती हूं उनमें एक- 
विवाह की प्रथा पायो जाती है, उनके परिवार के सदस्यों में एक पुरुष तथा एक 
सत्री--यही नियम है। ऐसा प्रतीत होता है कि आदि-समाज को यहो पद्धति 
बच्चे को परवरिश्ञ के लिए सर्वोत्तम प्रतीत हुई होगी और इसो लिए उस समाज 
ने इसी पद्धति को अपनाया होगा। आदि-काल को अवस्थाओं में एक स्त्री तथा 
एक पुरुष के विवाह से ही मनष्य जोवित रह सका, दूसरे किसो प्रकार का विवाह 
होता--बहुपति-विवाह' या 'बहुपत्नो-विवाह'--तो मनृष्य को सनन्‍्तान साता 
तथा पिता के ध्यान बट जाने से जोवित न रह सकती । इसके अतिरिक्त अगर हम 
जोवित जंगलो जातियों का अध्ययन करें, तो उनमें से भी अधिकांश 'एक-विवाहों' 
ही पाई जातो हें। ठीक भी है, इन निम्न-स्तर की अंशिक्षित जन-जातियों में 
पुर का युवावस्था प्राप्त करते ही विवाह कर लेना लाजमी प्रतोत होता है, 
क्योंकि युवा बन जाने के बाद इनको खिला ने-पिलाने की ज़िम्मेदारी दूसरा कोई नहीं 
ले सकता। युवा होने के बाद अगर ये ज्ञादी करके अपना अलग खाने-कमाने 
का सिलसिला न बना लें, तो हर समय घर में वेमनस्य बना रहे । आऑदिकालोीन 
समाज में क्योंकि स्त्री-पुरुषों को संख्या में विधमता होने का कोई कारण नहीं 
प्रतीत होता, और उन्हें घर में वे मनस्य न पेदा हो जाय इस कारण घर से अलग होना 
ज़रूरी था, और साथ हो क्योंकि उस समय स्त्री-पुरुषों को संख्या भो बराबर- 
बराबर थी, इसलिए कई लोगों का कहना है कि आवि-कालीन समाज बहु-विवाही 
न होकर एक-विवाही ही था। आजकल का सम्य-समाज तो एक-विवाही है हो । 
वेदिक-काल से लेकर वत्तमान-काल तक हिन्दुओं के इतिहास में ऐसा 
कोई समय प्रतीत नहीं होता जब एक-विवाह इस देश की एकसात्र प्रथा रही हो । 
आज के सम्य-समाज के यग में तो एक-विवाह को ही आज्ञा दो जातो है, बहु-विवाह 
की नहीं, परन्तु हिन्दुओं में इस प्रथा पर अधिक बल नहीं दिया गया। सर्व-साधारण 
समाज आर्थिक तथा व्यावहारिक कारणों से एक-विवाही रहा, परन्तु यह पाबन्दी 
अनिवायं नहीं रही। | 
४३ बहु-विवाह को प्रथा 
(९07ट्टभथाए) 
एक पुरुष की एक से अधिक पत्नियाँ हों या एक पत्नी के एक से अधिक पति 
हों, तो इसे बहु-विवाह कहा जाता है। बहु-विवाह की प्रथा का वह रूप जिसमें 
एक स्त्रो के अनेक पति हों, इने-गिने स्थानों में पाया जाता है, परन्तु एक पुरुष 
को अनक पत्नियों के रूप में बहु-विवाह संसार में प्रायः स्ंत्र पाया जाता है। 
स्त्री के प्रति समाज के हीन दृष्टिकोण का यह जोता-जागता तमूता है। स्त्री क्या 
है, लिलोना है, एक से जी नहीं लगा दूसरा ले लिया। इस समय सम्य-समाज में 
स्‍त्री को स्थिति युयव के समान होती जा रही है ओर ज्यों-क्यों स्त्री तथा पुरुष की 
स्थिति समान होती जाली है त्यॉ-स्यों बढ़ु-बियाह की श्रवा भी हीन दृष्टि से 
देखी जानें लगी है। अब तो 'हिन्तू-विवाह-अधितियम---१९५५! के अनसार 
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बहु-विवाह को दण्डनीय घोषित कर विया गया है। स्त्री को पुरुष के समान 
स्थिति के लिए संघर्ष में यह स्त्री की महान विजय है। हम इस प्रकरण में पहले 
बहुपत्नी-प्रथा तथा फिर बहुपति-प्रथा पर लिखेंगे। 

बहु-विवाह का रूप द्वि-पत्नी या बहु-पत्नो विवाह 

(छांण्एक्ाएर ण ९णएट्शएर 85 ॥ णिए ण ?0फए९५७०१) 

बहु-विवाह के दो रूप हूं--एक पुरुष को दो या दो से अधिक पत्नियाँ तथा 
एक स्त्री के अनेक पति। हम यहाँ एक पुरुष की दो या दो से अधिक पत्नियों को 
चर्चा करंगे, अगले शीरबक में एक स्त्री के अनेक पतियों की चर्चा करेंगे। 

बसे तो द्वि-पत्नी-विवाह को बहु-विवाह ही कहा जा सकता है, परन्तु क्योंकि 
एकपत्नी-क्षत का भंग दूसरी पत्नी के साथ विवाह करने से होता है, और उसके आगे 
जितनो पत्नियाँ आतो हुं, वे सब अनेक' शब्द में आ जाती हे, इसलिए 'द्वि-पत्नो' 
तथा बहु-पत्नी--इन दो शब्दों का अलग-अलग प्रयोग होता है। बंसे जो बातें 
(द्वि-पत्नी-विवाह' (37024779 ) के विथय सें कही जा सकती हूं, वे सभो 
'बहु-पत्नो-विवाह' (?0]92/79 ) के विबय में भी समान रूप से कही जा सकती 
हैं। हिन्दुओं को विवाह को प्राचोन प्रथा के सम्बन्ध में कहा जा सकता है कि 
यद्यपि सर्व-साधारण 'एक-विवाहो' थे, तो भी बहु-विवाह की आज्ञा थी, धनी- 
मानो, प्रतिष्ठित तथा राजा लोग अनेक विवाह करते थे, कभो-कभो बहु-विवाह का 
विरोध भी होता था। 

(क) बहु-विवाह की भ्रनुमति--हम इसी अध्याय में अनुलोम तथा 
प्रतिलोम विवाहों का वर्णन करेंगे। अनुलोस विवाह का अर्थ है उच्च जाति के 
पुरुष का निम्न जाति को कन्या से विवाहु। अतलोम विवाहों को हिन्दू-समाज में 
आजा थो इसलिए ब्राह्मण ब्राह्मणो से तो विवाह कर ही सकता था, क्षत्रिय तथा 
बेदय-कन्या से भो विवाह कर सकता था। इस प्रकार ब्राह्मण को तोन पत्नियों का 
अधिकार था क्षत्रिय क्षत्रियाणी से तथा बेहय-कन्या से विवाह कर सकता था, 
उसे दो पत्नियाँ रखने का अधिकार था। वेश्य सिर्फ़ अपनी जाति की कन्या से 
विवाह कर सकता था। शाब्र-कन्या को रति के लिए रखा जा सकता था, उससे 
पुत्र उत्पन्न करना अन चित समझा जाता था, अगर विप्र शूद्र-कन्या से सन्‍्तान उत्पन्न 
करता था तो उसे प्रायश्चित्त करना होता था। कई लोगों का कहना या कि शूद्र- 
कन्या से रति के लिए भी सम्बन्ध अनुचित है 

१. तिल्नो भार्या ब्राह्मणस्य द्वे क्षत्रियस्थ तु। 
बंदइय: स्श्जात्य' त्िन्देत तास्वपत्यं हिताय ते। 
द्विगस्य ब्राह्मणी श्रेष्ठा क्षत्रिया क्षत्रियस्थ तु । 
रत्यथंमपि छाूद्रा स्थान्‌ नेत्याहुरपरे जनाः।। 
अपत्य-जन्म शुद्रायां न प्रशंसन्ति साधवः:। 
शुद्रायां जनयन्‌ विप्रः प्रायशि्चित्तमवाप्नुयात्‌ ॥ 
' “>सहाभारत, अनय० ४४। 


४५२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


बहु-विवाह होता था--इसमें सन्देह नहीं। राजा दशरथ को तोन रानियां 
थीं, पाशवल्क्य ऋषि को काल्यायनो तथा मेत्रेपी दो पत्नियाँ थीं, कहते हे सन्‌ की 
दस स्त्रियाँ थीं । 

(ख) बहु-विवाह का विरोध--यह सब-कुछ होते हुए भी यह नहीं कहा 
जा सकता कि हिन्दुओं में बहु-विवाह का विरोध नहीं या। स्म्तिकारों के 
बचनों तथा उनकी व्यवस्थाओं को पढ़ने से प्रतीत होता है कि दूसरी पत्नी ग्रहण 
करते के लिए कई प्रतिबन्ध भी लगाये गये थे। इन प्रतिबन्धों का होना सिद्ध 
करता है कि अनेक स्मृतिकार दो स्त्रियों का रखना अनुचित भी समझते थे। 
उदाहरणायं, बौवबायन घमंसृत्र में लिखा है कि स्त्री के बन्ध्या होने पर भी पुरुष को 
दस वर्ब तक देखना चाहिए कि पुत्र होता है या नहीं। अगर दस वर्ष तक भी पुत्र 
न हो तब वह दूसरा विवाह कर सकता है। इसी प्रकार अगर स्त्रो के कन्याएँ-हो- 
कन्पाएं पेदा होती हों तब बारह वर्ष और अगर सन्‍्तान पंदा होकर मर जाती हो, 
तब पतन्रह वर्ब तक इन्तज्ञार करने के बाद दूसरा विवाह करने का बौधायन 
घमंसुत्र' में विधान है। आपस्तम्य धममंसूत्र में लिखा है कि धर्मपूर्वक सन्‍्तान 
उत्पन्न हो जाय तो दूसरा विवाह न करे! । महाभारत में लिखा है कि जो व्यक्ति 
यों ही अप नी स्त्री का त्याग कर के दूसरा विवाह कर लेता है उसका कल्याण नहीं 
होता? । 

६. बहु-विवाह के कारण 
हिन्दुओं में बहु-विवाह का अनुमोदन भी होता रहा है, इसका विरोध भी 
होता रहा। इतना समय तथा शिक्षित समाज बहु-विवाह का अनमोदन किन 
कारणों से करता रहा ? वे कारण निम्न थे : 

(क) पुत्र-प्राप्ति के कारण दूसरा विवाह--बहु-विवाह का सब से बड़ा 
कारण पुत्र का न होना था। हिन्दू धर्म-व्यवस्था में यह समझा जाता है कि पुत्र 
ही पिता को नरक से तराता है--- पु! नामक नरक से तरान वाले को पुत्र कहते हें। 
पुत्र श्राद्ध में पिड दान करता है और इस पिड-दान से मृत-पृ्वंजों का उद्धार होता 
है। हम पहले बौधायन धर्मेसूत्र का उल्लेख कर आये हूँ कि पुत्र न हो तो १०वें या 
पृत्री-ही-पुत्री हों तो १२वें साल में दूसरा विवाह किया जा सकता है। मन का कथन 
है कि अगर पुत्र न हो तो आठवें साल के बाद दूसरा विवाह कर ले । 

आज के पुग में जब श्राद्ध आवि को लोग नहीं मानते तब दूसरा विवाह करने 
का यह कारण तो रहता नहीं । 


१. अप्र्जा दशमे वर्ष स्त्री-प्रजां द्वादश त्यजेत्‌ । 

मृतप्रजां पंचदश सद्चस्त्वप्रियवादिनीम्‌।._ --बौधावन २।२-४-६ 
२. धर्मप्रजासंपन्न दारे सान्‍्यां कुर्वीत ॥। ““आपस्तस्ध २।५- ११-१२ 
३. एवं हि त्यजतां भार्या नराणां तास्ति निष्कृति: -महाभार्त १२,५८,१३ 


हिन्दू-विवाह के भिन्न-भिन्न रूप तथा प्रथाएँ ४५३ 


(ख) आधिक कारणों से दुसरा विवाह--बहु-विवाह का दूसरा कारण 
आ्िक है। आर्थिक-कारण के दो अर्थ हं--धन अधिक होने से भी दूसरा विवाह 
किया जाता है, घन के अभाव के कारण भो दूसरा विवाह किया जाता है। धन 
अधिक हो और कोई पुत्र न हो तो विरासत के तौर पर सम्पत्ति किसको जायगी ? 
सगे-सम्बन्धियों को जो अपने पसीन की कमाई न देना चाहे वह दूसरा विवाह करके 
सन्‍्तान उत्पन्न करने का प्रयत्न करता था। धन न हो, आदमी ग़रीब हो, और 
सनन्‍्तान न हो तब बुढ़ापे में उसका कौन सहारा होगा। ग़रीब आदमो बढ़ाफे के 
सहारे के लिए सन्‍्तान न होने पर दूसरे विवाह से सन्‍्तान उत्पन्न करना चाहता है। 
किसानों के लिए दूसरा विवाह इसलिए उपयोगी है कि जितनी स्त्रियाँ होंगी उतनी 
ही काम करने वाली हो जायेंगी। नौकर तो चोरी कर सकता है, दिल मार कर 
काम नहीं करता, परन्तु स्त्री तो पति के साथ मिल कर, लूगन से, रुचि से काम 
करती है, कई स्त्रियाँ होंगी तो यह एक प्रकार का सहकारिता का कार्य होगा, उतके 
जितने बच्चे होंगे सब काम में हाथ बटायेंगे। किसानों में तो जितने काम करने 
वाले होंगे उतने ही कमाने वाले होंगे, इसलिए उनके लिए बहु-विवाह उनको 
आथिक-समस्या को हल करता है। पहाड़ों में तो खेत दूर-दूर होते हें। इनको 
देख-रेख, इनकी सुरक्षा अनेक पत्नियों से जितनी हो सकती है उतनी दूसरे किसी 
उपाय से नहीं हो सकती । वेस्टरमा्क का कहना है कि उन्होंने आफ्रीका की जुलू 
जाति के एक व्यक्ति से जब पुछा कि वह बहु-विवाह क्‍यों करता है, तो उसने 
उसर दिया कि जब मेरी एक पत्नी बीमार पड़ जायेगी तो मुझे खाना बनाकर कौन 
देगा ? असल में, बहु-विवाहू के अतेक कारणों में से एक प्रबल कारण आर्थिक है। 

आज के युग में जब सुरक्षा के अन्य साधन निकलते आ रहे हे, जब खेतों में 
काम करन के लिए ट्रैक्टर आदि की व्यवस्था हो रही है, तब बहु-विवाह करने का 
यह कारण भी नहीं रहता । 

(ग) काम-भाव के कारण दूसरा विवाह--बहु-विवाह के ऊपर जो दो 
कारण कहे गये हे उनके अतिरिक्त इसका तीसरा कारण पुरुष की काम-वासना 
भी है। उदाहरगाथं, अनेक जातियों में यह विचार पाया जाता है कि गर्भावस्‍था 
तथा बच्चे से जब तक माता का वृध न छुड़ा दिया जाय तब तक स्त्रो-संग नहीं करना 
चाहिए। इस प्रकार जो लोग बाधित-श्रह्म ब्य महीं रख सकते थे बहु-विवाह को 
एक उपयोगी प्रथा समझते हे। इसी प्रकार स्त्री बच्चे पंदा करने के कारण 
पुरव की अपेक्षा जल्दी बूढ़ी हो जाती हे, पुदव का स्वास्थ्य देर तक वसा हो बता 
रहता है। दूसरा विवाह करन का यह भी एक कारण है। कास-भाव से 
विवाह करने का तीसरा कारण है पुरुष की विविधता के प्रति रुचि। पुरुष हर 
बात में नवीनता चाहता है, विविधता चाहता है, और काम-वासना के क्षेत्र में 
सवीनता तथा विविधता का अर्थ है-- बहु-विवाह'। कास-भाव को इसी दृष्टि से 
समाज में वेशपाबृत्ति भी चली हुई है, रोकने से और कानून बनाने से भी तहीं 
दकतोी । 


डपड भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


आज के युग में मन्‌ष्य ने काम-वासना की तृप्ति के साधन बहु-विवाह को 
त्याग दिया है। अगर कहा जाय कि स्त्री-जाति के समानता के व्यवहार के 
आन्दोलन के फलस्वरूप पुरष को इस क्षेत्र को ज़बदंस्ती छोड़ना पड़ा है तब भो 
अत्यक्ति न होगी। हर हालत में बहु-विवाह करने का अब यह कारण नहीं रहा । 

(घ) परिवार को दृढ़ बनाने के लिए दूसरा विवाह--आज “व्यक्ति! समाज 
की इकाई बना हुआ है, व्यक्ति की दृष्टि से ही सब सामाजिक-संगठनों को परला 
जाता है, व्यक्ति का जिस संगठन से हित है वह ठीक, जिससे हित नहीं है बह ग़लूत, 
परन्तु कोई समय था जब व्यक्ति समाज की इकाई न होकर परिवार' समाज को 
इकाई था, परिवार को दुष्टि से सब सामाजिक-संगठनों को परखा जाता था, जिस 
संगठन से परिवार मज़बत होता था वह संगठन टिकता था, दूसरा समाप्त हो जाता 
था। इस दृष्टि से विचार किया जाय, तो फिसी समय बहु-विवाह परिवार को 
दृढ़ बनाने के लिए ज्बदं सत संस्था थो। विवाह में कया होता है ? विवाह में दो 
परिवार एक-दूसरे के साथ घुल-मिल जाते हैँ, दोनों के स्वायं एक हो जाते हैं, जो 
पहले ए क-दूसरे को जानते तक न थे वे एक-दूसरे के साथ मिलकर अभिन्न हो जाते 
हैं। अगर एक विवाह से परिवार का संगठन इतना द्‌ ढ़ हो सकता है, तो अनेक 
विवाहों से अनेक परिवार एक-दूसरे के साथ पारस्परिक सहयोग के बंधन से बंध 
' जायेंगे--इसमें क्‍या सन्‍्देह हैँ? हिस्बुओं में भो इसी आधार पर अनेक विवाह 
किये जाते थे, अतेक परिवार एक-दूसरे के साथ इन विवाहों के कारण पारस्परिक- 
सहयोग में बंघ जाते थे, परन्तु इस प्रकार से बंधन को ज़रूरत तब पड़ती थी जब 
सनृष्य का जीवन समाज में असुरक्षित था। 

आज इस प्रकार के बंधन को ज़रूरत नहीं रही। परिवार से ऊँची वस्तु 
राज्य का विकास हो चुका है। अनेक परिवारों के मिलने से मन्‌ष्य को जो सुरक्षा 
को भावना मिलती थो वह राज्य से प्राप्त हो जाती हे, इसलिए बहु-विवाह का यह 
कारण भो नहीं रहा। 

($) सामाजिक प्रतिष्ठा बढ़ाने के लिए दुसरा विवाह---कोई समय था जब 
प्रतिष्ठित व्यक्ति बहु-विवाहु करता था। जंगलों जातियों में यह समझा जाता है 
कि गरीब आदमी ही एक स्त्री रख सकता है, अमोर को तो अनेक स्थ्रियाँ रखनो ही 
चाहिए । अपने देश में भो कभी अमीरों में यह विचार रहा होगा । तभी कथा- 
सरित्सागर में लिखा है--सपत्नयों हि भवन्तीह प्रायः श्रीमति भतरि। दरितरो 
बिभयादेकामपि कब्ट कुतो बहू: ॥ अमान लोग ही अनेक विवाह कर के सौतों को 
घर में बंठा सकते है, दरिद्र व्यक्ति के लिए तो एक स्त्री का भरण-पोषण ही कठिन 
है, वह बहुत स्त्रियों का पालन कंसे कर सकता है? 

आज इस प्रकार को मान-प्रतिष्ठा को मान-प्रतिष्ठा नहीं समझा जाता। 
आज के युग में तो जनता को आवाजध के कारण दो पत्नियों वाला लज्ञा के मारे 
यह कहने का साहस ही नहीं'कर सकता कि उसकी एक से अधिक पत्नियाँ हें। 
बहु-विवाह का अब यह कारण भो नहीं रहा । 
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७. बहु-विवाह के हिन्दुओं में कुछ रूप 

बसे तो हि्दुओं में बहु-विवाह्‌ की प्रया प्रचलित है, परन्तु इसके कुछ जधन्य 
दृष्टान्त कुछ खाप्त वर्गों में पाये जाते हें। बहु-विवाह के ये जघन्य रूप हें बंगाल 
का कु छोन-बहु- विवाह तथा मलाबार के नम्बूदरो ब्राह्मणों का नम्बदरी-बहु-विवाह । 
ये दोनों बहु-विवाह क्‍या हूँ ? 

(क) बंगाल की कुलीन बहु-विवाह प्रथा (6ए०॥॥ 7?0प४थआा५9 ० 
90084 )--बंगाल* में प्रसिद्ध है कि बगाल का आदिश्र नामक एक प्राचीन 
राजा कन्नौज से पांच ब्राह्मण बंगाल में लाया था। ११वीं शताब्दी में इस राजा 
का अनुवंदज बंगाल का एक राजा था जिसका नाम था--बल्लाल। इस राजा 
के समय उन पांच ब्राह्मणों के वंश के ५६ परिवार मौजद थे। बललाल ने कन्नौज 
के पांच ब्राह्मणों के इन अत॒वंदाजों में से उनको कोलोन्य' को उपाधि देने का 
निदचय किया जिनमें निम्न नौ गुण थे--सदाचार, नश्नता, विद्या, ख्याति, तोथं- 
यात्रा, ईइवर-विज्वास, निदिचत-व्यवसाय, भक्ति तया दान। इन ५६ परिवारों 
में से केवल ८ परिवारों में उक्त गण पाये गये, इन ८ परिवारों में भो १९ 
व्यक्ति ऐसे थे जिन्हें कुलोन-ब्राह्मण' की उपाधि दी गई। इनमें से ३४ परिवार 
ऐसे पाये गये जिनमें सिर एक गुण को कमी थी। इन्हें कुलोन के नोचे का दर्जा 
देकर इन्हें श्रोत्रिय-ब्राह्मग” को उपाधि दी गई । धोरे-धीरे 'कुलीन-ब्राह्मणों' ने 
भी अपने गण खो दिये ओर १६वीं शताब्दो में देवीबर घटक ने फिर से कुलीन- 
ब्राह्मणों का वर्गोकरण किया। देवोबर ने यह वर्षोकरण नथे सिरे से क्‍यों किया 
ईसकी दिलचस्प कहानो हे। । 


कहते हे, एक दिन एक कुलीन ब्राह्मण जिसका नाम जोगेश्वर पंडित था, 
अपने चचेरे भाई देवीबर घटक को मिलने गया। घर पर वह तो नहीं था, देवीबर 
की माता थो। चाची ने जोगेश्वर से नाइता करने को कहा, और साथ कहा कि 
इस बीच वह उसके लिए खाना तैयार कर देगी। देवीवबर ने कहा कि वह कुलोन 
ब्राह्मण है, और चायो का जित ब्राह्मण परिवार में बवाह हुआ है वह कुलोनों 
के मुकाबिले में इतना निम्न स्थिति का है कि वहु तो उस परिवार के पानी से पाँव 
भी नहीं घो सकता। यह कहकर उसने अपनो चाची से भोजन बनान को सना 
कर दिया क्योंकि उसके हाथ का भोजन पाकर वह अपवित्र हो जायगा। यह चाची 
के घर में अपने हाथ से भोजन बना सकता था, परन्तु ऐसा करने से चाची का 
अपमान होगा, इसलिए जोगेश्वर ने कहा कि उसका लोट जाना ही ठीक है। 
साथो को इस घटना से अत्यन्त दुःख हुआ था, उसने इसे अपना घोर अपमान समझा 
था। कुछ देर बाद देवोबर घर छोटा और अपनी माँ को दुःखों देख कर उसने 
. कारण पूछा। उसको माँ ने सब घटना सुनाई। इससे देवोबर को अत्यन्त 


ध, 6 प्रांइ09 ० परत (एारी5४ाणा (तप्गाए ऐेए0४॥ रेप्रां8 ७५ 
एबा054४0।7 'र३॥ 8086, 9. 59. 





४५६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


क्रोध आया और उसने प्रण क्र लिया कि वह इसका बदला लेगा। देवोबर न 
बंगाल में सब जगह घम-फिर कर कुलीन ब्राह्मणों के विषय में जाँच-पड़ताल शुरू 
कर दी, और फिर से कुलोन-ब्राह्मणों का उनके आचार-व्यवहार के आधार पर 
वर्गोकरण किया। उसका कहना था कि ये लोग यों ही अपने को इतता ऊंचा मानने 
लगे हे, सच्चे आचार-विचार वाले कुलोन परिवार न के बराबर हें। 


कुलोन-बाह्मणों को ऊंचा माना जाता रहा है इसलिए निम्न-स्तर के ब्राह्मण 
अपनी लड़कियों का विवाह उनसे करते थे । जब निम्न-स्तर के ब्राह्मण की लड़की 
कुलोन-ब्राह्मण के यहाँ विवाह दी जाती थो, तब इस कुलीन का सामाजिक-स्तर 
भो गिर जाता था, इसलिए गिर जाता था क्योंकि इसने निम्न-स्तर को कन्या 
से विवाह किया था। साना यह जाता था कि इसका स्तर अब और अधिक नोचे 
नहीं गिर सकता। निम्न-स्तर वालों के साथ विवाह करने से इसने अपना स्तर 
गिराया, इसलिए उसे रुपया-पेसा देकर उसको मान-क्षति की पूत्ति को जाती थी। 
इस प्रकार जो कुलोन निम्न-स्तर में विवाह करता था वह भंग-कुलीन कहलाता था, 
भंग इसलिए कि उसने अपनी उच्च-स्थिति का भंग कर दिया। एक वार भंग- 
कुलोन होने के बाद और नोचे वह नहीं गिर सकता--यह माना जाता था। इन 
भंग-कुलोनों का पेशा विवाह करना और विवाह में पंसा वसुल करना हो गया। 
एक-एक दिन में इनके चार-चार विवाह हो जाते थे। ऐसे दृष्टान्त मौजूद हे जिनमें 
इन भंग-कुलोनों ने पचास, साठ और सो तक विवाह किये थे। इनको स्त्रियां 
इनके यहाँ नहीं रहती थीं। वे अपने माता-पिता के पास रहती थीं। उनका भरण- 
पोषण भी इन्हें नहीं करना पड़ता था। उनका भरण-पोषण उनके माता-पिता 
करते थे। ये भंग-कुलोन अपनी पत्नियों के घर तभी जाते थे जब इन्हें पंसा दिया 
जाता था। जब इन्हें पंसे की ज़रूरत होती ये अपने ससुर के पास चले जाते थे। 
इनके इतन विवाह हो चके होते थे कि इन्हें अपनी पत्नियों के नाम, उनके पते 
अपनी डायरियों में नोट करने पड़ते थे। 


पाइचात्य-सम्पर्क का शिक्षित बंगारू को जनता पर जो प्रभाव पड़ा उसकी 
प्रतिक्रिया का यह परिणाम था कि जनता में कुलोन-विवाह के रूप में बहु-विवाह को 
इस प्रया के प्रति विद्रोह उठ खड़ा हुआ। राजा राममोहन राय ने इस प्रथा के विरुद्ध 
आवाज़ उठाई। १८६६ में महाराजा बर्दवान के नेतत्व में २१ हज़ार हिन्दुओं से 
एक प्रायना-पत्र बंगाल के लेफ्टोनेंट गवनर के सम्मुल प्रस्तुत किया और इस प्रथा 
को कानन द्वारा रोक देने का अनतरोध किया। सरकार ने समाज को इस प्रया 
में कानून द्वारा हस्त-क्षेप करने में असमथंता प्रकट की। १८७१ में ईश्वरसस्र 
विश्ञासागर से फिर से इस आन्दोलन को जीवित किया। उन्होंने १३१ कुलोनों 
की एक सूची प्रकाशित की जो ७६ गाँदों में फंले हुए थे ओर जिनको ५ से ८० 
तक पत्नियाँ थीं। १९०० तक यह प्रथा खलू रही थी। अब जनता के सार्वजनिक 
विरोध के कारण यह प्रया ल॒प्त हो गई है। 
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(ख) मद्रास की नम्ब॒द्री ब्राह्मणों की बहु-विवाह प्रथा (]िका॥00०7] 
?0]५297५ ० ७0795 )--मद्रास में नम्ब॒द्री नाम के ब्राह्मण होते हू जिनमें 
अपने हो ढंग को बहु-विवाह को प्रथा है। इन ब्राह्मणों में जो सब से बड़ा भाई 
होता है वही अपनी जाति में वियाह कर सकता है, छोटे भाई अपनो जाति में 
विवाह नहीं कर सकते, उन्हें अपन से नीची जाति के लोगों में विवाह करना पड़ता 
है। उदाहरणाथं, नम्ब॒द्रियों में बड़ा तो नम्बद्रो ब्राह्मणों में ही विवाह करेगा, 
छोटा नायर कन्या से विवाह करेगा। इसका नतीजा यह हुआ कि नम्बूद्रो 
ब्राह्मणों में विवाह करने वाले पुरुषों की संडया कम हो गई और कन्याओं की संख्या 
अधिक हो गई। नम्बूद्री जाति को इन अधिक कन्याओं के लिए दो हो रास्ते रह 
गये--पा वे आजन्स कुंवारी रहें या बहु-विवाह करने वाले पति से विवाह कर लें। 
इस जाति के ब्राह्मणों में यह भी परिपाटों है कि कुंवारी लड़की का मरने के बाद 
दाह-संस्कार करन से पहले उसका विवाह अवध्य कर देना चाहिए। बड़े लड़के 
का ही अपनी जाति में विवाह तथा म॒ृत कुंव।री लड़को के दाह-संस्कार से पहले उसके 
विवाह का अवश्य होना--इन दो प्रथाओं का परिणाम नम्बद्री-आ्ाह्मणों में 
बहु-विवाह का प्रचलन हो गया। 

८. बहु-पति-विवाह 
(?०९एशाए१) 

(क) यह प्रथा आदिवासियों में है--बहु-पत्नी-विवाह को प्रथा अत्यन्त 
प्रचलित है, इससे प्रायः सब लोग परिचित हूँ। बहु-पति-विवाह को प्रथा से सम्य- 
समाज अपरिचित हु, परन्तु यह भी संसार में प्रायः सबंत्र पाई जाती है। बहु-पति- 
विवाह का अर्थ है--एक स्त्री के एक से अधिक पति हों , दो हों, चार हों, कितने भी 
हों। यह प्रथा प्रायः जन-जातियों में पायी जाती है। इन जन-जातियों के लोग 
अपने को हिन्दू कहते हें, उनमें से कई अपने को पांडवों के अनुवंशज कहते हें, और 
कहते हे कि जेसे पाँच पांडवों को एक पत्नो--अपदो--थी इसी प्रकार हमारे 
भो सब भाइयों को एक पत्नी होतो है। प्रायः यह प्रथा पहाड़ी इलाकों में पायी 
जाती है। लद्दाख में, पंजाब के पहाड़ी प्रदेशों में--कांगड़ा, स्पीती तथा लाहौल 
के परगनों में---जम्बा, कुल्लू ओर संडो के रहने वाले कनततों में, देहरादून के जौनसार 
बावर में, टिहरी के रंवाई प्रदेश में, मद्रास को तरफ़ मरूाबार के नायरों में ओर 
नोलगिरि के टोडों, कुरम्बों तथा कोटों सें, मध्य-प्रदेश के ओराओं तथा सन्‍्यालों 
में भो बहु-पति-प्रथा पायी जाती है। 

(ख) इस प्रथा के दो रूप--बहु-पति-प्रथा के दो रूप हें। एक तो इसका 
वह रूप है जिसमें पत्नो के सब पति आपस में सगे या सोतेले भाई होते हे। इसे 
ज्रातक-बहुपति-प्रथा' (3060 या 778667॥8/ 70'पएशथाए) कहते 
हैं। इ सका दूसरा रूप वह है जिससे पत्नी के पतियों से आपस का कोई सस्वन्ध 
नहीं होता। इसे अज्वातृक-बहुपति-प्रथा' (९०ा-&७॥3| ?0[प822॥५) 
कहते हूं। पहले प्रकार की 'ज्रात॒क-बहुपति-प्रथा' में स्‍त्री तथा उसके सब पति 
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डुकटठ, एक ही परिवार में, एक स्थान पर रहते हैं। यह प्रथा संपकक्‍त-परिवार' में 
पायी जाती है। देहरादून के जोनसार बावर इलाके के खत-जन-जाति के लोगों 
में तथा नोलगिरि के टोडा लोगों में यह प्रथा आज भी पायी जाती है। खस 
लोगों में जब बड़ा भाई शादों करता है उस समय छोटा भाई अगर बच्चा हो तो 
बड़ा होने पर यह भो बड़े भाई की पत्नी का पति बन जाता है। दूसरे प्रफार को 
विवाह को प्रया मद्रास के नायर लोगों में पायो जाती है। इस प्रथा में पात भिन्न- 
भिन्न स्थानों पर रहते हुए पत्ती के पास जाते है, और जब एक पति अपनो परनो के 
पास रहुत। है तब दूसरे पतियों का उस पर अधिकार नहीं होता। कभो-कभो 
पत्ती भिन्न-भिन्न स्थानों में रहने वाले अपने पतियों के पास जाकर रहतो है। यह 
दूसरे प्रकार को प्रया बहुत कम जातियों में प्रचलित है। बहु-पति-प्रथा काइमोर 
से लेकर असम तक जो मंगोल लोग पाये जाते हें, उन सब में किसी-न-किसो 
रूप में है । 

(ग) इस प्रथा के दो कारण--इस प्रया के दो कारण हें। एक कारण तो 
स्त्रियों को अपेष्ठा पुरुषों को संझया का कम होना है, दूसरा कारण आशिक है। 
यह कह सकना कठिन है कि किस प्रदेश में इन दोनों कारमों में से कौन-स। कारण 
प्रधान है, परन्तु इसमें समदेह नहीं कि इन दोनों कारणों में से कोई-न-कोई कारण 
इस प्रथा के आधार में होता है । 

() पुरुषों को कमी--वेस्टरमार्क का कहन। है कि बहु-पति-प्रथा का महप 
कारण पुरुषों को कमी है। अगर कहीं पुदष कम होंगे, स्त्रियां अधिक होंगी, तो 
स्वभावत: इस सामाजिक समस्या को हल करने के लिए अनेक पुदुधों के लिए एक 
स्त्री को हो व्यवस्या हो सकेगी । उदाहरणा्ं, नीोलूगिरि को टोडा जन-जाति में 
बालिकाओं का वध कर दिया जाता था। बालिकाओं के वैध से स्त्रियों को 
संख्या अपने-आप कम हो गई और उन लोगों में बहु-पति-प्रथा चल पड़ो । वहाँ 
पिछली तोन पीढ़ियों में प्रट्येक पोड़ो में मगर १०० स्त्रियां थीं, तो पुरुषों को संख्या 
ऋमश: २५९, २०२ तया १७१ थो। अगर १०० स्त्रियां हों और २५९ पुदक हों 
तो अपने-आप बहु-पति-प्रथा चल पड़ेगो। सब से पिछलो पीढ़ी में २५९ पुदष थे, 
अगलो पीढ़ी में २०२ ओर नवीन पोड़ी में १७१ रह गपे--इ सका कारण बालिका- 
वध के कानन का राग करता और उसका सडती से पालन कराना था। 

(7) आर्थिक कारण--अर्थात्‌, पहाड़ी प्रदेशों की दरिद्रता, जन-संख्या 
निरोफ्तथा ज़मीन को अविभकत रखता--ब्रिक़ाल्ट तथा कनिव ते का कहना है कि 
उक्त कारण के अलावा पहाड़ी प्रदेशों को दरिद्रता इत प्रथा क| सब से बड़ा कारण 
है । उदाहरणाथं, लह्ाब़ में पुरुत्ों को अपेक्षा स्त्रियों को संध्या अधिक है, 
फिर भो वहाँ बहु-पति-प्रथा' प्रबथलित है। ऐसा क्‍यों है? इसका कारण यह है 
कि इन प्रदेशों में खेती बहुत कम हीती हे, आजोविका के साधन अत्यन्त सोमित हूँ, 
एक व्यक्ति को आधविक-स्थिति ऐसी नहीं होती कि वहू एक स्त्री का भो पाछूत कर 
सके । ऐसी हालत में सारा-का-सारा परिवार, परिवार के सब भाई सिल कर ₹ुत्री 
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का पालन करते हें। स्त्री को भो सुरक्षा को आवश्यकता होती है। आ्थिक- 
कठिनाइयों को देखते हुए स्त्री एक व्यक्ति पर ही अपनी सुरक्षा का भार नहीं छोड़ 
सकती, उसे सुरक्षा के कई हाथों को आवश्यकता पड़तो है, इसलिए वह भी बहु- 
पति-प्रथा को अपने लिए हितकर ही समझती है। बेल्यू ने लिखा है कि इस प्रथा 
का एक लाभ यह है कि एक स्त्री के अतेफ पति होने के कारण जन-संख्या सोमित 
रहती है। इन प्रदेशों में जन-संख्या बढ़ जाय, तो खेती-बाड़ी को कठिनता के कारण 
उसका जोवित रह सकना कठिन है, इसलिए जन-संख्या के निरोध का इन प्रदेशों 
के रहन वालों ने यह एक उत्तम उपाय ढूंढ निकाला है। दरिद्रता तथा जन-संख्या 
निरोध के अतिरिक्त पहाड़ों प्रदेशों में 'बहु-पति-विवाह' का एक कारण यह भी है 
कि लोग अपने खेतों को बेंटने देना नहीं चाहते। पहाड़ी इलाकों में खेत छितरे- 
छितरे होते हूँ । एक यहां है, दूसरा वहाँ है, ओर प्रत्येक खेत छोटा-सा टुकड़ा है। 
अगर प्रत्येक भाई अलग-अलग शादी करे, तो विवाह के बाद वह अपना अलग खेत 
चाहेगा। इस प्रकार वहां के खेत बेंट ही नहीं सकते, बेटेंगे तो उनके इतने छोटे- 
छोटे टुकड़े हो जायेंगे कि उन पर किसी प्रकार को खेती करना ही सम्भव न रहेगा। 
इस द्‌ ्ट से वहाँ की आथिक-अवस्था ही 'बहुपति-विवाह' को उत्पन्न करने का एक 
मुख्य कारण है। 
९. यूथ-विवाह 
(छणफ (४7926) 

कुछ पाइचात्य-विद्वानों का कथन है कि पहले कभो यूथ-विवाह' को प्रया 
प्रचलित थो। एक परिवार के सब भाइयों का दूसरे परिवार को सब बहनों के 
साथ विवाह हो जाता था। दूसरे पक्ष के विद्वान इस बात को नहीं मानते । 
आविकालोन जन-जातियों में कई जातियाँ एसी पायी जाती हैं जिनमें चाचा-ताया, 
चाचो-तायी आदि के लिए पिता-माता--पे शब्द ही पाये जाते हें, कई में चाचा 
को छोटे पिता कहा जाता है। इन शब्दों के आधार पर कल्पता को जाती है कि 
इनमें कभी यूथ-विवाह' की प्रथा प्रचलित थी, परन्तु अगर ऐसा होता, तो आवदि- 
कालीन किसी जंगली जन-जाति में तो यह प्रथा अब भी पायो जातो। भारत की क्‍या 
संसार की किसी जोवित जन-जाति में यह प्रथा प्रचलित नहीं हैँ, इससे सिद्ध होता 
है कि यह कल्पना एक कल्पना ही है, इस कल्पना का यथा आधार कोई नहा है । 

१०. अन्तविवाही-प्रथा अथवा विवाह में 'विधि' 
(00 एशाए, गशधश-ाशब्रतांत्रषट2 ० एसशलालश) 

विवाह को एक-विवाही, बहु-विवाही आदि प्रथाओं का हमने वर्णन किया । 
विवाह के सम्बन्ध में अन्य भी अनेक प्रयाएँ हिन्दू-समाज में प्रचलित हूँ जिनमें से 
अन्तविवाह' तथा बहिविवाह' को प्रयाएं भी हें। अन्तविवाह' का अर्थ है-- 
कहाँ हिन्दू को विवाह करना चाहिए, बहिविवाह' का अर्थ है--कहाँ हिन्दू को 
विवाह नहीं करना चाहिए। पहले हम 'अल्तविवाह पर लिखेंग, फिर “बहि- 
धाह' पर। 
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(क) विधि' अथवा अन्तविवाह (8660 28477, शिर्शक्ष॥०४ 07 
पर/श्षना%ा7926 )--हिन्दुओं में विवाह अपनी जाति के भीतर किया 
जाता है, जाति से बाहर नहीं। जाति के भोतर विदवाह को ही अन्तविवाहू 
(008 2॥9 ) कहते हैं। इसो का विधान है, इसलिए इसे विधि' कहा जाता 
है। परन्तु हिन्दुओं में अन्तविवाह की इकाई वेदिक-काल की जाति नहों, आजकल 
को उप-जाति है। उदाहरणायं, ब्राह्मण ब्राह्मणों में विवाह करे--एसी बात 
नहीं है, ब्राह्मण ब्राह्मणों को अपनी उप-जाति में विवाह करते हें। सारस्वत ब्राह्मण 
सारस्वतों में, गौड़ गौड़ों में, कान्यकुब्ज कान्यकुब्जों में । इस दृष्टि से इसे उपजाति- 
विवाह कह सकते हैं। अन्तविवाह का सम ह जाति न होकर जाति की उप-जाति है, 
जिसे ग़लतो से हम लोग जाति कहते हूं। हम कहते हूँ कि हिन्दू अपनी जाति में 
विवाह करता है। असल में यह बात तब ठोक होती अगर हिन्दुओं में ब्राह्मण जिस 
किसो ब्राह्मण परिवार में शादी कर लहेता। एसा बह नहों करता। ब्राह्मणों में 
वह अपनी उप-जाति के ब्राह्मण ढूंढता है, और जो हर किसो ब्राह्मण-परिवार में 
शादो करन को तंयार हो जाय उसे सुधारवादी कहा जाता है। 

(ख) अन्तविवाह तथा अन्‍्तर्जातीय विवाह में भेद--प्रचलित अ्थों में 
उप-जाति को ही हिन्दू लोग जाति मानते हें, ब्राह्मण-क्षश्रिय-वेद्य आदि जो असल में 
जातियाँ हें, उन्हें बोल-चाल में तो जाति कह देते हे, परन्तु व्यवहार में इन्हें जाति 
नहीं मानते। जाति की आधारभूत बात यह है कि जाति के भीतर ही विवाह किया 
जाता है, जाति से बाहर नहीं। इस दृष्टि से विवाह की इकाई के रूप में जो जाति 
मानो जातो है--सारस्वत, गौड़, कान्यकुब्न आदि--उसमें विवाह करने का 
विधान है, उससे बाहर नहीं। उसके भीतर विवाह करन को 'अन्तविवाह' 
(7स्‍/धना०7792०) कहते हैं, उसके बाहर विवाह किया जाय तो उसे 
अन्तर्जातीय-विवाह' (॥727-03500 7077982०) कहते हें। ब्राह्मण अगर 
सारस्वत है और गौड़ या कान्यकुब्ज परिवार में बियाह करता है, तो 
इसे अन्तविवाहं (प्राटाना877820) न कहकर “अन्‍्तर्जातीय-विवाह 
([7((-०8506 787792०) कहा जायगा। जो लोग इससे भी आगे 
कदम बढ़ान को तंयार होते हें, वे ब्राह्मण होते हुए क्षत्रिय आदि भिन्न क्षों वा 
जाति-उपजातियों में विवाह करने लगते हूँ। हिन्दुओं में अन्तविवाहु को आज्ञा 
है, इसका विधान है, अन्तर्जातीय-विवाह का निवध है। यह सब-कुछ होते हुए भी 
वत्तमान अवस्थाओं में अन्तर्जातीय-बिवाह बढ़ते जा रहे हूं । 

(ग) अ्रन्तविवाह की प्रथा क्‍यों शुरू हुई--हिन्हुओं में अन्तवियवाह को प्रथा 
के शुरू होने का मुख्य कारण प्रजातिवाद' ((२४८७॥)) है। प्रजातियाद' मे 

ही जातिवाद” ((35६(८५7 ) को जन्म विया। प्रजातिवाद' तथा जातिवाद' 
दोनों का अभिप्राय अपने को ऊँचा सानना है। सनृव्य अपने को शद्ध रक्त को 
दृष्टि से अथवा सामाजिक दृष्टि से दूसरे से बड़ा समझता है। हिन्दुओं में भो 
अन्य प्रजातिवाबियों या जातिवादियों की तरह अपने को शद्ध आर्य-रक्त का सामने 
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का विचार घर किये हुए था। इसके साथ सामाजिक-स्थिति के कारण ऊँच-नीच 
मानने का विचार भी जुड़ गया। इन दोनों कारणों के सिल जाने से अन्तविवाह' 
को प्रया का प्रारम्भ हुजा। ब्राह्मण इतना ही नहीं समझते थे कि उनकी अन्यों से 
सामाजिक-स्थिति ऊँची है, वे यह भी समझते थे कि उनका रक्‍त अन्यों की अपेक्षा 
अधिक शूद्ध है। रक्त की शुद्धता को बनाये रखने का विचार प्रायः सब देशों तथा 
जातियों में पाया जाता है। सामाजिक-दृष्टि से ऊँच-नीच का भाव तो रकत- 
शुद्धता के भाव के लुप्त हो जाने पर भी बना रहने वाला है। इन दो दृष्टियों से 
हिन्दुओं में अन्तविवाह को प्रथा का प्रारम्भ हुआ। 

(घ) अन्तविवाह की प्रथा से हानि--अन्तविवाह की प्रथा से रक्‍त को 
शुद्धता बनी रहती है, यह विचार प्रजातिवादियों का है, परन्तु प्रजातिवाद हो 
निराधार सिद्धान्त है। प्रजातिवाद का अगर कुछ अर्थ हो सकता है, तो यही अथ 
हो सकता है कि रक्त के कारण कुछ लोग ऊँचे होते हैं, कुछ नीचे होते हैं। हम 
इस पुस्तक के प्रारम्भ में देख आये हे कि रक्त के आधार पर ऊँच-नोच का भेद रालूत 
है। परित्यिति अच्छी हो तो मन॒ध्य की शारीरिक तथा मानसिक उन्नति होती हू, 
परिस्थिति निकृष्ट हो तो अच्छे शरीर और अच्छ मन वाला व्यक्ति भो भिनक 
जाता है। अन्तविवाह का आधार प्रजातिवाद तथा जातिवाद है जो स्वयं निराधार 
है। अरन्तविवाह प्रजातियाद तथा जातिवाद को बढ़ावा देता है, इससे समाज में 
ऊँच-नीच का भेद मिटने के स्थान में अमिट होने लूगता है, इसलिए अन्तर्विवाहों 
के स्थान में अन्तर्जातीय विवाहों के होने की ज़रूरत है। प्रजातियाद से अन्तविवाह 
और अन्तविवाह से प्रजातिवाद--यह एक दु चक्र चल पड़ता है। इसके अतिरिक्त 
अन्तवियवाह-प्रथा की एक और हानि है। जब मनष्य अपनी उप-जाति में हो विवाह 
कर सके, उप-जाति के बाहर न जा सके, तब उसके चुनाव का क्षेत्र अत्यन्त सोमित 
हो जाता है। चुनाव के क्षेत्र के सोमित हो जाने से या तो बेमेल विवाह होने रूगते 
हैं या लड़कों को लड़कियाँ नहीं मिलती, लड़कियों को लड़के नहीं मिलते और 
लड़के-लड़कियां कुंवारे रह जा।ते हुं। इन कारणों से अब कुछ अंश तक स्वयं लोगों 
का ध्यान अन्तर्जातीय-विवाहों को तरफ़ जाने लगा है। हिन्दुओं की परिभाषा में 
अन्तर्जातीय-विवाह का अर्थ है ब्राह्मण अपनी उप-जातियों में विवाह करने के स्थान 
में ब्राह्मममात्र भें विवाह करने रूगें। यह तो बहुत छोटा-सा कदम है। अन्त- 
जातीय-विवाह का असली अ्थ है ब्राह्मण-क्षत्रिय-वेइ्य आदि का बिना जाति- 
उपजाति के भेद को देखे आपस में विवाह करने लगना। अब कुछ समय से 
अन्तर्जातीय-विवाहों की संख्या बढ़ने लगी है, यह संख्या क्‍यों बढ़ने रूगी है--इसके 
अनेक कारण हूँ। थे कारण क्या हूं ? 

($) प्रन्तर्जातीय-विवाहों के बढ़ने के कारण-वर्तमान-परिस्थितिथों में अन्त- 
विवाहों को जगह अन्त तीय-विवाहों की प्रवृत्ति बढ़ रहो हे, इसके निम्न कारण हूं: 

() शिक्षा का प्रचार--ज्यों-ज्यों शिक्षा का प्रचार होता जा रहा है त्यों- 
रपो जातिवाद का भोयापन प्रकट होता जा रहा है। शिक्षित नवधुव॒क तथा तब- 
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युवतियों को समझ नहीं पड़ता कि वे किसी जाति-विशेष में ही विवाह क्‍यों करें । 
शिक्षा के प्रचार के साथ-साथ मानसिक-स्तर की एकता मनुष्य-मनष्य में बढ़तो 
जा रही है, और अबतक जात-पात के कारण जो भिन्नता को भावना थी वह समाप्त 
होती जा रहो है। एक हो जाति के पुरुष तथा स्त्री में शिक्षा को भिन्नता के कारण 
असमानता तथा भिन्न-भिन्न जाति के पुरुष तथा स्त्री में शिक्षा की समानता के कारण 
समानता बढ़ती जा रहो हूँ जिससे अन्तविवाहों के स्थान में शिक्षित-समाज में 
अन्तर्जातीय-विबाह बढ़ते जा रहे हु। शिक्षित समाज को यह भी समझ आता जा 
रहा है कि शद्ध-रक्‍्त का सिद्धान्त निराधार है, और क्योंकि अन्तर्जातीय-विवाहों 
में सब से बड़ो रुकावट रक्त को शुद्धता ही थो, इसलिए शिक्षा के बढ़ने और रक्त की 
शुद्धता के सिद्धान्त के थोथेपन को समझ लेन के कारण शिक्षित समाज की अन्त- 
जतीय-विवाहों के प्र/त रुचि बढ़ती जा रही है। 

(॥) सह-शिक्षा--उच्च-वशिक्षा के क्षेत्र में लड़के-लड़कियों के एफ-साथ 
पढ़ने से भी इस वर्ग में अन्तर्जातीय-विवाह होने लगे हुं । जब हर जाति के लड़के- 
लड़कियाँ एक-साथ पढ़ते हें, एक-साथ रहते हैं, तब उनका एक-दूसरे के प्रति 
आकर्षण हो जाना स्वाभाविक है । इस आकर्षण का परिणाम जात-पात तोड़ कर 
शादी करना भी होता है जिससे अन्तर्जातीय-विवाहों को प्रोत्साहन मिलता है। 

(४) उद्योगीकरण तथा नगरीकरण--जबतक लोग गाँवों में रहते हें, 
तबतक जाति के बंधनों में बंधे रहते हे, इसलिए बंधे रहते हें क्योंकि उस समय वे 
ब॒ज्ञ्ग लोगों के बीच में होते हूं, ओर हर समय हर बात की रोक-टोक होती रहती है, 
खास करके प्रथा से चलो आ रहो बातों के विरुद्ध जाने का कोई साहस नहीं 
करता। वत्तंनान-पुग उद्योगीकरण का युग है, सब जगह कल-कारखाने खुरू रहे 
हैं। इन कल-कारखानों में फाम करने के लिए यातायात को भो सुविधा बढ़तो 
जा रही है। गाँव के लोग यातायात के इन साधनों से उद्योगों के केन्द्र शहरों में 
चलते चले जा रहे हैं । शहरों में जाकर वे बज़गों को आंखों से दूर चले जाते हूं । 
वहाँ उन पर रोक-टोक करन वाला, उन्हें प्रथाओं को श्रृंखला में बांधे रखने बार 
कोई नहीं होता । शहरों में होटलों में वे सब के साथ लाते, कारखानों में सब के साथ 
उठते-बठते हें। इससे भी जातोयता को दीवारें टूटती जा रही हूँ ओर अन्तर्जातीयता 
की भावना बड़तो जा रही है। इस अस्तर्जातीयता को भावना से अन्तर्जातीय- 
विवाहों का होना स्वाभाविक है। 

(९) समाज-सुधारकों का प्रभाव--१९वीं तथा २०वीं सदो में हिन्दू 
समाज में अनेक समाज-सुधारक हुए जिन्होंने जात-पांत पर कुठाराधात किया। 
राजा राममोहन राय, ऋषि दयानन्द, केशवचत््र सेन, स्वामों जिवेकानन्द आदि 
ने हिन्दू-जाति की चेतना को चुनौती दी ओर जात-पाँत के बंधनों को हिल्बू-जाति 
के अध:पतन का एकमात्र कारण चधोणित किया। इनके आन्दोलन का यह परिभास 
हुआ कि भारत के अनेक नव-युवक जाति के बन्धनों को तोड़ कर विवाह करने लगे। 
अभी इस दिशा में काफ़ी कार्य नहीं हुआ, परप्तु वव-यबकों में जागति के शिक्ू 
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धोरे-धीरे प्रकट हो रहे है और अन्तर्जातीय-विवाहों को उपहास से देखने के स्थान में 
आदर की दृष्टि से देखा जाने लगा है। 

(५) कानूनी बाधाएँ समाप्त होती जा रही हें--अन्तर्जातीय-विवाहों को 
इस बात से भी प्रोत्साहन मिला है कि पहले तो अन्तर्जातीय-विवाह वध ही नहीं था, 
कानन को दृष्टि से इसे विवाह ही नहीं कहा जा सकता था, परन्तु ब्राह्मो-नमाज के 
केशव चन्द्रसेन आदि जो लोग जात-पाँत को नहीं मानते थे, उनके आन्दोलनों 
से एसे कानन बने जिनके आधार पर अन्‍्तर्जातीय-विवाह को कानूनो तोर पर 
मान्यता प्राप्त हो गई। उदाहरणायं, १८७२ में केशवचन्द् सेन के उद्योग से 
“विशेष-विवाह-कानन! (50608 ४शैधाए82० /४८०८, 872) बना। इस 
कानन के अनुसार उन सब लोगों को आपस में विवाह करने का अधिकार दे 
दिया गया जो किसी धर्म को नहीं मानते। इस कानन के अनुसार विवाह करने 
बालों को यह घोषित करना पड़ता था कि वे न हिंदू हे, न ईसाई हैँ, न म्‌ सलमान हें, 
न बौद्ध हें, न जन हें, वे किसी धर्म को नहीं मानते। परन्तु धीरे-धीरे यह अनुभव 
किया जाने रूगा कि अगर हिन्दू हिन्दू रहता हुआ और मुसलमान मुसलमान रहता 
हुआ किसी दूसरे धर्म के व्यक्ति से विवाह कर ले तो इसको आज्ञा क्‍यों नहीं देनी 
चाहिए ? इस आधार पर १९२३ में विशेष-विवाह-कानन' में, जो हिन्दू १८७२ 
के कानून के अनुसार विवाह करते थे उनके लिए, संशोधन हुआ जिसके अनुसार यह 
कहने की ज़रूरत नहीं रही कि में किसी धर्म को नहों मानता। १९२३ में अन्तर्षम- 
विवाहों' को मान्यता प्राप्त हो गई, परन्तु इन विवाहों को रजिस्टर्ड कराना 
आवश्यक था। १९५४ में इस विश ष-विवाह-कानू न' में फिर संशोधन हुआ । 
अब तक तो ।विशेब-विवाह-कान न' के अन्तगत जो विवाह किय जाते थे, उन्हों को 
इस कानन का राभ मिलता भा, परन्तु अब १९५४ के संशोधित 'विशेष-विवाह- 
कानून! का लाभ हर किसी को मिल सकता है--अर्थात्‌, हिन्दू, मुस्लिम, ईसाई 
आदि किसी पद्धति से भो कोई विवाह क्‍यों न हो चुका हो, और पहले कभी भी 
क्यों न हुआ हो, अगर विवाह करने वाले विशेष-विवाह-कान्‌ून' के अधोन रजिस्ट्री 
कराना चाहे तो करा सकते हें और इस कानून का रा भ उठा सकते हें । इस कानन में 
एक-विवाह ज़रूरी है, पर-तु इसमें 'पारस्परिक-सहमति से तराक' ([070706 ०५ 
गरप्राप४ ०0052॥) की व्यवस्था की गई है। इस कान्‌न के अन्तर्गत जो 
शावी करेगा उसके सम्बन्ध में, चाहे वह हिन्दू हो, सिबल हो, ईसाई, मुसरलूमान, 
बोदध या जन हो, यह समझा जायगा कि वह अपने संयुवत-परिवार का सदस्य नहीं 
रहा। इस प्रकार हमने देखा कि विशेष-विवाह-कानू न-१८७२ तथा उसके १९२३ 
तथा १९५४ के संशोधनों से अप्तर्जातीय-विवाहों को प्रोए्साहुन सिला। 

इसके अतिरिक्त जो आय समाजी जात-पाँत को नहीं म।नते उनके विवाह को 
बेध धोषित करने के लिए शीयत्‌ घनइयाम सिंह के उद्योग से आयं-विधाह-कामन' 
(एक (७7826९ ४०॥048/078 20, 937 ) बन।। यह कानून इसलिए 
बना क्योंकि आरयंसमाजी अपने को हिन्दू भो कहलाना चाहते थे, जात-पाँत को 
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तोड़ना भी चाहते थे। हर हालत में वे अपने को हिन्दुओं से इतना नहीं काट लेना 
चाहते थे जितना 'विशेष-विवाह-कानून” वाले अपने को हिन्दुओं से काट लेने के 
लिए तेयार थे। 

आयंसमाजियों के लिए तो १९३७ में आयं-विवाह-कानून' बन गया, परन्तु 
जो हिन्दू जात-पाँत तोड़ कर वियाह करना चाहते थे और आयंसमाजो भो नहीं थे, 
उनके लिए क्‍या हुआ ? उनके लिए पहले-पहल १९४६ में हिन्दू-विवाह-निर्योग्यता 
निवारण कानून (सरात0॥ शिक्षा9286 एब्थण।2$ सिशा0रए 40, 
]946 ) बना, इसका लक्ष्य सिर्फ़ हिन्दुओं को उप-जातियों में जहाँ विवाह नहों हो 
सकता था, उस विवाह को वेधानिक रूप देना था, हिन्दू किसी भी जाति में विवाह 
कर सके--पह नहीं था। सब से पहले मंसूर में १९४८ में अन्तर्जातीय-विवाहों 
को वध करने का कानन बना । इसके बाद १९४९ में भारत के समस्त-हिन्दुओं | 
के लिए हर जाति उप-जाति में विवाह को बंध करार देने का 'हिन्दू-विवाह-वेधो- 
करण-कानन--१९४९! (लात! 0 शेधा32९5 शक्रां09ध778 30०, [949 
बना जिसके अनुसार हर धरम, जाति, उप-जाति में हिन्दुओं में विवाह हो सकते हैं । 
इन सब कानूनों के बनने से हिन्दुओं के अन्तर्जातोय-विवाहों में काननो रुकावट 
कोई नहों रही। 

१९५५ का हिन्दू-विवाह-कानून' (प्रातत0ए कशक्षा982९ ४0, 
955) अधिक व्यापक कानून है। हिन्दू-सामाजिक-संगठन पर इसका बहुत 
गहरा असर है। इसने अन्तविवाह तथा अन्य सभो प्रकार को हिन्दुओं की विवाह 
सम्बन्धो समस्याओं को हल कर दिया है। इसका विस्तत विवरण हम आगे चल 
कर देंगे । 

१. बहिविवाहो-प्रथा अथवा गोत्र, प्रवर, सर्पिड में 
विवाह का “निषेध 

(एऋण्ड्भाए ण गाब्रााबडु० ०ा णए॑ ७णान आते श्रम) 

हिन्दुओं में जिस प्रकार जाति के अन्दर विवाह का विधान है, उसी प्रकार 
अपने योत्र, अपने प्रवर तथा अपने सर्पिड में विवाह का निवंध है। जाति के अन्दर 
विवाह करने को “अन्तविवाह' (270028779) कहते हे, गोज्न, प्रबर और 
सर्पिड के बाहर विवाह करन को बहिवियाह' ([2502277५) कहते हूं। गोत्र, 
प्रवर तथा सर्पिड का क्‍या अथ है? 

(क) गोत्र में विवाह करने का निषेध--हुम इस पुस्तक में अन्यज्ञ गोज्र' 
के सम्बन्ध में विस्तृत चर्चा कर आये हें, इसलिए यहाँ गोत्र' के सम्बन्ध में अधिक 
लिखने की 5 "हयकता नहीं। संक्षेप में, इतता कहा जा सकता है कि भारतीय- 
साहित्य के अनसार विश्वामिनत्र, जमदग्नि, भरदाज, गौतम, अनञ़ि, बसिव्ठ और 
कश्यप ऋषियों की सन्‍्तान गोत्र कही गई है।* इस सात में अगस्त्य को समबतान को 

१. तेषां सप्तर्षीणाम भ्रगस्त्पाष्टमानां यवक्‍त्यं तद्गोश्रमित्युख्यते । 


“-सत्यावाद हितथ्यकेशी भौतसृत्र 
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भो गोत्र कहा गया है। ये गोत्र पहले तो ७-८ ही थे, परन्तु आगे चलकर इनको 
संख्या हज़ारों-लाखों तक पहुँच गई ।' इस दृष्टि से कहा जा सकता है कि किसो 
परिवार का जो आवि-प्रवत्तंक था, जिस महापुरुष से परिवार चला था उसका नाम 
परियार का गोत्र था, और उत परिवार के जो स्त्रो-पुरुष थे, वे आपस में भाई- 
बहन समझे जाते थे और क्योंकि भाई-बहन की श्ञादी अनचित प्रतीत होतो है, 
इसलिए एक गोत्र के लड़के-लड़की का विवाह वजित था। 

गोत्र के सम्बन्ध में याशवल्क्य तथा बोधायन का कथन है कि इनकी संख्या 
आठ न होकर हजारों हे, परन्तु एक वंश-परम्परा में खानदान का जो कोई प्रसिद्ध 
व्यक्ति हुआ, चाहे वह आदिकाल में हुआ, चाहे बीच के काल में हुआ, उसके नाम 
से गोत्र शल पड़ा। * इस दुष्टि से भो गोन का अभिप्राय अपने खानदान के हो किसी 
व्यक्ति से प्रतीत होता है । 

गोश्न के सम्बन्ध से जो परम्परा चलो आती है उससे भी यही प्रतीत होता है 
कि इसका खानदान के किसो आदिकालोन महा-पुरुष से सम्बन्ध है। जिन लोगों 
का आदविपुरुष एक रहा हो बे आपस में एक-दूसरे के लड़को-लड़के को भाई-बहुन 
समझते थे और इसलिए उनका आपस का विवाह निषिद्ध था। यह एक प्रकार का 
रक्‍त का सम्बन्ध था, बहुत दूर को किसो पोढ़ी में, इतनी दूर को पीढ़ी में कि इसे 
शारीरिक-सम्बन्ध' (?])9808] 7८७४0॥ ) कहने के स्थान में 'भावात्सक- 
सम्बन्ध ([2070078 ॥2007) मानना अधिक संगत प्रतोत होता है। 
आजकल के युग में ऐसे कल्पतात्मक-सम्बन्ध के आधार पर विवाह का निषंध करता 
अनुचित प्रतोत होता है क्योंकि इस आधार पर तो सारा मानव-ससाज एक परिवार 
है, अगर सब लोग आठ ऋषियों की सन्‍्तान हें तो ये आठ ऋषि भी तो किसी एक 
ऋषि को ही सन्‍्तान होंगे। इसलिए समोश्न-विवाह का निर्वेध पहले कभो सार्थक 
रहा होगा, आज के यग में जब बंश-परम्परा का सिलसिला बहुत आगे निकल गया 
है, यह निर्षध निरथंक निवंध है। वर्तमान-अवस्था में सगोत्र-विवाह का निबंध 
खगभग ऐसा है जसे कई लोग अपने गाँव को लड़की से शादो नहीं करते । गाँव के 
सब लोग सम्बन्धी समझ जाते हैं । 

(ख) प्रवर में विवाह करने का निषेध--जसे गोत्र ऋषियों के नाम हैं, 
बले प्रबर भी ऋषियों के ही नाम हूं। प्रवर' शब्द बुठग वरण' धातु से बना है । 
इसका अर्थ हुआ चुन लेना। प्र' का अर्थ है--विशेष तोर पर। जिसे खास 
तौर पर प्रार्थना के लिए यज्ञ में चुन लिया जाय, उसे प्रवर' कहते हैं। भी पांडरंग 


अयुसयामामाकमजपन+ गववगाननीकेगा, 
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विश्वामित्रो जमदग्निर्भरद्वाजो5थ गोतम: । 
झन्रिवेसिष्ठ: कश्यप इत्येते गोत्रकारका: ॥॥ 
१. चतुर्विशति ग्रोत्राणि। ऊनपंचाह्दद गोत्रभेदा:। गोज्राणि तु छतानि 
झनन्तानि | 
२० बंशपरपरा-प्रसिद्धं गोत्रम्‌“याश्वल्क्य: | 
३8७० 
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बामन कारण का कथन है कि यज्ञ करते समय पुरोहित कुछ प्रसिद्ध, यशस्वी ऋषियों 
को जनकर उनके नाम से यज्ञ में आहृति देता था और प्रार्थना करता था कि में 
अग्नि में बेसे ही आहृति देता हूं जैसे भग ने दी थी, जसे अंगिरा ने दी थो, शुचि ने 
दी थी, ओवं ने दी थो। ये प्रायीन ऋधि अनक ऋषियों में से चन लिये जाने के 
कारण 'प्रवर' कहरान लगे। पुरोहित ने जिन ऋषियों को चन लिया वे पुरोहित 
के 'प्रवर' हुए, ओर क्योंकि यजमान यज्ञ के लिए पुरोहित को चनता है इसलिए 
पुरोहित के प्रवर' हो यजमान के भी 'प्रवर' समझे जाने लगे। इस प्रकार पुरोहित 
के तथा यजमान के प्रवर' एक हो हो गये और एक प्रयर के लोगों में विवाह-सम्बन्ध . 
निविद्ध समझा गया, इसलिए निविद्ध समझा गया क्योंकि एक ही प्रवर के लोग 
आपस में भाई-बहन के समान हैं। श्रो काणे का कथन है कि गोत्र तथा प्रवर दोनों 
प्रायोन ऋषियों के नाम हैं। गोत्र अर्वाचीन आठ ऋषियों के नाम हैं, उन ऋषियों 
के जिनसे आजकल को वंश-परम्परा चल रही है, प्रवर इन अर्वाचीन आठ ऋषियों 
के भो प्रायोन बंद-प्रवर्तकों के नाम हूं। जिस आधार पर गोश्र में विवाह करना 
वजित है, उसी आधार पर प्रवर में विवाह करना वर्जित है, परन्तु अगर गोत्र के 
प्रवर्तंक ऋषियों को हशारों साल बोत गये तो प्रवरों के प्रवसशकों को तो उससे भो 
ज्यादा समय बीता होगा, इस दृष्टि से अगर गोत्र में विवाह का निवेध सिरथंक है, 
तो प्रवर में विवाह का निबंध तो उससे भो अधिक निरथंक है। 

हिन्दू-समाज में १९४६ तक सगोत्र-विवाह अवध समझे जाते थे। १९४६ 
में सगोत्र-विवाह-अंधता-कानन' के पास हो जाने के बाद तो सगोञ्-वियाह वेध 
हो गये । 

(ग) सर्पिड में विवाह करने का निषध--जिस प्रकार अपने गोत्र तथा 
प्रवर॒ में विवाह करने का हिन्दू-समाज में निवंध है, इसो प्रकार अपने संपिड में 
विवाह करने का भी हिन्दू-समाज में निवेध है।' सर्पिड्ध का क्या अर्थ है ? 'सपिड'- 
शब्द के तोन अर्थ बताये जाते हें। हिन्दू-कान न की दो प्रणालियों हें-दायभाग तथा 
मिताक्षरा। दायभाग-प्रणालो के अनुसार 'पिड़' का अर्थ है श्राद्ध के समय पितरों 
को अपित किया जाने वाल्‍रा चावलों का गोला। जो लोग एक हो पितर को पिंड 
अर्पण कर सके वे आपस में सपिड' कहलाते हूं । एक ही पिता, पितामह की सम्तान 
अपने पितरों को श्राद्ध के समय पिंड अपण करते हें इसलिए वे 'स्पिड' हें। समिता- 
क्षरा-प्रणाली के अनुसार याशवल्क्य-स्मृति के टोकाकार विज्ञानेशवर का कथन है 
कि 'सर्पिड' का अर्थ है एक हो पिंड या एक हो दरोीर बाला। पिता और पुत्र 
सरपिड हें क्योंकि विता का रक्त हो पुत्र में आता है। दादा-परवादा भी हमारे 
सर्पिड हें क्योंकि उनके रक्त से ही तो हमारा शरीर बना है। सर्पिड का अर्थ 
है--एक हो रक्त के लोग' ((0॥5आ8072८075) । सपिड का तीसरा अर्थ 


१. असरपिडा चू या मातुः असग्रोत्रा च या पितुः | 
सा प्रशस्ता द्विजातीनाम्‌ दारकमंणि मंथुने ॥ “-मनृस्मृति । 


हिन्दु-विवाह के भिन्न-भिन्न रूप तथा प्रथाएँ ४६७ 


की दफ्तरो ने किया है। उनका कथन है कि सर्पिड लोग वे होते हे, जो साथ-साथ 
पिड़ अर्थात्‌ भोजन करते है। उदाहरणा्थ, भाई-बहन तो साथ-साथ भोजन करते 
हैं, भाई-बहनों को सन्‍्तानें नहों क्योंकि ये सन्‍्तान तो बहुत देर बाद पं दा होती हैं । 

समान गोत्र तथा समान प्रवर में विवाह न करने का विधान तो 'भशवात्मक' 
(६67000»]) है, परन्तु संपिड में विवाह न करने का विधान 'भावात्मक' 
के साथ-साथ ' प्रजननिक' (७४८7८) भी है। यह तो सब-कोई जानते हूं 
कि अति परिचय में प्रेम नहों रहता, इसलिए भावात्मक-दृध्टि से भाई-बहन को 
शादी वर्जित है, परन्तु यह भो ठोक है कि एक ही समान रुधिर को सन्‍्तान में 
उत्कृष्टता नहों आतो, भिन्न रुघिर में उत्कृष्टता आतो है। इस दृष्टि से, समान 
गोत्र तथा प्रवर में विवाह का निबंध भावात्मक-दृष्टि' से असंगत रहा होगा, परन्तु 
सपिड-विवाह का निवेध तो इ न दोनों द्‌ ष्टियों से असंगत है, अं'र इसो लिए हिन्दू- 
विवाह-व्यवस्था में इस प्रकार के विवाह का निषष है। 

सर्पिड में कौन-कौन आ जाते हे ? मिताक्षरा के अनुसार पं'ढ़ियों को गिनते 
हुए 'सामान्य-पूर्व-पुरुष' ((/0ग0॥ 97025007) को भी इस गणना में गिनना 
चाहिए और बर तथा वध इन दोनों के माता और पिता को पोढ़ियों को देखना 
चाहिए। पुर॑-पुरुष को छोड़ दिया जाय, तो माता को ओर से पांच-पोढ़ियों में 
विवाह नहीं हो सकता, पूर्व-पुरष को भी इस गणना में ले लिया जाय तो माता को 
ओर से छः पोढ़ियों में विवाह नहीं हो सकता। यदि गणना पिता की ओर से को 
जाय तो पिता से सातवीं पीढ़ी के बाद विवाह हो सकता है, आठवों में, नौवीं में; 
इससे उरे विवाह नहीं हो सकता, परे हो सकता है । अपने रुधिर वालों में विवाह 
न करने के इस नियम का तो 'प्रजननिक-दृष्टि' (880४९ एणंता ० 
शांट७) से कुछ आधार है, गोत्र तथा प्रवर में विवाह न करने का कोई 'प्रजननिक- 
आधार' नहीं है। 

तो कया हिन्दू-समाज में सपिड-विवाह॑ ((!०ा४३क्ाणो।९005 
77877/9265 ) होते ही नहों रहे ” यह बात नहीं है। हिन्दू-समाज में 'सपिड- 
विवाह' होते रहे हैं। उदाहरणार् , अर्जुन ने सुभव्रा से विवाह किया। सुभवरा 
अर्जुन के मामा को रूड़की थी और हससे वीर अभिमन्यु उत्पन्न हुआ। अर्जुन और 
सुभद्ा का विवाह ममेरे भाई-बहन ()४(/०:8| (7055 (07४75 ) का विवाह 
था। शरोकृष्ण ने रक्सिणों से विवाह किया, वह भी उनके सासा को लड़को 
थी। आओोकृष्ण के लड़के प्रधुम्त ने अपने सासा को लड़को रक्मावतो से विवाह 
किया, भोकृष्ण के पोते अनिरद्ध ने अपने माला को रूड़कों रोचना से विवाह किया, ' 
परीक्षित ने अपने मासा की लड़को इन्द्रावती से विवाह किया, भरीकृष्ण ने अपने 
पिता की बहुन को लड़की,अर्थात्‌ फफेरी बहूुन (९78 (7055-2070४॥) 
सित्रविन्‍्दा तथा भव्रा से विवाह किया, सिद्धार्थ (गोतस बुद्ध) ने अपने सासा को 
लड़को पशोधरा से विधाह किया, पृथ्वीराज चोहान ने अपनो माँ की बहन को पोती 
संकक्ता से विवाह किया। दक्षिण भारत में मासा को लड़को से वियाह करने को 
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प्रथा है। कर्नाटक तथा मंसूर के ब्राह्मणों में भो यह प्रथा है। मद्रास को बेलल 
जाति में अपनी भांजो से और तेलगू तथा तामिल जिलों में श॒द्रों तथा ब्राह्मणों में 
अपनी सालो को लड़को से विवाह हो जाता है। सम्भव है, दक्षिण में सपिड- 
विवाह होने का कारण मात-सत्ताक-परिवबार' (27]40॥8 [2॥॥9 ) 
को प्रथा हो । 5 
१२. अन्तविवाही तथा बहिविवाही प्रथा के दोष 

अन्तविवाह तथा बहिविवाह के सम्बन्ध में हिन्दू-समाज में जो नियम बन हुए 
हैं उनकी कभी आवश्यकता रहो होगी, परन्तु वत्तमान-काल में तो ये प्रथाएँ 
हिन्दू-समाज के लिए हितकर सिद्ध नहीं हो रहीं । इन प्रथाओं के जो दोष हू, वे 
निम्न हे: 

(क) विवाह का क्षेत्र सीमित हो जाना--अन्तविवाह के कारण जाति के 
अन्दर ही विवाह हो सकता है, जाति के बाहर नहीं । इससे विवाह का क्षेत्र अत्यन्त 
सोमित हो जाता है । बहिविवाह के कारण जाति के भीतर भी अपने गोत्र 
में, अपने प्रवर में, अपते सर्पिड में विवाह नहीं हो सकता । इससे पहले से संकुचित 
विवाह का क्षेत्र और अधिफ संकुचित और सीमित हो जाता है। श्रीयत्‌ ब्लंट ने 
१९११ की उत्तर-प्रदेश को सतृष्य-गणना की रिपोर्ट में लिखा है कि पिता की सात 
ओर माता को पांच पीढ़ियों में विवाह के निषेध से २,१२१ लड़कियाँ हिन्दू के लिए 
विवाह में वजित हो जाती हूं। हिन्दुओं को तुलना में ईसाइयों में केवल ३० सम्भाव्य 
सम्बन्धियों का निवेध बनता है। इस सब का परिणाम हिन्दू-समाज के लिए हित- 
कर नहों हो रहा। वियाह के लिए लड़के-लड़की दुंढना एक समस्या हो जाता है। 

(ख) दहेज की प्रथा का कल पड़ना--विवाह के क्षेत्र के इतना अधिक 
सोमित हो जाने का परिणाम यह होता है कि लड़कियों को बर नहीं मिलते, जो 
मिलते भी हैं, वे भारी वहेश माँगन छूगते हें। कई जातियों में तो लड़के को 
पढ़ाई का सारा खर्च लड़को के बाप को देना पड़ता है, लड़को के माँ-बाप कर्जा 
उठा कर उसको शादी फरते हें और उसके रालली सास-ससुर रुपया खौंचन 
के लिए उसे जन्म भर तंग करते रहते हूं । 

(ग) बेमेल-विवाहु या आजन्म कुवारीपत--अन्तविवाही तथा बहिविवाही 
प्रथाओं का एक दुष्परिणाम यह भो होता है कि अपनी जात में योग्य वर न मिलते 
के कारण लड़को के माता-पिता किसी बढ़े के गले लड़की को मढ़ देते हूं, या लड़की 
बिना विवाह के घर थंठी जन्म काट देतो है। विवाह न करने से समाज में जो 

दुष्परिणाम होते हैं वे भी समाज को भगतने पढ़ते हैं। 
१३. अनुलोम तथा प्रतिलाम विवाह 
(पम्रकथइन्ााए१ ॥णव पछ०ण्ट्र॥ए५ ) 
जंसा हम ऊपर देख भाये हे, हिन्दुओं में अन्तर्जातीय-बियाहों का निषेध है, 
परम्तु इस निवेध के होते हुए भी एक-दूसरे ढंग से अस्तर्जातोय-बियाह को कानूनों 
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तौर पर स्वोकार भो किया गया है। अन्तर्भातोद-विवाह की स्वीकृति अनुलोम- 
वियाह के तौर पर दो गई है। अनुलोम-विबाह का अर्थ है उच्च-जाति के पुरुष 
का निम्न-जाति की स्त्रो से विवाह करमा। इस प्रकार के विवाह को हिन्दुओं में 
बंध माना गया है। प्रतिलोम-विवाह की स्वीकृति हिन्दू-व्यवस्था में नहीं दी 
गई। हु 

अब जब कि हम विवाह के सम्बन्ध में विधि तया निवंध पर विचार कर रहे 
हैं, हिन्दू-लामाजिक-व्यवस्था के अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाहों पर भी विचार 
करना आवदयक है क्योंकि अनुलोभ-विवाह का विधान तो नहीं परन्तु वह बेध- 
विवाह माना जाता है, प्रतिलोभ-विवाह का तो निबंध हो हे, वह बंध-विवाह नहीं 
माना जाता। 

(क) अनुलोम-विवाह की वेधता-- हिन्दुओं को जाति-व्यवस्था के अनुसार 
लड़को को विवाह से पहले जाति पिता की जाति होती हैँ, विवाह के बाद जाति पति 
को जाति हो जाती है। एक तरह से स्त्री को तो कोई जाति ही नहों होतो, पुरुष 
को जाति होती हूं, स्त्री जिस जाति के पुरुष के साथ विवाह करे उसको वही जाति 
मानो जाती है। हिन्दू-व्यवस्था में क्योंकि पुरुष को सब अधिकार दिये गये हूं, 
स्‍त्री को कोई अधिकार नहों दिया गया, पुरुष को दिये गये अधिकारों के अनुसार 
ब्राह्मण को सब से अधिक, बाद को क्षत्रिय, उसके बाद बेइ्य आता है, इसलिए 
विवाह के क्षेत्र में ब्राह्मण को यह अधिकार दिया गया कि चाहे तो वह ब्राह्मण- 
कन्या से विवाह करे, चाहे क्षश्रिय, वेश्य या शूद्र कन्या से विवाह करे। इसो प्रकार 
क्षत्रिय को अधिकार दिया गया है कि वह चाहे क्षत्रिय कन्या से विवाह करे, चाहे 
बेश्य या शूद्र कन्या से विवाह करे। वंश्य को बेदय तथा शूद कन्या से विवाह को 
आशा दी गई है। कहने का अभिप्राय यह है कि उच्च-वर्ज का पुरुष अपने कुल के 
अतिरिक्त अपने से निम्न-कुल की कन्या से वियाह कर सकता है। इस प्रकार का 
विवाह अनुलोम-विवाह कहलाता है, और हिन्दू-दास्त्रों के अनुसार यह बंध- 
वियाह है। तो क्या ब्राह्मण का ब्राह्मण-कन्या तथा ब्राह्मण का अस्य वर्णों की कन्या 
के साथ जो विवाह होता है, इन दोनों में कोई भेद नहीं है? भेद है, तो वह भेद 
क्या है ? । 

(ख) सवर्ण-विवाह तथा असव्ण-विवाह (अनुलोम-विवाह) में मेद--- 
अपने वर्ण के पुर का अपने वर्ण को स्त्री के साथ विवाह सबर्ण-जिवाह कहुछाता 
है; उच्च-वर्ण के पुरष तथा मिम्त-वर्ण को स्त्रो का विवाह असबर्ण-विवाह कहलाता 
है, इसो को अनुलोम-वियाह भी कहते हें। इन दोनों वियाहों को हिन्दू-व्यवस्था 
में बंध तो माता गया है, परन्तु इनमें कोई भेद न हो--एसो बात नहीं है। 
ओपुत हरिश्स विद्ञालंकार ने अपनी पुस्तक हिन्दू-परिवार-मोभांसा * में लिखा है: 
“मन (९-१५३) तथा याशवल्क्य (२-१२५) को व्यवस्था के अनुसार यदि एक 


१. हिन्दू-परिवार-मीमांसा, पृू० श८६। ““हरिक्स विशज्वालंकार। 
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ब्राह्मण को चार वर्णों को चार पत्नियां हों और उनके चार पुत्र हों, तो सारी 
सम्पत्ति दस भागों में बाॉँट कर उसका रिम्न प्रकार से विभाग होगा--४ भाग 
ब्राह्मणों के पुत्र को, ३ भाग क्षत्रिया के पुत्र को, २ भाग बेइया तथा १ भाग वादा के 
पुत्र को। यवि ऊपर के तोन बर्णों की पत्नियों से सन्‍्तान न हों, केवल शात्रा को ही 
सनन्‍्तान हो तो भो उसे दसवां हो हिस्सा मिलेगा (सन ९।११५४)। आजकरू 
न्यायालयों ने इस व्यवस्था को स्वीकार किया है। यदि किसो ब्राह्मण को चारों वर्णों 
को पत्नियों में से केवल उच्च-वर्ण को किसो पत्नी से एक सन्‍्तान हो तो वह पिता को 
सारो सम्पत्ति की स्वामी बनेंगो, यदि एक सन्‍्तान केवल शूद्रा से हो तो बह 
बड़े सम्पत्ति हो पा सकती है, यदि एक सनन्‍्तान उच्च-वर्ण की पत्नी से तथा एक शाडा 
से हो तो पहली को <*« तथा दूसरों को <८ सम्पत्ति प्राप्त होगी ।'' 

इसका अर्थ यह हुआ कि उच्च-वर्ण के पुरुष को निम्न-वर्ण की रत्रो से विवाह 
करने का अधिकार तो है, परन्तु वह विवाह सवर्ण-विवाह के स्तर का नहीं समझा 
जायगा, उसे सवर्ण न कहकर असबर्ण या अनलोम-विवाह कहा जायगा, उस 
विवाह को सनन्‍्तान को सम्पत्ति में सवर्ण-विवाह को समन्‍्तान के बराबर अधिकार 
नहों होगा। इन अनलोम-विवाहों से उत्पन्न सन्तान को 'अपसद' कहा जाता था। 
ब्राह्मण तया शूद्ा के वियाह के विधय सें तो कहा गया है कि ब्राह्मण श॒द्रा से जिवाह 
_भछे ही कर ले, उससे सनन्‍्तान" न उत्पन्न करे, अगर करे तो उसे प्रायश्चिस करना 
होगा। शद्रा से विवाह काम-भाव से किया जाता है, सम्तान उत्पन्य करने के लिए 
नहों। मनस्म॒ति में लिखा है कि ब्राह्मण से शूत्रा में उत्पन्न सन्‍्तान दाव के समान 
होती है, इसलिए इस सन्‍्तान को 'पारदाव' कहा गया है। इस सारे का अभिन्राय 
यह प्रतोत होता है कि अगर शद्र से सन्‍्तान होगी, तो वह अच्छे संस्कारों को नहीं 
होगो, इसलिए उससे सनन्‍्तान हो उत्पन्न न करे, उसके साथ रति-सम्बन्ध भरे ही 
कर ले। ऐसे विधान में पुरुष के म्‌ काबिले में स्त्री को नाचीश ही समझा गया होगा, 
तभो ऐसा विधान बनाया गया होगा । 

हिन्दू-शास्त्रों में अनलोम-वियाहों की आशा क्‍यों दो जबकि वे जाति-स्यवस्था 
के इतने पक्षपाती थं--हस सम्बन्ध सें दो विचार हूं। एक विचार तो यह है कि 
कामो व्यक्तियों के लिए ऐसे विवाह को आजा दो गई, इस प्रकार के विधाहों को 
बेध तो माना गया, परन्तु इन्हें उच्च-कोटि का नहों साना यंग, इसको सम्तान को 
जो अन्तविवाही-विवाहों के समान सम्पत्ति में अधिकार नहों दिये गये। दूसरा 
विचार रिज॒ले का है। उसका कहना है कि जब आय लोम भारत में आये, तब उन्हे 
स्त्रियों की आवश्यकता हुईं। विजेता छोग जब दूसरे मल्क पर आक्रमण करते 
हैं तब वे अपनी स्त्रियां साथ तो कराते गहीं, मुल्क को जीत कर जब वहाँ बस जाते हूँ, 
तब उन्हें परिवार बनाने के लिए बविजित देश को स्थियों को अपने में लपाना पड़ता 


१. अपत्यजन्म शुद्रायां न प्रशंसन्ति साधव: । 
' शद्रायां जनयन विग्र: प्रायश्चितिमवाप्नुयात्‌ । (महाभारत, जनु०, ४४) 
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है। इसी कारण आयों ने अनुलोम-विवाहों की आजा दे दी, परन्तु जब उनको 
आवश्यकता पूरी हो गई तब हस प्रकार के विवाहों की प्रथा को छोड़ दिया। यही 
कारण है कि हिन्दू-शास्त्रों में अनुलोम-विवाहों को आशा तो है, परन्तु इस प्रकार 
के अन्तर्जातीय-विवाह होते नहों हूं, क्योंकि अन लोम-विवाह दूसरे शब्दों में अन्त- 
जातीय-वियाह है। 

(ग) प्रतिलोम-विवाह की अवेधता--अनलोम-विवाह को उत्तम विवाह 
सो महीं माना गया, परन्तु बंध अवदय माना गया है, परन्तु प्रतिलोम-विवाह को 
तो अवेध साना गया है। प्रतिलोग-जिवाह का अर्थ है सिम्त-जाति के पुरुष का 
उच्च-जाति को कन्या से जिवाह करना। जेसा हमसे ऊपर कहा, स्त्री को कोई 
जाति नहीं मानी जाती, पुरुष की जाती मानो जाती है। जब निम्न जाति का पुरुष 
उच्च-जाति को कन्या से विवाह करता है, तब वह एक कन्या को अपनी निम्न जाति 
में लाकर निम्न जाति को संख्या बढ़ाता है। इस दृष्टि से हिन्दू-सामाजिक- 
व्यवस्था में इस प्रकार के विवाह का निर्वघ है। हिन्दू-स्मृतिकारों ने तो लिखा है 
कि अगर श॒व्र उ्च-वर्ण को स्त्री से सम्बन्ध करे तो उसे सावंजनिक-स्थान पर राकर 
कुसों से नखवा डाले, अस्नि से खाल वाय्या पर बंधया दे । यह व्यवस्था आजरूल 
के अमरोका के 'कु-क्लक्स-क्लंन -लोगों के तोग्रो जाति के लोगों के साथ किये जाने 
बाले व्यवहार जसी है। 

हिन्दू-शास्त्रों में प्रतिलोम-विवाहों को निषिद्ध क्यों किया गया जब कि ये भी 
अन॒लोम-विवाहों को तरह अम्तर्जातोय हें--इस विषय में दो मत हें। एक मत तो 
यह है कि आय रक्‍्त-इहुड़ता सें विदभास करते थे, ओर पुरुष को रक्‍्त-झद्धता में 
प्रधान कारण मानते थे, इसलिए निम्न-जआाति के पुरुष का उच्च-वर्ण को स्त्री से 
सम्बन्ध अर्दाइत नहों करते थे, इससे निम्न कोटि को सम्तान उत्पन्न होने की सम्भा- 
बना थो। दूसरा मत भरी हट्ून का है। उनका कहना है कि इस प्रकार के वियाह 
इसलिए निविद्ध थे कि एक गदर के लड़के ओर ब्राह्मणी से उत्पन्न सनन्‍्तान को न पिता 
को तरफ़ से सम्पत्ति मिल सकेगी, न माता की तरफ़ से क्योंकि उस समय ब्राह्मणों 
मे पित -सरस्ाक-परिभार होते ये, शूद्रों में मातृ-सत्ताक-परियार। बह सन्तान न श॒द 
ब्राह्मण को होती, न शद्ध श्र को, इसलिए यह यों हो रह जाता। 

१४. अनुखोम-प्रतिसोम का दुष्परिणाम 

अनलोस तथा प्रतिलोस विदाहों को व्यधस्था का सख्य आधार 'प्रजातियाद' 
(/२४८&॥7 ) प्रतोत होता है। हिन्दुओं में ब्राह्मणों को उच्च-प्रजाति का मानता 
जाता रहा है, शूब्रों को निम्न-प्रजाति का, इसो आधार पर यह व्यवस्था प्रारभ्भ 
हुई होगो। इसके जो दुष्परिभाम हिन्दू-समाज को भगतन पड़ रहे हैं या भगतने 
पढ़े हैं, वे लिस्‍्न हूं 

(क) उच्च-तर्णों में दहेज की प्रथा (870096ह8/007'$ छि6० 07 
00ज्ाए $98४८॥ )--भाहाण अपने वर्ण में तो विवाह कर ही सकता है, साथ 
ही अपन से सोचे ब्भो में भो जिचाह कर सकता है-इस अनलोम-वियाह की स्वीकृति 
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देने वाली सामाजिक-प्रथा का परिणाम यह हुआ कि ब्राह्मण का वियाह का क्षेत्र 
बहुत बजिस्तत हो गया, और ब्राह्मण लड़को सिर्फ़ ब्राह्मण के साथ विवाह कर 
सकती है, अपने से नोची जाति में विवाह नहीं कर सकती--इस प्रतिलोम-विवाह 
को अस्वोकृति देने वालो सामाजिक-प्रथा का परिणाम यह हुआ कि ब्राह्मण-लड़को 
का विवाह का क्षत्र अत्यन्त संकुचित हो गया । ब्राह्मण-लड़का जहाँ चाहता 
शादी कर सकता था, ब्राह्मण-लड़को सिर्फ़ अपने वर्ण में शादो कर सकतो थी। 
ब्रह्मण-लड़कियों के लिए विवाह एक समस्‍या हो गई। या तो ब्राह्मण-लडका 
पान के लिए लड़को के माता-पिता दहेज दे या लड़की जन्मभर कुंवारी बंठी रहे। 
प्रतिलोम-विवाह को नाजायञ्ञ करने का परिणाम ब्राह्मणों में दहेश' (80८- 
8700०॥ .706) को प्रथा का चलन हो गया। 

(ख) उच्च वर्णो में बहु-पत्नी-विवाह (20)/2५79) की प्रथा-- 
अनुलोम-वियाह में उच्च-वर्ण वाले पुरुष को अपने वर्ण तथा अपन से निम्न वर्ण को 
पत्नियों से विवाह करन को आजा है। इसके अतिरिक्‍त हिन्दू-व्यवस्था में एक- 
विवाह के प्रति कोई निव्ठा नहीं, जो चाहे अहु-पत्नो-विवाह कर सकता है। 
इसका परिणाम यह हुआ कि हिन्दू अपने वर्ण की पत्नी के अतिरिक्त अन्य जिस किसी 
वर्ण को कन्या को भो पा सका उसके साथ विवाह करने रूगा। बहु-पत्मी-विवाह 
का कुत्सित रूप बंगाल में कुलोन-विवाह की प्रथा के रूप में प्रकट हुआ जिसका हम 
अन्यत्र विस्तार से उल्लेख कर आये हूं । 

(ग) निम्न वर्णों में कन्या-विक्रय (8706 97708) कौ प्रथा--- 
अनुलोभ-प्रतिलोम-प्रथा के अनुसार निम्न बर्ण को कन्या तो उच्च-वर्ण में जा 
सकती है, निम्न-वर्ण का पुरुष उच्च-वर्ण की कन्या से विवाह नहीं कर सकता। 
इस सामाजिक-व्यवस्था का परिणाम यह हुआ (कि निम्त-अर्ज के पुरुष का विवाह 
का क्षेत्र तो बहुत संकुचित हो गया, निम्न-वर्ण को कन्या का विवाह का क्षेत्र बहुत 
विस्तृत हो गया । उदाहरणाबं, शूद्रा तो अपने वर्ण के अतिरिक्त सब बणों में जा 
सकती थी, परन्तु श॒द्र सिर्फ़ अपने वर्ण की कन्या से विवाह कर सकता था। नतीजा 
यह हुआ कि निम्न वर्ज में विवाह-पोग्य कन्याएं क्त मिलने सभी, पुरुष स्यावा 
थे। स्वाभाविक तौर पर उच्च-वर्णों में जंसे वर का मल्य देना पड़ता था, बंले 
निम्न-वर्णों में कन्या का सूल्य देगे को प्रथा चल पड़ी। अनलोस तथा प्रतिलोस 
प्रथा का आज हिन्दू-समाज पर यह प्रभाव पड़ रहा है कि उच्च-बर्जों में लड़के बिकते 
हैं, भिम्न ब्णों में सड़कियाँ बिकती हूं, बड़ो जांतों में एक पुरुष अनेक स्थत्रियाँ रखता 
रहा हैं, छोटी जातों में अनेक पुरष एक हज तक रखते हें, बड़ी जातियों में पुरुष 
अविवाहित नहीं रहता, छोटी जातियों में कई बार पुरुष को अन्मभर अधिवाहित 
रह जाना पड़ता है, बड़ी जातों में लड़को आसानी से मिल जांतो है, छोटी जातों में 
लड़की को लूट कर, भगा कर लाना पड़ता है । 

(क) लड़के-ऊड़कियों के प्रनुषात में भ्रसमानता (70590590770॥ 
0 006 8८5८5 )-अगपलोम-वियाह के अतुसार उच्च वर्ज में लड़के को सल बणों को 
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लड़कियाँ सिल जाती हैं, लड़की को सब वर्णो के तो क्या अपने वर्ण के लड़के मिलने 
भी कठित हो जाते हू,निम्न-वर्ण में प्रतिलोम-विवाह के अनुसार लड़को को सब वर्णों 
के लड़के मिल जाते हूं, लड़के को अपने वर्ण में भो लड़की मिलनी कठिन हो जातो हे, 
इस कारण उच्च तथा निम्न वर्ण दोनों में लड़के-लड़कियों का अनुपात बिगड़ जाता 
है। या तो जाति-व्यवस्था को हटा दिया जाय, तब तो लड़के-लड़कियों की इस 
विवमता का सामाजिक-रचना पर कोई प्रभाव नहों पड़ सकता, परन्तु अगर जाति- 
व्यवस्था बनो हुई है, हर ध्यक्षित को जाति को दृष्टि में रख कर ही विवाह करना है, 
तब तो लड़के-लड़कियों का यह असम-विभाग अनेक समस्याएं उत्पन्न करके हो 
रहेगा। लड़के-लड़कियों की विषसता से उत्पन्न होने वालो उन सब समस्याओं 
का आज हिन्दू-समाज को सामना करना पड़ रहा है। 
अब १९४९ के 'हिन्दू-विवाह-बेघता-कानन' ([ला700 9828 
५थव०॥५ 80०, 949) के अनु सार अन लोम-प्रतिलोर सब विवाहों को वध 
घोषित कर दिया गया है, ओर आशा को जातो है कि उक्त प्रथाओं के कारण 
हिस्दू-समाज को जिन समस्याओं का सासना करना पड़ता रहा है वे समस्याएं 
घोरे-धीरे हल होने लरूगेंगी। 
१५. अनुलोम-विवाह तथा कुलीन-विवाह 
हिन्दी के कई लेखकों ने अनुलोम-विवाह को कुलोन-विवाह का नाम विया 

है। असल में, कुलोन-विवाह-प्रथा बंगाल को प्रथा है जिसका उल्लेख हम इसी 
अध्याय में पहले कर आये हूं। परन्तु क्योंकि अनुलोम का अर्थ है उच्च-कुल के 
व्यक्ति का निम्न-कुल को हर कन्या से विवाह करने का अधिकार तथा उच्च-कुल 
को कन्या का सिर्फ़ अपने कुल में वियाहू का अधिकार, और प्रतिलोम का अर्थ है 
निम्न-कुल के पुरव का सिर्फ अपने कुल में विवाह का अधिकार तथा निम्त-कुल को 
स्‍त्री का उच्च कुल में विवाह का अधिकार-इसलिए इस प्रथा को कुलोन-विवाह- 
प्रथा कहा जा सकता है। इन अर्थों में कुलोन-विवाह का अर्थ हुआ अपने से ऊँचे कुछ 
में कम्या देने की प्रथा। अंगाल को जिस कुलीन-प्रथा का हम उल्लेख कर आये हूँ 
वह कन्या को अपने से उच्च-कुल में देने की प्रथा है। यह प्रथा प्रायः अपने देश में 
सबंत्र पायो जाती है। बंगाल का तो वर्णन हमने किया हो, उत्तर-अदेश में भो यह 
प्रथा है। उदाहरणा्थ, उत्तर-प्रदेश में कान्यकुण्ज ब्राह्मणों में सामाजिक-स्तर 
को नापने की व्यवस्था को विस्वा कहा जाता है । जिन कान्यकुब्ज ब्राह्मणों को 
मग़ल बादक्षाहों ने किसो-न-किसोी प्रकार को सहायता देकर सम्मानित किया था, 

वे आज भी ऊँचे स्तर के माने जाते हें। बीस बिस्वा ब्राह्मण सथ से ऊँचे हें। 

सनाहय-भ्राह्मणों के विवय में प्रसिद्ध है कि जिन ब्राह्मण परिवारों को बवायूं के 
राजा से सलमान सिखा उसको सम्तान साढ़े तीन धर को कही जाती है और ये साढ़े 
तोन घरे अरय सताइय ब्राह्मणों से ऊँचे दर्जे के हैं। इन्हें साइ-शीन-धरे क्यों कहा 
जाता है? क्योंकि कथानक के अनुसार बदायूं के राजा न जिन ४ ब्राह्मणों को 
सन्मामित किया था उनके १४ लड़के थे। इन्हें एक गाँव दिया था। हुर-एक 
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को -'£ 5 ३४ हिस्सा आया इसलिए इन्हें साढ़े-तोन-घरे कहा गया। ये उच्च- 
कु के कहे जाते थे। अनलोस-विवाह के अनुसार, जिसे कुलोन-वियाह- प्रया 
भो कहा जा सकता है, हर व्यक्ति अपने से ऊँचे कुछ में विवाह करने का इज्छक 
रहता है, कान्यकुब्शों में बीस विस्वे वाले घरों में, सनाढयों में साढ़ें-तोन-धरों के 
कुसों में, इसो तरह बंगाल में कुलोन-ब्राह्मण कहुलाने वाले घरों में । 

अनलोभ-बविवाह या कुलोन-प्रथा से बहेश-प्रथा, बर-मल्य प्रथा, बहु-पत्ती- 
विवाह, बेसेल-विवाह, बाल-विधाह आदि चल पड़ते हूं, लड़कियां अविषाहिता रह 
जातो हैं, लड़कियां घरों में अभिज्ञाप मानी जाती हूँ, रुन्या-बध शुरू हो जाता है, 
कन्याओं का होना ही अपशकन समझा जाता है, लड़कियाँ कम होने से विनिमय- 
विवाह भो चल पड़ता है? यह सब क्यों ? क्योंकि कुलीन-जिधाह में हर-कोई 
ऊँचे कुल में कन्या देना चाहता है इसलिए बर-पक्ष वाले बहेश माँगने रुगते हें, 
वर का मल्य चढ़ता जाता है; अनेक परिवार उस कुल में वियाह करना चाहते हूं, 
इस(लए बहु-पत्नो-प्रथा भी चल पड़तो है। वर हाथ से न निकरू आय इसलिए 
बचपन में ज्ञादी होने लूगतो है, बाल-विवाहु भी चल पड़ता है; जो लड़कियाँ 
ऊंचे कुल में नहों जा सकतीं वे अविवाहिता रह जाती हूँ; लड़कियों के घर में अधि- 
बाहिता रह जाने की सम्भावना से कन्याओं का ब् भी होने रूमता है। थे सब 
परिणाम विवाह में और-कुछ न देखकर सिर्फ़ कुल देखकर वियाह करने के हो रहे 
ह। 

कुलोन-विवाह का निम्न-कुल के वर्गों पर भो अपना प्रभाव पड़ता है ! 
हम पहले ही कह आय हूं कि निम्म-कुलों के पुरुष तो ऊँचे-कुर में बियाह नहीं कर 
सकते, निम्न-कुल को सत्री ऊंचे कुल में विवाह कर सकतो है। प्रतिकोम-वियाह 
में यही बात आा जाती है। इस प्रथा का क्‍या नतीजा होता है? इस प्रथा का 
नतीजा यह होता है कि निम्त-कुलों के पुरुषों का विवाह का क्षेत्र संकुचित हो जाता 
है, इसलिए उनके यहाँ अनेक पुरुष अविवाहित रह जाते हें; उन्हें अपनो जाति में 
खड़कियाँ नहों मिलतों क्योंकि लड़कियां ऊँचे कुलों में जाती है, इसलिए उनमें कन्या- 
विकप तथा कन्या-कय होने लूगता है; कस्याओं को कसी रहती हूं, इसलिए कभी- 
कमो उनमें बहु-पत्नी को जगह बहु-पति-विधाह पाया जाता है। कम्पाओं की कमो 
के कारण उनमे विधवाओं को भो जिगाह को आशा दो जाती है। 


इस प्रकार हमने देखा कि कुलोन-विवाह अनुलोम तथा प्रतिलोग जियाह का 
ही दूसरा रुप है। अनलोभ तथा प्रतिकोम शास्त्रीय शब्द हें, कुलोम-विधाह 
प्रचलित भाषा का शब्द हैं जिसका अर्थ है अपने से ऊँचे कुरू में शम्या का विधाह 
करना। कोई समय था जब दफ्या-पेसा आदि देखने के बजाय कुल देखा जाता या, 
कुल पर ही ओर दिया जाता था , अन्य फिसो बात को महत्व गहीं दिया जाता 
था। कुल पर आवश्यकता से अधिक बल देते के ये परिणाम थे जिनका हमने अभो 
शल्लेख किया। 
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१६: हिन्दू-विवाह-अधिनियम-१९५५ 
(76 मांगा 'िैंत्राणंबह6 40, 4955) 

(क) सुधार को मांग--हमने देखा कि हिन्दू-वियाह में क्या-क्या प्रथाएँ 
रही हूं। हमने यह भी देखा कि इन प्रयाओं से हिन्दू-समाज को किन दृष्परिणामों 
को भोगना पड़ता है। कहाँ गोत्र तथा प्रवर में विवाह नहीं कर सकते, कहीं सपिड 
में विवाह का निवेध है, कहीं अनलोस को रुकावट, कहीं प्रतिलोम को रुकावट, कहां 
जाति को रुकावट, कहाँ विवाह का सम्बन्ध अमर रहने बाला होने के कारण पति- 
पत्मी का झगड़ा। इन सब बातों के लिलाफ़ समय-समय पर आन्दोलन होते रहे, 
भिन्न-भिन्न कानन बनते रहे, परन्तु इन सब कामूनों से शिक्षित तथा प्रगतिगामो 
हिन्दु-समाज को सब मांगे पुरी नहीं हुई । 

(ख) राव कमेटी--इस सब का यह परिणाम हुआ कि १९४१ में स्वर्गोय 
भी बेनेंगल नरसिह राव को अध्यक्षता में राव-कम्रेटी बतायो गई जिसे आदेश 
दिया गया कि वह हिन्दू-कोड बताने को वांछतोयता पर रिपोर्ट करे। राव- 
कमेटो ने हिन्दू-कानन में सुधार को सिफ़ारिश को ओर विवाह तथा उत्तराधिकार 
आदि के सम्बन्ध में जो संशोषन होने चाहिए, वे तेयार भी किय ओर ड्राफ्ट हिन्दू- 
कोड' ([)72 प्राग07 (१00०८) के छुछ अंदर तंयार करके केन्द्रीय-असेम्जलो में 
अस्तुत किये। राव-कमेटी का कास तो समाप्त हो गया, परन्तु इन प्रस्तावों के 
सामने आते पर असेम्यलों ने आदेश विया कि कुछ अंद नहीं, सम्पूर्ण हिन्दू कोड 
सेयार करके उसे पेश किया जाय । 

(ग) हिन्दूकोड-बिल--सम्पूर्ण हिम्बूकोड को तंयार करने के लिए 

१९४४ में राब-कमेटी को फिर पुमरुक्जीजित किया गया। इसने राव-कमेटो के 
“ड्राफ्ट हिन्तू-कोड' में कुछ सुधार करके 'हिस्दू-कोड-बिर' को ११ अप्रेल १९४७ 
को उस समय के विभान-संत्री डॉ ० अम्यदकर के द्वारा भारत को राज्य-व्यवस्थापिका 
(एणाओआपशा, 8$धथ्या0५) सभा में रखा। इस विधेयक के राजय- 
व्यवस्थापिका-सभा में रखने पर देश भर में एक खलबलो मच गई। कोई कहता 
कि अब रोज-रोश तलाक हुआ करेंगे, कोई कहता कि लड़कियों को लड़कों के 
जराबर सम्पत्ति का बेंटवारा होगा ओर भाई-बहिन के झगड़े हुमा करंगे। १९५१ 
में भारत-सरकार मे यह देख कर कि देश इस प्रस्ताव को ठीक इसो ढंग से लेते को 
तयार नहीं दोखता, इसे वापस ले लिया, ओर बाद को इस जिथेयक को चार खंडों 
में विभाजित कर दिया। इन जार खंडों में अब यह पास हो चुका है। इस 
विवेवक को सुश्य-र रुप बातें हे--विवाहु तथा तलाक, उत्तराधिकार तथा 
अथवयत्क का संरक्षण । तडाक, उत्राधिकार आदि पर हम स्त्रियों को स्थिति पर 
लिखते हुए उत अध्याय में विचार कर गे। वियाह के सम्बन्ध में जो तथीन परि- 
बसंत हुए है, उन्‍्हों को यहां लिखना प्रसंगगत होगा । 

(धघ) हिन्दू-विवाह-अधिनियम, १९५५--हिस्दू-कोड-बिस के परिणास- 
स्वरूप १९५५ में विवाह का जो कामून बना उसके मुख्य तौर पर दो भाग हूं। 
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एक भाग का सम्बन्ध तलाक से तथा तलाक-जंसी बातों से है। उसको चर्चा हम 

तलाऊ के प्रकरण में करंगे। दूसरे भाग का सम्बन्ध विवाह से है। उसो की चर्चा 

हम यहाँ करेंगे। हिन्दू-विवाह-अधिनियम को मख्य-स॒ख्य बातें निम्त हें :--- 
[हिन्दू-विवाह की मुख्य शर्तें] 

() विवाह के समय किसी भो पक्ष की पत्नी या पति जीबित न होने 
चाहिए । 

(0) दोनों पक्षों में से कोई भी विकृत-सस्तिष्क या पागल तन होना चाहिए । 

(7) बर १८ तथा वध १५ वर्ण पूरे कर चके होन जाहिए। 

(९) दोनों पक्ष निवेधात्मक-सम्बन्धों की श्रेणी में न आते हों, अगर दस 
पक्षों को कोई प्रथा जिसके द्वारा ये नियंतित होते हों, इस प्रकार के सम्बन्ध की 
आजा देती हो तो अपवाद हो सकता है। 

(५) दोनों पक्ष एक-दूसरे के सपिड न हों । सर्प के विबय में स्मति- 
कारों में मत-भद रहा है। मन पिता को ओर से ७ और माता को ओर से भो 
७ पीढ़ियों में विवाह का निवेध करता है, विष्ण तया याशवल्क्य स्मृति में पिता की 
७ओर माता को ५ तथा वशि«्ठ सम ति में पिता की ओर की ६ तथा लाता की ओर 
की ४ पीढ़ियों को सॉपिड कहा गया है और इनमें विवाह वजित है। अब जो 
१९५५ को हिस्दू-विवाह-अधिनियम बना उसमें पिता को ५ तथा माता की ३ 
पीढ़ियों को सरपिड कहा गया है और इन्हीं में विवाह वजित है, इसके बाहर की 
पीढ़ियों में नहीं। 

(४) यदि वधू को आपु पूरी १८ वर्ष नहों हूं, तो विवाह के लिए उसके 
संरक्षक को अतु मति का होता आवश्यक है। संरक्षक कौन है--इसकी व्यास्या 
करते हुए कहा गया है कि पिता, माता, पितामहू, ताना, सगे भाई जिनमें से सब से 
बड़े को प्राथमिकता होगी, बेमातक-बत्ध , जाया, मामा आदि इस क्रम से संरक्षक 
माने जायेंगे । 

(शा) विवाह किसो भो पक्ष के रीति-रिवाजों के अनुसार हो सकता है, 
परन्तु अगर जिवाह में सप्तपदो की प्रथा हो तो सप्तपददी का अम्तिम पद उठा खंकने 
के बाद विवाह पूरा समझा जायगा । 

(शा!) अगर कोई अपने विवाह का काननी प्रमाण लेना चाहे, तो राज्य- 
सरकारें अपने-अपने राज्यों में इन विवाहों कौ रजिस्टर्ड करन को व्यवस्था 
सकती हूं। अगर कोई राज्य-सरकार अपने प्रदेश में इस प्रकार की आवश्यक 
व्यवस्था करना चाहे तो वह बता भी कर सकतो है। ऐसी हासत में जो व्यक्ति 
विवाह को रजिस्टर्ड नहीं करायेगा उस पर २५ शपए तक जर्माना हो सकता है, 
और कुछ नहीं । 

(8) हिन्दू-विवाह-अधिमियम, १९५५ का हिल्पू-समाज पर प्रभाव--- 
अभी हमने हिन्दू-विधाहु अधिनियम को रूप-रेखा दी । इस अधिनियम का पह आधा 
भाग ही है, अगला भाया मान तलाक आादि से शम्बन्ध रखता है। इस अधिनियम 
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के परिणामों पर विचार करते हुए हमें तलाक-सम्बन्धी आधे भाग को भी ध्यान 
में रतना होगा। तलाक को आशा किन्‍्हीं खास अवस्थाओं में ही दी गई है, तलाक 
इतना आसान नहीं बना दिया गया जितना जानकारी न रखने वाले लोग कहते 
हैं। उदाहरगायं, व्यभिचार, धर्म-परिवत्ततन, पागरूपन, कुष्ठ-रोग, यौन-रोग, 
संन्यास, सात बब॑ तक लापता होना आदि हालतों में तलाक को व्यवस्था है। 
इस सारे 'हिन्दू-विवाह-कान्‌न' का हिन्दू-समाज पर निम्न प्रभाव होगा 
[हिन्दू-विवाह-अधिनियम का प्रभाव] 

() अन्तर्जातीय-विवाह--इस कानून में जाति या धर्म के आधार पर 
विवाह को व्यवस्था तहों को गई। हिन्दू! को परिभाषा करते हुए बौद्ध, जेन, 
सिक्‍्ख--सब को हिन्दू कहा गया है। ये सब आपस में विवाह कर सकते हूं । 
इस दृष्टि से यह कानून अन्तर्जातीय तथा अन्त्धमं विवाहों की दिज्ञा में एक कदम 
है। अन्तर्घमं में मुसलमान तथा ईसाई आदि नहीं आते, बौद्ध, जन तथा सिख 
ही आते हूं । 

(2) बहु-पत्नी-विवाह-निषेध तथा एक-विवाह का विधान---इस कानून के 
जारो होने के बाद से कोई हिन्दू दूसरी पत्नी से. विवाह नहीं कर सकता, करेगा तो 
वह विवाह अवेध समझा जायगा। इस कानून के अनुसार अब हिन्दुओं में एक- 
विवाही-प्रथा का सूत्रपात होगा। जो बहु-पत्नो-विवाह करेगा बह भारतीय- 
दंड-विधान की धारा ४९४ तथा ४९५ के अनसार दण्डनोीय होगा। 

(7/) गोत्र तथा प्रवर में विवाह--हिन्दू-लामाजिक-विधान के अनुसार 
गोत्र तथा प्रवर में विवाह नहीं होता था। इस कानून के बन जाने के बाद यह 
प्रतिबन्ध उठ जायगा। 

(९) प्रनूलोम तथा प्रतिलोम को समाप्ति-इस्त अधिनियम के अनुसार अब 
अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाहों का कोई बन्धन नहीं रहेगा क्योंकि प्रत्येक हिन्दू 
हिन्दू-मात्र में बिना किसी रुकावट के विवाह कर सकेगा। 

(५) सर्पिड विवाह की सीमा--अभो तक सर्पिड-विवाह के निवेष की सीसा 
पिता से सात तथा माता से पाँच पीढ़ियों तक की थी। इस कानन के अनुसार 
यह सोमा कम कर दी गई है। इस सोमा को पिता की ओर से पाँच तथा माता 
को ओर से तीन पीढ़ियों तक कर दिया गया है। इससे एक हिन्दू के विवाह का क्षेत्र 
कुछ बढ़ा है। 

(५) विशेष अत्स्थाओं में तलाक--भेसा हम लिख आये हें इस कानून 
के दूसरे भाग में विशेष-विशेष अवस्थाओं में तलाक की भी आशा है। अगर 
दोनों में से कोई व्य(मियारी हो, धर्म-परिवर्तंन कर ले, पागरू हो, असाध्य कुष्ठ 
अथवा पौन-शोग से पोड़ित हो, गहस्थ त्याग कर संन्यास ले रे, सात वर्ष से लापता 
हो, तो एसी हालतों में तकाक को आशा दे दो गई है। इस आशा का प्रभाव 
यह अवश्य होगा कि जो ग॒ हस्थ इस संकटों में आाजस्म फंसे रहने वाले थे, वे इनसे सक्त 
हो सकेंगे । 


४७८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


१७: क्‍या हिन्दू-बियाह को संस्था विगठित हो रहो है ? 

हमने इस अध्याय में देखा कि हिन्दुओं के विवाह की जितनी प्रथाएं थीं उन्हें 
दूर करने के लिए कानूनी-व्यवस्था हो रही है। अब जाति, गोन्र, प्रवर, सर्पिड, 
अनू लोस-प्रतिलोम सब को नींव हिल गई हैं, तलाक का भो विशेष अवस्थाओं में 
अधिकार दे दिया गया है। तो क्‍या इस सब से हिन्दू-विवाह की संस्था विगठित हो 
जायगो ? * 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि हिन्दू-विवाह का अब तक का जो रूप था वह 
अब वंसे-का-बंसा बना नहीं रह सकता। इसमें बतंमान-युग की नवोन विचार- 
धारा के अनुसार परिवर्ंन होगा। इस परिवर्तन से हिन्दू-विवाह को संस्था 
विगठित हो जायगी--यह कहना तो अ्मात्मक विचार होगा, हाँ, हिन्दू-विवाह 
के सम्बन्ध में अब पुराने वकियानूसी विचार नहीं रह सकते। अबतक हिन्दू- 
विवाह की निम्न विशेषताएं थीं : 

(7) विवाह को आवश्यक माना जाता था ओर यह समझा जाता था कि 
बिना विवाह के पितरों का उद्धार नहों हो सकता, पुश्र ही माता-पिता को नरक से 
तार सकता है। ह 

(7) विवाह में गोत्र, प्रवर, पिड, जाति--इन चार का ध्यान रखा जाता 
था। गोत्र, प्रवर और सर्पिड में विवाह नहीं हो सकता था, जाति में ही विवाह हो 
सकता था । 

(77) एक पुरुष अनक पत्नियों से विवाह कर सकता था। 

(५) विधवा-विवाह को बुरा समझा जाता था। 

(९) विवाह-विच्छेद नहीं हो सकता था क्योंकि यह एक जन्म-जन्मान्तर 
का अटू्ट धामिक सम्बन्ध है। 

इन बातों को हिन्दू-समाज में प्रथा के तौर पर, स्मृति-पुराण-शास्त्र आदि के 
आदेश के तौर पर, बिना नन्‌जच के माना जाता था, परन्तु अब स्त्री-समाज में 
जो जागृति उत्पन्न हो गई है, पुरुषों में भी इन बातों के विषय में जो चिन्तन प्रारम्भ 
हो गया है, उसका यह नतोजा स्वाभाविक हुँ कि अब शिक्षित स्त्रो-पुरष इन बातों को 
मानने के लिए त॑यार नहीं हे, और इसी कारण नये-नय कानून बन गये हूं, बे कानस 
जिनका हम उल्लेख कर आये हैं और आगे करंगे। 

इस नवीन विचार-धारा के दो परिणाम हिम्दू-समाज पर हो रहे हूं। 
पहुला प्रभाव तो यह है कि विधाह को अब उतना अभिवाय नहीं माना जा रहा 
जितना पहले पितरों को नरक से बचाने के छिए माना जाता था; दूसरा प्रभाव 
यह हो रहा है कि हिन्दू-विवाह का रूप अदलता जा रहा है, बहु-विवाहु समाप्त 
हो रहा है, गोत्र आदि विवाह के बस्धन टूटते जा रहे हूँ। इस सब से हिस्तू-विधाह को 
संत्था विभठित नहीं हो रही, अपितु इसका स्वरूप बदलता जा रहा है। में दोनों 
बात हिल्दू-विवाह को संस्था को किस प्रकार प्रभाषित कर रही हूं ? । 


हिन्दू-विवाह के भिन्न-भिन्न रूप तथा प्रथाएँ ४७९ 


(क) विवाह को अब हिन्दुश्नों में अनिवाय्य धामिक-कत्तंव्य नहीं समझा 
जा रहा--हुम पहले लिख आये हूं कि हिन्दुओं में विवाह एक अनिवार्य धासिक- 
कर्संव्य माना जाता रहा है। अविवाहित रहने को धमंहोनता समझा जाता रहा 
है। जरत्कार को, जो आजन्म ब्रह्म चारी था, अपने पितरों का उद्धार करने के लिए 
विवाह करना पड़ा। कुणिगर्ग को कन्या ने बिना विवाह किये अपने तप के बल पर 
स्वर्ग जाना चाहा, परन्तु नारद ने उसे कहा कि अविवाहिता कन्या स्वर्ग नहीं जा 
सकती । इसका परिणाम यह हुआ कि उसे अपने तप का आधा अंश श्यृंगवान 
को देकर उसते विवाह करना पड़ा, तब जाकर वह स्वर्ग को अधिकारिणों हो सकी । 
अब पाइचात्य-सस्यता के सम्पर्क तथा नवीन विचारों के प्रभाव के कारण कोई यवक 
पितरों को तपंण देने की बात मानने को तेयार नहों होता, न यह मानने को तेथार 
होता है कि स्वर्ग जाने के लिए विवाह करना ज़रूरों है। लोग स्वर्ग को ही नहीं 
मानते, फिर स्वर्ग के लिए विवाह को बात को क्‍या सानेंगे ? कोई समय था जब 
संपक्‍त-परिवार को प्रथा के कारण विवाहित दम्पतो को अपना आधिक भार नहीं 
उठाना पड़ता था, परिवार हो उनको आधिक-समस्या को हुल करता रहता था। 
आज यू ग॒ बदल गया है, सब को अपना-अपना बोल उठाना पड़ता है। इन परि- 
स्थितियों में कोई विवाह को अनिवायं मानने को तंयार नहों। नव-युवक जब तक 
अपने पंरों पर न खड़े हो जायें तब तक वे विवाह का नाम नहों सुनना चाहते, न 
माता-पिता उनका विवाह करना चाहते हें। बदलो हुई परिस्थितियों का हिन्दू- 
वियाह-प्रथा पर यह प्रभाव पड़ रहा है। 

(ख) हिन्दू-विवाह का रूप बदलता जा रहा है परन्तु विगठित नहीं हो 
रहा--तय युग को नई बातों के कारण हिन्दू-विवाह का रूप भी बदलता जा रहा 
है। जिन बातों का हम ऊपर जिक्र कर आये हे, उनके कारण कोई हिन्दू एक से 
अधिक पतती से विवाह नहीं कर सकता, एक-पत्नो-विवाह अब बहु-पत्नी विवाह का 
स्थान लेता जा रहा है, धोरे-घोरे जात-पाँत से भी लोग तंग आते जा रहे हूं, जहाँ 
पहले कभी विवाह में और किसो बात को नहीं देखा जाता था, सिर्फ़ जाति को देखा 
जाता था, वहाँ अब कम-से-कम धनो-सम्पन्न यर्ग में अन्य सब बातें अनक्छ होने 
पर जाति को विवाह में बाधक सानने को प्रवृत्ति कम होतो जा रहो हूँ, कान्‌न इसमें 
सहायक हो रहे हैं, गोत्र आदि के झगड़े को भी समाप्त किया जा रहा है। 

ऊपर जो-कुछ कहा गया है, उससे स्पष्ट है कि हिन्दू-विवाह-प्रथा अब पहले- 
जेसी रहने वाली नहीं है, इसमें परिवर्तन आ रहा है, परन्तु इस परिवर्सत को 
विगठत में कहकर विवाह को प्रथा का संशोधन कहना अधिक उपयक्स है। 

१८. हिन्दू-विवाह-संस्था को प्रेम-विवाह विशठित कर सकता है 
हिन्दू-विधाहू की संस्था पर दो तरफ़ से आक्रमण हुए हें। एक आक्रमण तो 
प्राचोन रुढ़ियों के विशद्ध हुआ है। जाति में ही विवाह करना, जाति से बाहर न 
करना, गोत्र आदि को विवाह में छोड़ देना, इन सब प्राचोन रुढ़ियों को चोटों की 
प्रतिक्रिया के रूप में इन प्रथाओं पर सुधारवादियों ने आकमण किया और इस 


४८० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


ग्रयाओं के विरुद्ध कानून बने। इन प्रथाओं के विरुद्ध दूसरा आक्रमण सुधारवादियों 
ने तो नहीं किया, नव-युवकों ने किया, उन नव-पवकों से जो विवाह का आधार- 
भूत तत्व प्रेम को मानने लगे। इन लोगों का कहना था कि विवाह का आधार 
स्मृतिकारों के कानून न होकर प्रे म की आवाज़ होनी चाहिए। प्रेम किसी प्रकार के 
बन्धन को नहीं मानता। जाति, घम्म, गोत्र, प्रवर, पिड़, अआपिड--ये सब तिनके 
प्रेम के सम्मुख हवा में उड़ जाते है । ु 

जहाँ तक सुधारवादियों का सम्बन्ध है, वहाँ तक तो हिन्दु-विवाह संस्था में 
हितकर परिवर्तन हो हुआ है, उससे जड़-रूढ़ियाँ समाप्त हुई है, परन्तु जहाँ तक मयी 
हवा के प्रेम-पंथियों और प्रेम-विवाह्‌ करने वालों का सम्बन्ध है--इसमें सन्‍्देह 
नहीं कि अगर उनको बन आपो तो हिन्दू-विवाह के! संस्था अवहय विगठित होकर 
रहेगी । 

प्रेम-विवाहू विवाह को संस्था को किस प्रकार विगठित कर रहा है--इसे 
समझन के लिए प्रेम-विवाह के रूप को समझ लेना पर्थाप्त है। प्रेम-विवाह श्या है 
ओर कंसे विवाह को संस्था को विगठित कर रहा है ? 

(क) प्रथम-दृष्टि में प्रेम--प्रेम-जियाह का आधार-भत तस्व है प्रथम- 
बृष्टि में प्रेम । एक युवक हे, वह एक घोडश-वर्धोया युवति को देखता है, उससे 
उसका पहले कोई परिचय नहीं हूँ, परन्तु उस पर आँख पड़ते ही बहू अपने को खो 
बैठता है, उसके लिए आह भरन लगता है, समझता है कि उसके बिना यह जिंदा 
नहीं रह सकता। ऐसा युवक ओर ऐसी युवति माता-पिता को परवाह नहीं करते, 
परिवार की, एक-दूसरे को स्थिति की--किसी बात को परवाह न करके, समाज के 
सब बन्धनों को तोड़ कर वे विवाह कर लेते हें। विवाह करने के कुछ देर बाद ये 
देखने लूगते हे कि जिन आँखों के समुद्र में वे डबते रहे थे, जिन्हें दंबीय सौन्दर्य का 
अथाह सागर समझते थे, वे आंखें देवीय न होकर मानवीय हैँ, उनमें गोद भो भाता 
है, उनमें किसी प्रकार का देबोयपना नहों है। कुछ दिनों एक-दूसरे के साथ रह 
कर उन्हें अनुभव होने लगता है कि जले वे एक-दूसरे के बिना नहों रह सकते थे बसे 
स्वभाव-भेद के कारण वे अब एक-दूसरे के साथ नहीं रह सकते। विवाह के प्रति 
जितना उनका आकर्वय ण था उतनो हू विवाह के प्रति उनमें घुणा पंदा हो जाती है। 
इस प्रकार का प्रेम-विवाह (विवाह की संस्था को जियठित कर रहा है, और क्योंकि 
हिन्दुओं में भो ऐसे प्रेम-बिबाह होते लूगे हें इतलिए मबयुवक हिल्दू भो इसके 
वृष्परिणामों के शिकार हुए बिना रह नहीं सकते । हे 

(ख) भावना की प्रधानता--प्रेम-बिवाहू में सनृब्य भाजनासय जोबन 
बितान लगता है। प्रेम तो है ही एक भावना का नाम। आज के युग में जब सब 
काम सजोनों के जरिये होने लगे हूं, समय की बचत हो रही हूँ, मन ध्य के पास समय 
बहुत काफ़ी है। इस समय में हमारे यू बक-युवति सिनेमा देखते हे, उपन्यास- 
नाटक पढ़ते हूं, भावनासय जीवन बिताते हूँ। खालो समय में भाववासय जोन 
बिताने का परिनाम यह होता है कि भावना का थीज और अधिक सौंचा जाता है 
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ओर भावना का जीवन प्रबलता धारण करता जाता है। परन्तु सत्‌ष्य भावनामय 
जीवन कब तक बिता सकता है ? रहना तो इस वास्तविक-जगत्‌ में ही है। भावनः 
का जो वन एक नशे का जीवन है, बहोशी का जीवन है, परन्तु इस नशे, इस बेहोशी 
में तो संसार के कारोबार नहीं चल सकते । हर समय प्रेम-प्रेम की मुहारनी 
कब तक जपी जा सकती है। नशा चढ़ता है तो नशा उतरता भी तो है, प्रेम आता 
है तो जाता भी है। भावना सदा बनो नहीं रह सकतो। भावना का स्वरूप ही 
यह है कि कभी वह उच्च शिखर पर पहुँचतो हूं, तो कभी वह बिल्कुल नीचे आ जाती 
है। मन्‌ष्य रोता ही रहे, रोता ही रहे--एऐसा तो नहीं होता । इसी प्रकार 
मनष्य प्रेम में ही पगा रहे, प्रेम में ही पगा रहे--ए सा भी नहीं हो सकता। प्रेम का 
नशज्ञा जब उतर जाता है, तब इस नशे में बांध हुए सपने भी दूट जाते हैं । इन सपनों 
के टटने का परिणाम तलाक है, विवाह-विच्छेद है। हिन्दू-विवाह-व्यवस्था में 
प्रेम-विवाह के कारण जो प्राचोन रूढ़ियों को तोड़ने वाले हूँ वे अपने जीवन में ही 
कुछ देर बाद अनभव कर लेते है. कि इस प्रकार का प्रेम-विवाह विवाह को संस्था 
को ही छिन्न-भिश्न कर देता है। 

'प्रेम-विवाह' ([,0५८ ग्राधा792०) तथा 'दाम्पत्य-प्रेम' ((0॥]०29/ 
[,0५७) में भेद है। प्रंम-विवाह' में प्रेम को प्रधानता है, विवाह उसका 
परिणाम है; दाम्पत्य-प्रेम' में विवाह की प्रधानता है, प्रेम उसका परिणाम है। 
'प्रेम-विवाह' में प्रेम न रहे तो विवाह टूट जाता है, दाम्पत्य/ विवाह में एक-साथ 
रहने से प्रेम धीरे-घोरे बढ़ता है, इसमें विवाह-विच्छेद की सम्भावना कम होती 
है। प्रेम-विवाह” भावना पर टिका हुआ हूं, दाम्पत्य-प्रेम' जोवन की यथायथंता 
पर टिका हुआ है। इस दुष्टि से प्रेम-विवाह' का सहज परिणाम तलाक हो जाता 
है, दाम्पत्य-प्रेम' का सहज परिणाम विवाह को संस्था को चिरस्थायों बना देना 
हो जाता है। 

हमारे कहने का यह अभिप्राय नहीं कि प्रेम-विवाह' होना ही नहीं चाहिए या 
हिन्दू-विवाह-व्यवस्था में प्रेस-विवाह को कोई स्थान नहीं। ऐसी बात नहीं है। 
हिन्दुओं की विवाह-प्रथाओं में गान्धवें-विवाहू का वर्णन हम इसी अध्याय के 
श्रारम्भ में कर आये हैं। गान्धं-विवाह प्रेस-विवाह के सिवाय क्‍या है ? वात्स्था- 
यन मुनि ने अपने प्रत्थ कास-श्ास्त्र में गान्धवं-विवाह को विवाह का आदर्श स्वरूप 
माना है। स्वयंवर-विवाह क्‍या है? स्वयंवर में कन्या को वर चुनने को पूरी 
स्वतंत्रता थी। लड़के-लड़की को एक-दूसरे को चुनने को पूरी स्वतंत्रता देनी 
जाहिए--प्रेम-विवाह को यह भावना हिन्दू-समाज में रूढ़िवादी युग भें भी थी, 
आज भो है। 'विशेष-विवाह-कानून'! आदि अधिनियम इसी दृष्टि से बनाये गये 
है। हमारा कहना यह नहीं है कि विवाह के पहले लड़के-लड़की को ए क-दूसरे के 
सम्पर्क में आने देने से, एक-दूसरे को जानने का अवसर देने से हिन्दू-विवाह की 
संस्था विगठित हो जायगी । यह सब-कुछ तो आज के यग में आवश्यक है, और 
हिंयू-विवाह-व्यवस्था में इसका विधान है। यह सब-छुछ साता-पिता की देख- 
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रेख में, उनके तत्वावधान में भी हो सकता है। हमारा कहना इतना हो है कि 
विवाह में सिफ़ प्रेम को एक और अलंड तत्व समझ कर, माता-पिता-समाज- 
रिवाज्ञ-प्रथा हुर बात की अवहेलना करके विवाह करने की प्रवत्ति विवाह को 
संस्था को अवश्य विगठित कर देगी । 

इसी बात को अनू भव करके कई विचारकों का कथन है कि विवाह अलग 
चीज़ है, प्रेम अलग चोज़ है, पति-पत्नी अलग संस्था है, प्रेमी-प्रे भिका अलग संस्था 
है। अभो तक हमारे समाज में पति-पत्नी को संस्था को तो स्थान है, प्रेमी- 
प्रेमिका को संस्था को स्थान नहीं है। प्रेमी-प्रे मिका का आधार विवाह नहीं, प्रेम 
है। पति-पत्नी का आधार प्रेम नहीं विवाह है। हमारा समाज कभी प्रेमी 
प्रेमिका को संस्था को अपने सामाजिक-संगठन में खपा सकेगा या नहीं--यह 
एक अलग विषय है। 
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विवाह का प्राचीन भारतीय आदश 
(70704, ७7 ॥क्ा4ध $रारा 462) 
१. मनृष्य-जीवन का महत्त्व 

भारत के प्रामीण लोगों की मजलित में बे5कर वहाँ की चर्चाओं को सुना 
जाय, तो उनमें कई रहस्यमय ग्र सुनाई पड़ते हूँ। वे लोग अक्सर कहा करते हूँ 
कि सनुष्य-जोवनस ८४ लाख योनियों के बाद मिलता है। एक अंधे का दृष्टान्त 
दिया जाता है, जो ८४ लाख दरवाज्ञों वाले मकान के भोतर उसकी दीवार के 
साथ-साथ रास्ता टटोल रहा है, इनमे से केवल एक कोठरी का दरवाज़ा खुला है, 
जिसमें से बाहर निकला जा सकता है, बाक़ो सब दरवाज्ञे बन्द हे, परन्तु जब वह 
अंधा हाथ से टटोलता-टटोलता खुले दरवाज्ञ के समीप पहुँचता है, तो उसे खजलो 
उठती है, और वह आगे निकल जाता है, और फिर ८४ लाख दरवाज़ों को खट- 
खटान के फेर में पड़ जाता है। जिन लोगों ने हमारे समाज में एसे कथानकों को 
एक-एक झोपड़ तक पहुँ चाया था, इतना अवश्य प्रतोत होता है कि उन्होंने जोवन' को 
एक खिलवाड़ नहों समझा था, इसे एक समस्या समझा था, और खास कर मनष्य- 
जीवन को तो बड़ी विषम समस्या समझा था। उनका कहना था कि सतष्य को 
योनि बड़ी दुलभ है, इसे पाकर उसके साथ खिलवाड़ करना मलखंता की पराकाष्ठा 
है। 

मनतृष्य-जीवन को इतना दुर्लभ मानने वालों की दृष्टि उन लोगों को दृष्टि से 
अत्यन्त भिन्न होगी, जो जीवन को एक आकस्मिक घटना-मात्र समझते हें, इसे 
पाँच तस्‍वों के पुतले के (तव। और कुछ नहीं समझते । सत्‌ ध्य-जोवन यदि भिन्न- 
भिन्न जन्म-जन्सान्तरों की श्यृंखला में केवल एक कड़ो है, और यदि इस कड़ी की 
मजबूती पर सारी जंजोर का सज़बत होना निर्भर है, तो इस जवन के प्राप्त होते ही 
एक-एक क्षण अमूल्य हो जाता है। इसमें खोए हुए एक भो पल का परिणाम 
फिर से ८४ राल योगमियों में भटकना हो सकता है। परन्तु इसके विपरोत, 
यदि यह जोवन एक आकस्मिफ घटना है, तो हसका मूल्य एक अवृभत खिलौमे 
से अधिक नहीं रहता। एफ गड़िया को देखकर हम खुश होते हें, और ऐसे लोगों 
की नजरों में मतृब्य का हरोर एक चलने-फिरने-बोलन वालो ५-६ फ़ीट 
की ग्‌ डिया है, और कुछ नहों। इसो लिए जोवन पर उथला विचार करने वाला, 
उसे आकस्मिक घटसा-मात्र समझते वाला व्यक्तित दुःख सें पड़कर आत्मघात कर 
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लेना अनुचित नहीं समझता। यूरोप में खुदकशी को तादाद दिनोंदिन बढ़ती जा 
रही है, परन्तु ८४ लाख योनियों के फेर में पड़ने से डरने वाला भारतवासी भूख से 
तड़पता हुआ, सर्दों से व्याकुल होता हुआ और बीमारो से छटपटाता हुआ भो 
आत्मधात करने की नहों सोच सकता। नहीं तो इस देश की तो ऐसी अवस्था है 
कि ४० करोड़ में से ३० करोड़ कभी के आत्मघात कर चके होते। 'असुर्या नाम ते 
लोका अन्धेन तमसावता:। तॉस्ते प्रेत्पाभिगच्छन्ति ये के चात्महनों जनाः।॥।' 
(यजु० ४०१३ )--आत्मघात कर इस जन्म के दुःख से बचने का प्रयत्न करने वाला 
अगले जन्म में इससे भी भयंकर दुःख भोगता है, यह प्राचीन ऋषियों का 
मन्तव्य है। 

उक्त कथन का अभिप्राय केवल इतना हो हू कि प्राचीन-काल के ऋषि सनष्य- 
जीवन को एक विद्ञाल समस्या समझते थे, और उसके हल करने में उन्होंने अपने 
ऊंँचे-से-ऊँचे विचारक लगा दिए थे। मनष्य-जीवन को समस्या का उन्होंने जो हल 
किया था, उसी को आधार बनाकर यहाँ के समाज को रचना को गई थी। उन्होंने 
जीवन को सफल बनाने के लिए जोवन का एक आवशं निर्धारित किया था, जिसके 
अनुसार इस देश में उत्पन्न हुआ प्रत्येक व्यक्ति आचरण करता था। 

२. वह आदर्श क्या था ? 

यदि जोवन सचम्‌च एक समस्या है, अचानक या आकस्सिफ घटना नहीं, तो 
इस समस्या का हल अवदय होता चाहिए, इसे एक खिलवाड़ को चोजञ नहीं समझना 
चाहिए। भारत के प्राचोन ऋषियों ने इस समस्या का हल जीवन को एक निश्चितत 
आदशं में बाँध कर किया था। वह आदहां क्या था ? यजवेंद (४०६) में कहा 
है-- पत्तु सर्वाणि भ्तान्यात्मन्पेवानपद्यति । स्व भूतेषु चात्मानं ततो न विचिकि- 
ट्सति ॥'-जो व्यक्ति सब आत्माओं को अपने अन्दर देखता है, और अपने को सब मे 
देखता है, वह संदेहों से ऊपर उठ जाता है, निश्चयात्मक जीवन व्यतीत करता है 
अपन को अपने अन्दर देखने वाले तो सब हूँ, परन्तु दूसरे में अपनापन अनुभव करन 
जीवन का एक विलक्षण, विरला, भारतीय आवडा है। मनष्य को अंतरात्मा का 
विकास इसी को कहते हूँ। आज हमारे शहरों की गलियों में संकड़ों भरे, नंगे, 
कराहते फिरते हें, परन्तु कया उनके दुःख को देखकर किसी के हृदय में कराहना 
उठती है, क्या कोई उनकी तड़पन को अत भव करता है, क्या कोई यह अत्‌ भव करता 
है कि वे भी उसी मानव-समाज के अंग हैं, जिसके हम अपने को अंग समझते है । 
यवि सचमृच किसी के हृदय में ये भाव उठते हूँ, तो उसकी आत्मा विकसित हूं, वह्‌ 
अपने आवशे की तरफ़ जा रहा है, नहों तो घत-घान्य से सम्‌द्ध होने पर भी हम उस 
पत्थर के समान हे, जिस पर हज़ारों प्राणियों का प्रतिदिन वध होता है, परन्खु 
आत्मा ने होने के कारण उतका एक आंसू भी नहों निकलता! सुकरात को 
आत्मा विकसित थी, क्योंकि वह अपने को जहर देनवालों पर रहम को नज़र फेक 
सकता था। मसीह की आत्मा ऊँची भी, क्योंकि वह अपने समय के दोन-दुलियों 
के चोत्कारों को अपने हुस्य में गंजते हुए सुनता था, और उन्हों को तरह व्याकुछ 
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हो जाता था। गांधों को आत्मा उच्च-कोटि को थी क्योंकि वह दूसरों में अपनेपन 
को भूल सकता था। जो आत्मा प्राणि-मात्र के हृदय के स्पंदन को अपने भोतर 
अनुभव कर सकता है, वह बड़ा है, महान्‌ है, विकसित है, और वह जोवन के 
भारतोय उच्च आदर्श तक पहुँच चुका है, क्योंकि यजवेंद (३६।१८) को घोषणा 
है--मित्रस्थ त्वा चक्षषा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌; यस्मिन्त्सवाणि भूता- 
न्यात्मंवाभृद्विजानत:। तत्र को मोह: कः जश्ञोक एकत्वमनपश्यत:॥' यजु० 
(४०।७ ) । इसो भाव की गज हज़रत मसोह के शब्दों में पायी जाती है जब उन्होंन 
कहा था--“((076 प्रग0 76, था 96 पात्वं 4800प7 शा 6 ॥68ए9 
]8407, थभा। ॥ शां। 2४6 ५07 7688.” जोवन का आदर्श दूसरे के बोझ को 
अपने हाथों से अपन कंधों पर लेना है, दूसरे के आँसुओं को अपन आँसुओं में बहा 
देना है, दूसरे के घाव को अपने हृदय के मरहम से चंगा करना है। जीवन को 
खिलवाड़ समझने वाला व्यक्ति ऐसा नहों कर सकता, परन्तु मनष्य-जोवन को एक 
अम््‌ल्य देन समझने वाला व्यक्ति ऐसा किये वरग्ेर रह नहीं सकता । इसी में आत्मा 
को उन्नति है, आत्मा का विकास है, और इसो में आत्मा अपने लक्ष्य को, अपने 
आदर्श को पाता है। 
३. आदश को क्रियात्मकता 
प्रइन हो सकता है कि इस आदर्श को जोवन में क्रियात्मक रूप देने के लिए 
भारतीय ऋषियों ने क्या उपाय सोचा था ? इसका उत्तर ऋग्वेद (९१०१) 
में इस प्रकार विया है--चत्वायंन्या भुवतानि निणिशे चारूणि चक्रे यदुतरवधंत ।' 
सोस चारों भवनों या आश्रमों को अन्या निरणिजे--और-हो-कुछ बना वेता 
हैं--उनमें जान डाल देता है। अथर्व (१४।१।६०) में इसो प्रइन का उत्तर 
कीं दिया है--भगस्ततक्ष चतुरः पादात्‌ भगस्ततक्ष चत्वार्यापष्पलानि (--हर 
ऑस्ंतु को भिन्न-भिन्न भागों में विभकत करने वाले ने जोवन को आय के चार भागों में 
बैधभकत कर विया है'। शतपथ (१४ का०) में उन चार भागों का विस्तार 
करते हुए कहा है--- ब्रह्म वर्याभरम॑ समाप्य गृही भवेत्‌, गृही भूत्वा वनी भवेत्‌ 
० बनतो भृत्या प्रजजेत्‌ ।--मनव्य-जीवन के आदर्श को क्रियात्मक बनाने का तरीक़ा 
/: यह है कि पहले ब्रह्मचय॑-त्रत धारण करे, ब्रह्मचर्य के उपरान्त गहस्थ, बाद को 
:” बानप्रस्थ ओर फिर संन्यास-आशअस में प्रवेश करे । आत्मा के अपने आदर्श तक 
पहुँचने का, उसके पूर्ण रूप से विक्षित होने का यही उपाय है। ब्रह्मचर्यावसस्‍्था 
स्व' से प्रारम्भ होतो है। यह 'स्व' या अपनी आत्मा हो तो आगामी आने वाले 
विकास का आधार है, इतलिए ऋषियों ने इस स्व” की आधार-शिला को दृढ़ 
बनाने के लिए ब्रह्मजय का विधान किया है। इस आश्रम में 'स्व' के या अपने 
सिया ओर कुछ नहीं दिखाई पड़ता । ब्रह्म जारी अपन इर्द-गिद घमता है, वह अपने, 
शरीर की, अपने मन को और अपने आत्मा की उन्नति करता है, अपने से बाहर 
उसे देखने को नहीं कहा गया। परस्तु जब वह अपने स्व” को दृढ़ बना चुका 
तब उसे अपने आत्मा को अधिक विकसित करने को कहा जाता है, और वह गहस्था- 
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श्रम में प्रवेश करता है। ब्रह्मचर्यावस्था में मनुष्य को दृष्टि केवल अपने तक 
सोमित थी, परन्तु गृहस्थावस्था में बह अपने स्व के अन्दर दूसरों को शामिल करने 
का पाठ सीखता है। वेद का कथन है-- इसां त्वमिन्द्र मोढव: सुपुत्रां सुभगां 
कृण। दश्ञास्थां पुत्रानाधहि पतिमेकादश कृधि । (ऋक १०।८५॥४५)-- 
एक सम देश में स्वस्थ माता-पिता का दस संतानों का परिवार होना चाहिए।' 
ब्रह्मचय आभ्रम में मनुष्य को दृष्टि अपने हो ऊपर रहती हूँ, परन्तु गहस्थ आश्रम 
में माता-पिता अपनी दृष्टि को अपने ऊपर से उठा कर कम-से-कम अपनी संतानों 
तक तो विस्तृत कर ही देते हे । वे खुद भूखे रह सकते हे, परन्तु अपनी संतानों को 
भूखा नहीं देख सकते; खद काँटों से लहूलहान हो सकते हे, परन्तु अपने बच्चे 
को उंगलो में एक काटा भी चभता हुआ नहीं देख सकते। त्याग के जोवन को 
पराकाष्ठा गृहस्थ में है, परन्तु जोबन का भारतीय-आदश गृहस्थ तक रुक नहीं 
जाता। गृहस्थ तो आत्मा के 'सर्वभतहिते रत: के क्रमिक-विकास में एक सीढ़ो- 
मात्र है, एक मंजिल है, एक स्टेज है। जोवन का असली उद्देश्य तो आत्मा का 
ऐसा विकास है, जिसमें वह अपने को ही नहीं, अपनी पत्नी को ही नहीं, अपने बाल- 
बच्चों को ही नहीं, परन्तु प्राणिमात्र को अपना समझने लगता है, विश्वात्मा सें 
अपनी आत्मा को ओत-प्रोत कर देता है, घला-मिला देता है, योउसावसौ पुरुष: 
सो5हमस्म' का अनुभव करने लगता है, दूसरों के आत्मा में अपने आत्सा का 
प्रत्यक्ष करता है। ऐसे विकास का, ऐसे उदय का, सोमित, छोटा रूप गृहस्थाअ्रम 
में दिखाई देता है, जहाँ प्राचीन-बेंदिक आदर्श के अनुसार दस पुत्रों तथा दो स्वयं--- 
इस प्रकार बारह व्यक्तियों के कुटम्व में माता-पिता अपने आत्मा को बारह तक 
फंला देते हें। परन्तु यहों पर रुक जाना, यहीं पर ठहर जाना और आगे क़दम 
न रखना भारतोय-आदश के विपरोत है। तभो गृहस्थ को एक आश्रम' कहा गया 
है। आश्रम का अथं है--एक मंजिल, एक स्टेज। गृहस्थाश्रम आत्मिक-जोवन 
के विकास में एक सीढ़ी है, एक मंजिल है, और यात्री को अभी इससे बहुत आगे 
चलना है। अभो तो माता-पिता तथा दस सन्‍्तानों में--कुल १२ प्राणियों के 
परिवार में-- स्व” को, एकता को, ममता को, अहंत्व को अनुभूति हुई है, इस छोटे- 
से समह में 'एकत्वमनपश्यत:' को भावना का उदय हुआ है, परन्तु जीवन का 
उद्देश्य प्राणिसात्र में एकता के सूत्र को पिरो देना है। तभी तो भारतोय-आद्ं के 
अनुसार--- गही भत्वा बनी भवेत्‌--गुहस्थाअम में आत्मा का जितना विकास हो 
सकता है, उतना करके वानअस्थी हो जाय--पह कहा है। आज हम पदा होते ही 
गहस्थाश्रम को सोचने रूगते हें, और जब तक चार कंधों पर चढ़कर 'राम-तास 
सत्य है' की गूंज में इमशान नहीं पहुँच जाते, तब तक गृहस्थाअम के ही कोढ़े बने 
रहते हे। इससे र्पादा गृहस्थाश्रत को दुर्ग ति क्या हो सकती है? प्राच्रोन- 
मादर्श के अनुसार गृहस्थाभ्रम तो आत्मा के विकास के लिए एक खास हुद तक, 
एक खास सीमा तक आवश्यक है। उसके बाद गृहस्थाश्रम में फेंसे रहना आत्मा 
का सवनाश करना है। वानप्रस्थी गहस्थाअम से गुशर चुका है, उसने दूसरों को 
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अपना समझने का पाठ २५ साल तक सीखा है, अब वह अपने बच्चों को तरह 
दूसरों के बच्चों को भी अपना समझने लगता है। वह जंगल में बंठ जाता है। 
उसके पास गाँव के, शहर के बालक पढ़ने को आते हूँ । बह सब को अपना समझ 
कर पढ़ाता हे, और सब में अपने आत्मा को देखता है, सब में अपनापन अनुभव 
करता है। इस अम्यास के बाद संत्यास-आश्रम है। संन्यास में वह सब को, 
प्राणिमात्र को, अपना समझने लगता है। उसका रूगाव सब से एक-समान हो 
जाता है। जोवन का सर्वोत्तम आदर्श यही है। इसे प्राचोन-आर्य आश्रम-व्यवस्था 
कहा करते थे। ब्रह्मवर्याश्रम से संन्यास तक पहुँचते-पहुंचते जहाँ पहले उसकी 
दृष्टि अपने तक सीमित थी, वहाँ वह अपने से हट कर दूसरों तक फेलतो जाती है। 
यहाँ तक कि चारों आश्रमों में से गज्र कर खुदो मिट जाती है, और खुदी हो 
बाक़ो रह जातो है। फ़क इतना है कि पहले खुदी खुद तक मह॒दृद थी, और अब 
ख़दोी खुदा तक पहुँच जाती है। शायद इसी ऊँचे अनुभव को किसी मस्ताने ने 
'अहूं ब्रह्मास्मि' के उद्गार से प्रकट किया था। 
४. गहस्थाअश्रम का भारतीय-आदशं “ब्रह्मचय था 

हमने विवाह के भारतीय-आदर्श पर कुछ लिखन से पहले जीवन के 
प्रान्षोन-आदशं ' पर शायद कुछ ज़रूरत से ज्यादा लिख दिया है, परन्तु गहस्थी 
का आदशं तो जोवन ही के आदश् की पृत्ति में एक साधन-मात्र हूं, गृहस्थोी का 
आदर्श जीवन के आदर्श का केवल एक-चौथाई हिस्सा ही है, इसलिए यह स्पष्ट है 
कि हमारे सम्मुख जीवन का आदर्श जितना स्पष्ट होगा, गृ हस्थी का आदहों उसी 
मात्रा में स्वयं स्पष्ट हो जायगा, इसलिए विवाह के आदर्श ' पर विचार करते हुए 
हमने जोवन के आदर्श पर इतना विचार किया है । 

गुहस्थाश्रम में अपन पन का केन्द्र अपने से हिल कर दूसरों में जाना प्रारम्भ 
करता है, स्वार्थ का अंश पर्व की ओट में होने लगता है, ओर उसकी जगह परार्थ का 
भाव सामने आने लगता है, अतः यह बड़ी ज़िम्मेदारी का आभ्रम है। जिसने पहले 
अपन केन्द्र को अपने अन्दर नहीं पहचाना, उसे अपने अन्दर दृढ़ नहीं बनाया, अपनी 
ही उन्नति नहों को, वह दूसरों का क्‍या खयाल कर सकता है। इसलिए गृहस्थाश्रम 
में प्रवेश करन से पहले, परार्थ को स्वार्थ बनाने से पहले, ऋषियों ने ब्रह्मचर्याश्रम 
का विधान किया है। इस आश्रम में अपनी पूर्ण रूप से उश्नति करना अभीष्ट है। 
जिस व्यक्ति ने अपने शरीर, सन तथा आत्मा को उन्नति कर लो है, वह्‌ उस उन्नति 
को दूसरों को उन्नति के लिए आधार बना सकता है। यही कारण है कि ऋषियों 
से अब्रद्म घारी या अश्रह्म वारिणी को गृहस्थाश्रम सें प्रवेश करने का अधिकार नहीं 
दिया। सन्‌ (३॥२) से कहा है--अधिष्लतब्रह्मथर्यों गृहस्थाभ्रससाविशेत्‌ --- 
जिसके ब्रह्म चर्य का भंग न हुआ हो, वही गहस्थाभ्रम में प्रवेश करे'। कन्या 
विवय में भो अयवब्र (११।५११८) का वचन है-- बह्ाचर्यंण कन्या यवानं विन्दते 
पतिम्‌'। इसो भाव को (ऋक १०।८५१४० ) में वो कहा है-- सोम: प्रयप्रो 
विविदे गरघवों जिविदव उत्तरः। तृतीयों अस्निष्ट पतिस्तुरीयस्ते मगध्यज्ञा:। 
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सोमो5ददद्‌ गन्धर्वाय गन्धर्वो5दददरनये । राय च॒पुत्रॉश्चादादग्निमहामथों 
इमाम्‌।” पहले कन्या सोम के पास रहती है। सोम का अर्थ है--वीरुधां पतिः 
“«विनस्पतियों का राजा । अर्थात्‌, फल आदि के उत्तम आहार से कन्या का शरोर 
पुष्ट होता है। तदनन्तर कन्या “गंध को दे दो जातो है। गंधर्व का काम गाना- 
बजाना है। शरीर युष्ट होने पर कन्या गाना-बजाना सोखतो है, उसका सानसिक- 
विकास होता है। मानसिक-विकास हो जाने के बाद वह 'अग्नि' के सुपुर्द होती है, 
उसके शरीर में उच्णता उत्पन्न होती है। इसके बाद वह 'पुरुष' से विवाह दी 
जाती है। कंसा स्वाभाविक तथा स्पष्ट वर्णन है। यह हमारे प्राथोन ऋषियों 
का शारदा-ऐक्ट है। इस मंत्र का स्पष्ट अभिप्राय यह है कि कन्या का विवाह 
पको हुई आयु में होना चाहिए, उससे पूर्व नहीं। हमारे देश में जो कच्ची आय 
में कन्याओं का विवाह होता रहा है, वह प्राचोन-आदश से सर्वथा विपरीत है। 
प्राचीन-भारतोय-आदर्श तो यह है कि जो गृहस्थ होना चाहे, वह पहले अपने 
ब्रह्मचारी होते का प्रमाण-पत्र पेश करे, ओर जो ऐसा प्रमाण-पत्र न दे सके, उसके 
साथ कोई पिता अपनी पुत्रो का विवाह न करे। आज अखबारों में इश्तिहार 
निकलते हे--- लड़का चाहिए, जो २५० ) महीना कमाता हो, विलायत से लोटा 
हो ।” यदि बंदिक-काल में अखबार होते, और उनमें भी इच्तिहार निकलते होते, 
तो उनमें लिखा होता-- एक ब्रह्मचारी चाहिए', और यदि उस समय भो विलायत 
ऐसा ही होता, जंसा आज है, तो इच्तिहार में साफ़ लिखा होता है कि विलायत 
से लोटा हुआ नहीं होना चाहिए।! आज जो लड़का बिगड़ने लगता है, माता- 
पिता उसका जल्दों विवाह कर देते हूं। परन्तु प्रायोन-आव्श के अनुसार जो 
लड़का बिगड़ने लगे, उसके विवाह को कोई आशा नहों रहतो, उसे विवाह का कोई 
अधिकार नहीं रहता। बिगड़े हुए इन्सान को अपने-जेसो बिगड़ो हुई संतानें उत्पन्न 
करके सभाज को गंदा करने का कोई अधिकार नहों है। जिस आवर्श के अनुसार 
अन्नह्मचारी चाहे २५ बर्ष का भी क्‍यों न हो, शादों भी नहीं कर सकता, उसके 
अनुसार लठिया टेककर चलमने वाला बड़ढा शादों कंसे कर सकता है ? बेदिक 
भआाददह के अनुसार केवल ब्रह्मचारों विवाह का अधिकारी है, दूसरा नहों। 
५. विवाह में प्रेम--स्वयंवर की प्रथा 

विवाह पको हुई आय में होना चाहिए, ब्रह्मतारी का ही होना चाहिए, 
अन्नह्मचारी का नहीं होना चाहिए---यह हसने देख लिया। परन्तु विवाह कंसे हो ? 
क्या विवाह के मामले में लड़के-लड़की की भी कुछ सुनी जानी चाहिए, या यह ऐसा 
मामूलो काम है कि इसे एक अपड़ नाई के भरोसे ही छोड़ा जा सकता है ? बेदिक- 
साहित्य में इस विषय में दृढ़ तथा निदिचत सम्सति पायी जातो है। ऋग्वेद (७ अ०, 
७ वर्ग, १७ मं०, १२ संत्र) में लिखा है--- कियतो योषा मयंतो वधूयो: परिभ्रीता 
'पहसा बायेण। म्रा वयूमंवति यत्सुपेशाः स्वयं सा सित्र॑ बनते जने चित्‌ /--बध्‌ 
की इच्छा करने वाले किस पुदक्ष की स्त्री प्रेम करने बालो होगी ? “--दस प्रदन को 
स्वयं उठाकर ऋग्वेद उत्तर देता है--- (सुपेशाः ) सुन्दर रूप वाली वह वध अच्छो है 
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जो (जन चित) अनेक जनों में से (मित्र स्वयं बन॒ते) अपने मित्र को स्वयं चनती 
है।' इस मंत्र में स्त्रो के लिए अपने पति को स्वयं चुनने का विधान है, इसी को 
'स्वयंवर' कहते हें । आज हमारे समाज में लड़का अनेक लड़कियों में से एक लड़की 
को चुनता है, परन्तु प्राचीन भारतीय आदश्ं ठीक इससे उल्टा है। चुनन का 
अधिकार लड़के को नहीं, लड़की को दिया गया है। 

आजकल के ज्यादा-से-ज््यादा सुधरे हुए आदर्श के अनुसार भो चुनने का 
अधिकार लड़के को ही प्राप्त है, और कहीं-कहीं स्वीकृति लड़की से भी ले ली जाती 
है। परन्तु प्राचोन भारतीय-आदर्श के अनुसार चुनने का अधिकार लड़की को 
प्राप्त था, स्वीकृति लड़के की भी होतो थी। तभी तो लड़की के घर बहुत-से 
विवाहेच्छ जाते थे, और उनमें से किसी एक के गले में वर-माल डालो जाती थी । 
दमयंतो के स्वयंवर में दूर-दूर से राजकुमार आए थे, सीता के स्वयंवर में भी राम- 
चन्द्र राजा जनक के यहाँ अपनी परीक्षा देन पहुँचे थे, द्रोपदी का स्वयवर भी ऐसा 
ही था। उसी का अवशेष आज भी बचा हुआ है। वर वध्‌ के घर पर चलकर 
आता है, और वध्‌ के घर पर ही विवाह-संस्कार होता है। यह प्रथा स्वयवर-श्रया 
का हो टूटा-फूटा रूप है, परन्तु आज के स्वयंवर में लड़को नहीं चुनती, लड़का चुनता 
है। प्राचीन स्वयंवर-प्रथा को यह कंसी विडम्बना है ! 

प्राच्ोन-भारतीय-आवद्ं में विवाह होने से पहले स्त्री के एक बड़े भारी 
अधिकार को माना गया है। स्त्री को अधिकार है कि वह किसे अपनो भावी सन्तान 
का पिता बनाए या किसे न बनाए। यह छोटा-मोटा अधिकार नहों है। इस 
अधिकार को पाकर ही स्त्री पति को आज्ञाकारिणो हो सकती है, नहीं तो डंडे के 
जोर पर तो आशा चलती ही है। आज माता-पिता जिस लड़के से चाहते हैँ, लड़को 
को बाँध देते हें । क्या इस प्रकार बेंघ कर पति-पत्नी प्रेम के उस एकता के सूत्र का 
विस्तार कर सकते हूँ, जिसके लिए गहस्थाअ्रम एक साधन-मात्र है ? गृहस्था्रम 
तो अपने आत्मा को विकासत करने के लिए है, पराय को स्वार्थ बनाने के लिए है। 
परन्तु जहाँ प्रारम्भ में ही ठीक चुनाव नहीं हुआ, वहाँ जीवन की धारा शान्ति से कैसे 
बह सकतो है, उसका विकास कंसे हो सकता है ? इसलिए विवाह में नाव एक 
ज़रूरी चीज़ है। वेद के आदेश के अनुसार स्त्री अपने पति को चुनती है, बरती है। 
यह अधिकार पति को न देकर पत्नी को क्‍यों दिया गया है ? क्योंकि गहस्थाअम 
का वास्तविक बोझ तो पत्नी पर ही है। संतानोत्पक्ति का महान कष्ट पत्नी को 
उठाना पड़ता है, अपनो स्वतंत्र-ससा को पति में खो कर एक घर का केंद्र बनकर 
पत्नी को बेंठना है। खूंटे की तरह अविचल रूप से एक जगह उसी को गड़ जाना 
है। जब उस पर इतनी जिम्मेदारों है, और उसके लिए उसको इतना त्याग करना 
है, तो चनाव उस पर न छोड़ा जाय, तो किस पर ? 

६. स्त्री-पुरुष का समेत्री-भाव 

जब पति-पत्नो ने एक-दूसरे को स्वयं चुन; है, तो उनका पारस्परिक सम्बन्ध 

मित्रता के सम्बन्ध के अतिरिक्त और कौन-सा हो सकता है ? दोनों एक-दूसरे के 


४९० भारत की जन-जातियाँ तथा सस्थाएँ 


च्ा 


सुख-दुःख के साथी हैें। इसलिए मंत्र में 'मित्रं स्वयं बन॒ते' का प्रपोग हुआ है। 

अर्थात्‌, स्त्री अपने मित्र को स्वयं चुनतो है। आजकल कितने पुरुष हें, जो अपनी 
सन्नी को मित्र कह सकें। ग॒ह्य सूत्र में लिखा है-- यदेतद हृदयं तब तदस्तु हुदय॑ 

सम, यदिद हृदयं मम तदस्तु हृदयं तब ।-- जो तेरा हृदय है, वह मेरा हृदय हो 

जाय और जो मेरा हृदय है, वह तेरा हृदय हो जाय । विवाह-संस्कार में सप्तपदी' 

के समय-- सरखे सप्तपदी भव--पह पढ़ा जाता है, इसमें भो स्त्री को 'सखा' 

कहा गया है। जंसा प्रारम्भ में कहा गया था--विवाह का उद्देश्य तो जोवन के 

आदशं को पूर्ण करने के लिए एक साधनमात्र है। जोवन का आदर्श संसार के 

सब प्राणियों में अपनापन अनुभव करना है, मित्रता अनुभव करना है। इसलिए 

विवाह में भी पति-पत्नी में मित्रता, सलि-भाव ज़रूरी है, नहीं तो विवाह का एक 
प्रधान उहेदय पूरा हो नहीं हो सकता । 

संसार में ज्ञात से अज्ञात की तरफ़ जाने का प्रयत्न होता है। जो-कुछ 
हमारे पास है, जो-कुछ हमें प्राप्त है, उसो के आधार पर जो-कुछ हमारे पास नहीं 
है, हमें अप्राप्त है, उसे पाया जा सकता है। स्त्री-पुरुष में तो प्रेम स्वाभाविक है। 
उसके लिए कोई सकल पड़ने नहीं जाता, परन्तु प्राणिमात्र के लिए प्रेम का पाठ तो 
सीखना ही पड़ता है, वह बं5-बठे नहीं आ जाता। स्त्री तथा पुरुष के इसो स्वाभावि$ 
प्रेम को प्राणिमानत्र तक ले जाने का, एक कठिन काम को आसान बनाने का प्रयत्न 
गृहस्थाश्रम द्वारा किया जाता है। परन्तु यदि पति-पत्नो में प्रारम्भ में हो सलखि- 
भाव नहीं हूं, मंत्री नहीं है, तज्ञदीक़ो नहों है, तो यह्‌ आशा करना कि गृहस्थाश्रम 
एंसे दम्पतो को आत्मा का विकास करेगा या उसमें प्राणिमात्र के लिए प्रेम उत्पन्न 
करेगा, मूखंता है। इसलिए विवाह के प्रायोन भारतोय आदर में सत्रोी-पुरुष का 
आपस में 'मेत्री-भाव' से खिचे होना ज़रूरी है। इसी प्रेम का, इसी मेत्री-भाव का 
तो आग विस्तार करना है। यह है ही नहीं, तो आगे विस्तार किस चीज का 
होगा ? हम तो समझते हें कि भारतीय-आव्ं को दृष्टि से वह विवाह विवाह ही 
नहीं, जिसमें स्त्री-पुरुध का आपस में मंत्री-भाव या सखि-भाव नहीं । विवाह में 
प्रेम ही तो एक तत्त्व है, जिसे संकुचित-क्षेत्र से निकाल कर हम विस्तृत-केत्र में 
विकसित करना चाहते हेंँ। जिस क्षेत्र में यह बोज ही नहीं पड़ा, वहाँ संसार के 
प्रति मेत्री-भाव का अंकुर कसे फूट सकता है ! 
७. संतानोत्पत्ति 
प्राचीन-भारतोीय-आददहां दो आत्माओं के परस्पर विवाह-बंधन में जकड़ 

जाने पर ही समाप्त नहों हो जाता । वो आत्मा अपने को एक सूत्र में इसलिए 
बाँधते हें ताकि अन्य आत्माओं को भी इसो सुत्र में बाँध लिया जाय। इसो लिए 
विवाह का सबसे ऊंचा आदर संतानोत्पत्ति है। वेद में जहाँ भी स्त्री और पुदष 
का इकट॒ठा वर्भन जाता है, वहाँ सन्‍्तान का जि अवश्य पाया जाता है। आजकल 
को सम्यता के कई लोग तो बार-बार इस बात का वर्ण तन देखकर ताक-भों सिकोड़ने 
रूगते हूं। आजकल के लोग सम्तान-मित्रह का वर्णन बढ़े चाय से पढ़ते हें, सन्‍तानो- 
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स्पत्ति मानो उन्हें खाए-सी जातो है। विवाहित स्त्री तथा पुरुष एक-दूसरे में अपनी 
आत्मा को घ्‌ ला-मिला देते हें। बे--यदस्ति हृदयं तब तदस्तु हृदयं मम--का 
पाठ सीख लेते हे। पुरुष स्त्री को बचाकर सब कष्ट अपने ऊपर झेलना चाहता 
है, स्‍त्री पति को बचाकर जीवन के कष्टों को अपन ऊपर लेना चाहती है। जब 
उनके सनन्‍्तान हो जातो है, तब दोनों सब कष्टों को अपने ऊपर लेकर बच्चे पर किसी 
तरह की आंच नहीं आने देना चाहते। एक सन्‍्तान के बाद दूसरी सन्‍्तान होती हैं, 
दूसरी के बाद ती तरी, तीसरी के बाद चोयी । माता-पिता एक विचित्र पाठशाला 
में शिक्षा पाने लगते हें। एसी पाठशाला में, जिसमें बच्चा कहीं जाग न जाय, इस- 
लिए माता रात-भर स्वयं जागकर उसे गोदी में लिए बंठी रहती है। बच्चे को 
कहीं सर्दो न लग जाय, इसलिए माता अपना सूखा बिछोना उसके नीचे फरके स्वयं 
उप्तके पेशाब से गीले बिस्तर पर रात काट डालती हे । बेंदिक-आदर्श के अनुसार 
आठ-दस बच्चों को इस प्रकार पालकर माता-विता के आत्मा का एंसा विकास हो 
सकता है, जिससे वे दुनिया-भर के बच्चों में अपने बच्चों को झलक देख सकते हूं, 
और अपने आत्मा के तंतु को प्राणितात्र के मनकों में पिरो सकते हें। गहस्थाश्रम 
इस ऊँचे आदर्श का पाठ पढ़ाने के लिए, उसका अनभव कराने के लिए ओर इस 
अनुभव को माता-पिता को रग-रग में रचा देते के लिए पाठशाला है। तभो 
(ऋ १०।११७।६) कहा है--किवलाघो भवति केवलादो-- जो गृहस्थ दूसरे 
को खिलाकर नहीं खाता, वह पाप खाता है!'। वेदिक-आदर्ं के अनुसार सनष्य 
खाने का तभी अधिकारी है, जब खद खाने के पहिले दूसरे को खिला सके; जोने 
का तभो अधिकारी हे, जब दूसरे के लिए अपने जीवन को खपा सके। यही पाठ 
गृहस्थ को अन्‌ भव से सोखना है, दस-बारह को टोली में इस बात का अभ्यास 
करना है। आज तो यह पाठ पढ़ाया जाता है कि अपने जीवन के लिए दूसरे 
को हज़म कर जाओ, परन्तु गृहस्थ का वेदिक-आदर्श यह है कि दूसरे के जीवन के 
लिए अपनो जान देने को ज़रूरत पड़े, तो उसे उठाकर फंक दो। गहस्थ ने इसी 
आदशं को सोखत के लिए विवाह किया है, इसलिए हिन्दू-समाज में सन्‍्तान न होने 
को एक महान्‌ कष्ट समझा जाता है। गृहस्थ का वेदिक-आदशश सन्‍्तानोत्पत्ति है, 
सन्तान-निग्रह नहीं । विवाह में सप्तपदी के समय कहा जाता है, पुत्नान बिन्दावहै 
बहुत ।-- हम दोनों स्त्री-पुरुष बहुत-से पुत्र प्राप्त करे ।/ जिसके सन्‍्तान नहीं, 
उसे मालूम नहीं कि दूसरे के लिए किस प्रकार जगा करते हूं, दूसरे के लिए किस 
प्रकार कांटों पर चला करते हूं, दूसरे के लिए किस प्रकार सूखे चने जबाकर और 
पानो पीकर गुज़ारा किया करते हूँं। हाँ, जो व्यक्ति बिता गृहस्थाअम में प्रवेश किये 
यह सब-कुछ करने के लिए तेयार है, वेदिक-आदश के अनसार उसके लिए विवाह 
का भी विधान नहीं है। उसके लिए तो ब्राह्मण ग्रन्थों में लिखा है--यदहरेव 
विरजेत्‌ तदहरेव प्रश्नजेत्‌--जिस दिन उसमें समता का भाव छूट जाय, सीमित- 
ममता के स्थान पर विशज्ञाल-ममता का भाव आ जाय, 'एकत्वसनुपद्यत:' का 
साक्षात्कार हो जाय, उसी दिन भगवा रेंगवा ते । परन्तु ऐसा सब के लिए सम्भव 
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नहीं है। साधारण लोगों के लिए इस ऊँचे आदर्श को जीवन में सोखने का तरौक़ा 
गृहस्थाश्रम में प्रवेश करना ही है। वंदिक-आदर्श के अनुसार विवाह तभी सफल 
कहा जा सकता है, जब उसका फल सन्‍्तान हो। पत्नी का लक्ष्य माता बनना, 
और पति का लक्ष्य पिता बनना है। जो पत्नी माता नहीं बनी, और जो पति पिता 
नहीं बना, उसने गहस्थी का पाठ ही नहीं सीखा । 
८. संतान कसी हो ? 

भारतीय-आदश्ं सन्‍्तानोत्पत्ति पर बल देता है, परन्तु सन्‍्तान कंसी हो ? 
सन्तति-सुधार के विज्ञान का तो युरोप में अब प्रचार होने रूगा है, परन्तु भारतीय- 
विचार-परम्परा इस प्रकार के विचारों से भरो पड़ी है। जिनका यहाँ की विचार- 
घारा से साधारण-सा भी परिचय है, वे यह देखे बरगर तो रह नहों सकते कि 
वदिक-साहित्य में सन्‍्तति-सुधार (२४०८-०८८॥९०॥) का विचार जगह- 
जगह भरा पड़ा है। भारतोय-आदश के अनुसार टूटी-फूटी सन्‍्तान उत्पन्न करने 
को सख्त मनाही है। वेद में स्त्री को 'वीरसू' कहा गया है, अर्थात्‌, वीरों को उत्पन्न 
करने वालो, कायरों ओर ब॒ज़दिलों को नहों; युद्ध में छाती पर वार लेने वालो 
सन्‍्तान को पंदा करने वालो, पीठ पर नहीं। वेद का कोई मंत्र ऐसा नहीं, जिससें 
सन्तान का जिक्र तो हो, और उसमें यह न लिखा हो कि वह सौ साल तक जीने वालो 
हो, हृष्ट-पुष्ट हो, उत्तम विचारोंवालो हो, माता-पिता से कहों आगे बढ़ी हुई हो । 
एक जगह कहा है-- 

'त॑ माता दशमासान्‌ बिभरत से जायतां वीरतमः स्वानाम्‌ | 

वश मास के बाद जो पुत्र हो, वह -- स्वानाम्‌--अपने सब सम्बन्धियों 
में से-- बीरतमः जायताम--वीरतम हो, अर्थात्‌ संब से अधिक बोर हो। 
संस्कृत से साधारण-सा परिचय रखने वाले व्यक्ति मे भी यह सूक्ति सुनो होगी--- 

एकेनेव सुपृत्रण सिही स्वपिति निर्भया। 
सहेव दशभिः: पुत्रर्भारं बहति गर्दभी ॥ 

“-शरनी एक सुपुन्न से निडर होकर आराम से सोती है, और गधो दस पुत्र 
होने पर भी भार हो ढोतोी है। 

सन्‍्तानोत्पत्ति का आदर कु्ते-बिल्लियों को तरह झोल-की-झोल पेदा कर 
देना नहीं है। बंदिक-आद्ां यह है कि पिछलो पीढ़ो शारीरिक, मानसिक तथा 
आत्मिक गुणों में जिस ऊंचाई पर खड़ी थी, अगली पीढ़ी उससे दस क़दम आगे बढ़ों 
हैई हो, और पिछलों से बहुत आगे निकल जाय। इस प्रकार हर-एक पीढ़ो पिछलो 
पीढ़ी से बहुत आगे निकलती जाय, और हर-एक २५ साल के बाद मानव-समाज में 
एक आइचर्य-जनक उन्नति दिखाई दे। आज अगलो पीढ़ी पिछलो से आगे बढ़ने 
के बजाय उससे दस क्दम पीछ हटकर जन्म लेतो है, और पंदा होकर आगे बढ़ने के 
बजाय पीछे को तरफ़ बेतहाशा दौड़ पड़ती है। जो हमारे माता-पिता के क़र और 
झरीर थे, बे हमारे नहीं हें; और, जो हमारे वादा-परवादा के शरीर थे, वे हमारे 
साता-पिता के नहीं हूँ। यह दौड़ आगे को नहीं, पीछे को है। चेदिक आदर्श 
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ठीक इससे उल्टा है। वहाँ तो लिखा है-- स्वानां वोरतमः जायताम्‌---अर्थात्‌, 
आने वाली सन्‍्तान इतनो बोर ही, जितनो पिछलों में से एक भी नहीं हुई । इसो 
प्रकार एक और मंत्र में लिखा हे-- 

अनूनः पूर्णो जायताम अश्लोणो5पिशाचधीत:।' 

--सन्‍्तान अनून' हो, उसमें कोई न्‍्यूनता न हो, कभी न हो, और पूर्ण 
हो। इतना हो नहीं कि उसमें कोई कमी न हो, प्रत्युत वह सब बात में पूर्ण हो। 
साथ ही वह अधिज्ञाचधीत:' हो, अर्थात्‌ वह पिज्ञाच (बुरे विचारों) को सन्‍्तान न 
हो। बेदिक-आदश यह है कि एंसे विचारों को लेकर सन्तान उत्पन्न को जाय। 
बेद के अन सार विवाह का आदर ं स्त्री-पुरुषों की एसी श्रेणी को जन्म देना है, जो 
पिछलों की अपेक्षा वीरतम' हो, अनन' हो, पूर्ण! हो, और 'पिशाच'-विचारों से 
मुक्त हो; इसके विपरोत आज एसो सन्‍्तानें उत्पन्न हो रही हैं, जो कायर-तम' 
है, न्यून' हैँ, अपूर्ण' हे और (पिशाच'-विचारों को हें । आज बेसमझे-बूझे में सन्‍्तानें 
गले पड़ जाती हे, ऐसो सन्‍्तानों का भविष्य क्या हो सकता है ? 


९, घर में स्त्री की स्थिति 


विवाह के बाद स्त्री को घर में क्या स्थिति होनी चाहिए इस पर भी वंदिक- 
साहित्य में प्रकाश डाला गया है। बहुत-कुछ होने पर भी आज स्त्री को घर में 
कोई स्थिति नहीं है। वह परे में लिपटो रहतो है, घर में रहती हुई भी वह मानो 
घर मे नहीं है। परन्तु अर्वाचोन इतिहास को छोड़ दिया जाय, तो प्राचीन साहित्य 
में पर्दे को कोई स्थान नहीं है। जेसे पुरुष अपना मुंह खोलकर चल-फिर सकता है, 
वैसे स्त्री भी खुले मुंह विचरण करतो है। वेद का कथन है--सुमंगलोरियं 
वधूरिमां समेत पश्यत ।-- यह मंगल करने वालो वध है, इसे आकर देखो । 
पदें के जमाने में अगर कोई अपने मित्रों से कह बेठे कि मेरी स्त्री को आकर देखो, तो 
लोग उसका नाक में दम कर दें। हम इतने गंदे हो गए हूँ कि वंदिक-साहित्य 
का यह ऊंचा भाव कि पति अपनी पत्नी का अपने सित्रों से परिचय कराए--- 
हमारे गले के नीचे नहीं उतर सकता। वेदिक-आदर्श के अनुसार पति-पत्नी का तो 
विवाह से पहिले ही परिचय होना चाहिए। हमारा गंदा समाज यह समझता है 
फि किसी स्त्री का पति, पिता, पुत्र या भाई के सिवा किसी अन्य पुरुष से परिचय 
होगा, तो ज़रूर गिरावट को आशंका रहेगी, परन्तु भारतोय-आदर्श तो एक ऐसा 
समाज उत्पन्न करना चाहता है, जिसमें स्त्रियाँ पुरुषों से और पुरुष स्त्रियों से ऐसे 
हो स्वतंत्र रूप से सिल-जुल सकें, जेसे पुदव पुरुषों से मिलते हूं, या स्त्रियां स्त्रियों 
से मिलती हें। हमारी प्रावोत विचार-धारा में स्त्रो को घर में लाकर कोठरी 
बन्द नहीं कर विया जाता, वह पर्दे में कद नहीं रहती । वह एसी ही स्वतंत्र विचरती 
है, जते समाज में पुरुष ओर इसके साथ उसके गिरने को कोई आशंका भी नहीं 
रहती । हमारी प्राचीन परम्परा में एसे ही समाज की कल्पना को गई है जो वत्तमान 
कल्पना के अनुकूल है। 


४९४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


यरोप में स्त्री को पुरुष को 'उत्तमाधध' (छेशाथ ॥श) कहते हूँ; 
परन्तु हमारे यहाँ उसे अर्धाडिनो' (0०४ ॥07) कहा गया है। वहाँ 
उत्तमा्ध (8&/6' ॥&) होते हुए भो स्त्री को यह स्थिति है (कि कन्यादान 
के समय सारा कांय लड़की का पिता अकेला करता है। वह न हो, तो लड़की का 
चचा कन्यादान का अधिकारी है, परन्तु वेदिक-विवाह में कन्यादान को विधि 
तब तक पूर्ण नहीं समझो जाती, जब तक कन्या के पिता के साथ उसकी माता भी 
यज्ञ-वेदी पर नहीं बंठती । वेदिक मर्यादा का कोई यज्ञ पूर्ण नहों समझा जाता, 
जब तक यजमान और यजमान-पत्नी दोनों भाग न रूँ। जिन लोगों की मर्यादा 
किसी समय इतनी ऊँची रही हो, उनके यहाँ लड़कियों को शिक्षा तक बंद कर दी 
गई, यह सभय का ही फेर था, परन्तु इसमें सन्देह नहीं कि बंदिक-आदक्ष में स्त्रियों 
को स्त्री होने से किसी बात की रुकावट नहों थी। पुरुष तथा स्त्री, ऊंच तथा नीच, 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय तया शूद्र, सब को राज्य को तरफ़ से अपनो योग्यता के 
विकास के लिए समान अवसर मिलना चाहिए, उन्नति का एक-जेसा तथा प्रा- 
पुरा मौक़ा मिलना चाहिए, यह बात भारतोय विचार-धारा को नींव में पड़ो है। 
यज्‌० (२६।२) में कहा है-- 
यथेमां वां कल्याणीमावदानि जनेम्यः।' 
वंदिक-साहित्य के अनुसार स्त्री को शिक्षा प्राप्त करने का पूरा-पुरा अधि- 
कार है, और उतना अधिकार है, जितना पुरुष को । इसके सिवा उसे वे सब दूसरे 
अधिकार भो प्राप्त हें, जो पुरुष को हूं। वेद में स्त्री तथा पुरुष के अधिकारों में 
कोई भेद नहों किया गया। 
ऋग्वेद (१०१५९) में तो यहाँ तक कहा है--- 
अहं केतुरहं मूर्धा अहमुग्रा विवाचनी।' 
अर्थात्‌, में समाज को मार्ग दिखान बाली पताका हूँ, में समाज का सिर हूँ, 
में बड़ा अच्छा विवाद करन बालो वकोल हूँ। 
इती सूक्‍त में आगे कहा है-- 
यथाहमस्पय बीरस्य विराजानि जनस्थ च।' 
अर्थात्‌, में इन बवीरों की राशी हें, इस सेना की अधिनंत्रो हूँ। 
एफ स्त्री, जो विवाहिता है, अपने विषय में कहतो है-- 
मम पुत्रा: शत्रहण: अथो में दृहिता विराद।' 
(ऋग्वेद, १०११५९।३ ) 
अर्थात्‌, मेरे पुत्र शत्रओं को मारने वाले और मेरी लड़को प्रदीप्त ज्योति- 
बाली हो । 
इन मंत्रों में विवाहिता स्त्री के समाज का समर्थ न्य होने, उसके जकील तथा 
लेनापति होने का वर्भन पाया जाता है। इसका यह स्पष्ट अभिप्राव है कि हमारा 
प्राचोन-साहित्य स्त्री के अधिकारों को पुरा-पूरा स्वीकार करता है। यह ठीक है 
कि ये अधिकार उती स्त्री को प्राप्त होने चाहिएं, जो अपने आल-अच्चों के प्रति 
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अपने कत्तंव्य का भली प्रकार पालन कर रही हो, या जिसने बाल-बच्चों को पालन 
को कोई ज़िम्मेदारी अपने ऊपर न लो हो । बाल-बच्चों की देख-रेल खोकर किसो 
स्‍त्री को इन कामों में हाथ डालन का अधिकार नहों है। आज युरोप में स्त्रियाँ 
रोटी काट कड़ा कमाने के लिए ज॑!वन-संग्राम में जा पड़ी हें, इससे उनका गृहस्थ 
जीवन उजड़ गया है, क्योंकि गहस्थी का चलाना और रोटो के लिए कक्मकश 
करना दोनों परस्पर विरोधो बातें हें। वेदिक-आदझं में उसो पुरुष को विवाह करने 
का अधिकार है, जो विवाह से पहले--“ममेयमस्तु पोष्या--अर्थात्‌, में इसका 
भरण-पोषण करूँगा, इस बात का ऐलान कर सके, वह एक सभा में खड़ा होकर 
यह घोषणा कर सके कि वह अपनी पत्नी का और बाल-बच्चों का पालन-पोषण कर 
सकेगा। शायद यूरोप में सत्रो को पुरुष का उत्तमार्ध' (8206 ॥ौॉ ) इसलिए 
कहा जाता है, क्योंकि वह बाल-बच्चों की देख-रेख भी करतो है, ओर पुरुष के 
मक़ाबले में रोटी भो कमा लातो है। वह खुद ही पुरुष से 'उत्तम' (8९06) हो 
गई। वदिक-आदर्श के अनुसार तो वह अर्धाड्धिनो' (£वण० ॥शॉ१) है। 
पुरुष रोटी कमा कर लाता है, और स्त्री बाल-बच्चों को देख-रेख करतो है। 
उन्होंने अपने काम का इस प्रकार बेंटवारा कर रक्‍्खा है। वेदिक-आदहं के अनुसार 
सत्री-पुरुष में एक-दूसरे से अच्छा-बरा होने फा कोई मौका नहीं है। दोनों का 
क्षेत्र अपना-अपना है। दोनों ने श्रम-विभाग के अनुसार रज़ामंदोी से भिश्न-भिन्न 
क्षेत्र चन लिए हें। पुरुष के क्षेत्र में स्त्री दखल नहों देती, और सत्रो के क्षेत्र में पुरुष 
चुप रहता है। दोनों अपने-अपने क्षेत्र में काम करें, तो वे दोनों एक-दूसरे से बढ़ 
कर हैं, और इसलिए एक-दूसरे के बराबर हें। 


१०. पत्नी घर को सम्नाज्ञो हे 
हमने देख लिया कि प्राचोन भारतीय आदर्श के अनुसार स्त्री को घर में क़ंद 


नहों किया जाता, वह स्वतन्त्र रहती है। उसे पढें में क़ेद नहीं रक्‍्ला जाता, वह 
पुरुषों के साथ भी स्वतंत्रता से मिलती है, और समाज को गंदा करने के बजाय उसे 
गंदा होने से बचाती है। स्त्री इस प्रकार समाज को नेतिक-स्थिति (४/००। 
(076 ) को ऊँचा बनाए रखतो है। हमने यह भी देख (लिया कि यदि वहू बारू- 
बच्चों को परवरिश के कत्तंव्य को पूरी तरह से निभा रही है, या इस झगड़े में हो 
नहीं पड़ रही, तो उसे वकालत करने, सेनापति बनने और राज्य के ऊंँचे-से-ऊंँचे 
पद तक का भी पुरुष के समान पूरा अधिकार है, परन्तु अधिकतर वह इस कइ्मकहा 
में नहीं पड़तो, यह कास पति के सुपुदं रहता है। पति तथा पत्नी दोनों अपने-अपने 
क्षेत्र में राज करते हें; अब हमें यह देखना है कि पत्नो का अपने घर में फिस प्रकार 
का राज है ? 

आज हमारे घरों में स्त्री-जाति को स्थिति दसी से बढ़कर नहीं है। 
लड़के का विवाह होता है, नई बहू घर आती है, परस्तु उसके साथ उसको सास का 
बर्तावा ऐसा होता है भेसा नौकरानो के साथ। विवाह से पहले यदि नौकरानी 
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होती है, तो बहू आन पर यह समझा जाता हे कि अब नौकरानो को क्‍या ज़रूरत 
है, बहू जो आ गई, वह सारा काम-काज कर लेगी । हमारे कहने का यह अभिष्राय 
नहीं कि बहू को काम नहीं करना चाहिए, इस कथन का इतना ही अभिप्राय है 
कि बहू पर काम का बोझ उसे नौकरानो समझ कर डाला जाता है, घर की जिम्मे- 
दार मालकिन समझकर नहों। सास के हाथों घी का भरा कनस्तर गिर जाय, तो 
कुछ नहीं, परन्तु यदि बहू से एक सुई भी टूट जाय, तो सास उसके सिर हो जातो है। 
तभो आजकल सास और बहुओं को नहीं बनती । वंदिक आदशं एसा नहीं है। 
बेद में कहा है-- 

यथा सिन्धुनंदीनां साम्राज्यं सुषबे व॒षा। 

एवा त्वं सम्राश्येधि पत्यूरस्तं परेत्य | (अथवं० १४।१।४३) 

“जैसे समुद्र नदियों का राजा है, इसी प्रकार पति के घर में तू समप्नाज्ञो 
अर्थात महारान। होकर रह। सम्राज्ञी भी कंसी ? 

“सम्राक्येधि व्वशुरेष्‌ सम्राज्यत देवप। 

ननान्दु: सम्राज्येधि सम्राज्यत स्वश्रुवा: ॥”.. (अथवं० १४१४४) 

--तुझे तेरा इवश्र घर की महारानी समझे, तेरे देवर तुझे सम्राज्नो समझें, 
तेरी ननदें तेरा शासन मानें और तेरी सास तुझे घर की महारानी माने । 

भारतीय-साहित्य स्त्री को घर में यह स्थिति देना चाहता है। माता-पिता 
का कर्तव्य है कि जब उनका पुत्र विवाहित हो जाय, तो अपन हाथों से घर का 
राज अपने पुत्र तथा पुत्र-वध्‌ को दे दें। अपने पुत्र को वे घर का राजा बनाएं, 
ओर पुत्र-वध्‌ को घर की महारानी। इसके बाद वे उस घर में न रहें, और यदि 
रहें, तो अपने पुत्र तया पुत्र-वध्‌ को प्रजा होकर रहें। सास घर के खज़ान को 
जाबी नई बहू के हाथों में रख कर उसे घर को मालकिन बना दे। इस आदर 
को सुनकर आजकल को सासे शायद चोंक पड़ें और समझें कि इन बातों को सुनकर 
उनकी बहुएँ बिगड़ जायेंगी। हमें एक बुढ़िया का पता है, जो बेचारी अंधी हैं, 
चल-फिर भो ज्यादा नहीं सकतो, परन्तु यह हर-एक चोझ को चाबी अपने पास 
रखतो है। जब उसके पोते पेसा माँगते हैँ, तो वह अपने सिरहाने के नोचे से 
जाबियाँ टटोलकर उन्हें पसे देती है। वह इस बात को बर्दाइत नहीं कर सकती कि 
उसको बहू बच्चों को पसे दे दे। जब कभो बच्चे लड्डू माँगते हे, तो वह सन्दूष 
' खोल कर उन्हें लड्डू, वेन में घण्टा-भर लगा देतो है, और शरारती लड़के यह देख 
कर कि वादों देख नहीं सकती, चुपके-से एक-एक लू, और उड़ा ले जाते हूँ । यह 
बुढ़िया हमारी सासों का नमूता है, जो घर में बहू का राज नहीं देख सकतीं । 
सभा-सोसाइटियों में भी ऐसो सासों को कमी नहीं है। मंत्री-प्रधान के पदों को जो 
लोग जन्म-जन्मान्तरों को वषोती जायदाद समझते हे, और नव-यवकों को आगे 
नहीं आन देते, वे सोसइटियों की सासे हूं। प्राचीत भारतीय-आदश्श यह नहीं है। 
लड़का जब बड़ा हो जाय, तो अपना स्थान उसे दे देवा अपने देश की पुरातन मर्यादा 
है। बंदिक-मर्यादा तो यह है कि पति-पत्ली अपने आत्मा को इतना विकसित करें 
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कि जब तक उनके लड़के को शादी ही, तब तक वे सोह के बंधन को घर से निकालकर 
घर के बाहर फंछान लगें, पराथ को स्वार्थ बनाने का पाठ सीखते-सोखते अपने क्षत्र 
स्वार्थ से सर्वंथा ऊपर उठ जाँय। जिसने ग॒ हस्थाअम में प्रवेश करके इसमें से 
निकलना नहीं सोखा, जिसने बंधनों में पड़कर उन्हें काटना नहीं सोखा, वह गहस्था- 
अंम को एक कीचड़ बना लेता है, ओर स्वयं उसका कोड़ा होकर उसमें रंगने लगता 
है। जो पति-पत्नी इस प्रकार ग्‌हस्थाशअ्रम के कीड़े हें, वे अपनो बहू के सिर पर 
अपने ही हाथों से उस सा ज्राज्य के सेहरे को कंसे बाँध सकते हूं, जो अब तक उनके 
सिर पर बंधा था। परन्तु नहों, गहस्थ का प्रायोन भारतीय-आदह््श यही है। 
बेदिक घर में नई बहू शरंगार करके प्रवेश करती थी, और उस घर में उसके सास, 
ससुर, ननद ओर देवर उसे घर को रानी समझ कर उसे स्वीकार करते थे। 
यह उस आदशं के सामने शुकना था जिस आदर्श का जीवन में क्रियात्मक पाठ 
सोखन के लिए इस नव-दम्पतोी ने गहस्थाअभ में प्रवेश किया है। अब तक इनके 
मआता-पिता ने इस आश्रम में पच्योस वर्ष तक अपने आत्मा के विकास का पाठ 
सोखा था, स्वार्थ को जड़ों में परा्थ का पानी सोंचकर परायथ को हो सवा बना 
लिया था। अब ये नोसिखिये भो उसो क्रम में से गुज़्र कर जीवन के लय््य को 
अपने समीप लाने का प्रयत्न करेंगे। 
११. गहस्थ का आदरश गहस्थों को छोड़ना हें 

हमने देख लिया कि विवाह का वंदिक-आदहा क्‍या है। विवाह खिलवाड़ 
नहों है, यह विघधय-भोग का साथन नहों है। अथवं-बेद में पत्नो को सम्बोधन करके 
कहा गया है-- 

पत्युरन॒ब्रता भूत्वा संनद्यस्व अमृताय कम्‌ ।। (अथर्बे० १४।१।४२) 

“पति के पीछे चलूतों हुई अमृत पाने को तेयारी कर ! विवाह अमृत 
पान को तयारी के लिए है! इस असुत को अथव॑ं-वेद के इसो सूक्त में एक दूसरे 
स्थल (६४ मंत्र) पर समझाया गया है-- 

ब्रह्मापरं य॒ज्यतां ब्रह्म पूर्व ब्रह्मान्ततो मध्यतो ब्रह्म सर्वतः। 

अनाव्याधां देवपुरां प्रपद्मय शिवा स्थोना पतिलोके विराज॥ 

“पत्नी के पीछे ब्रह्म हो, आगे ब्रह्म हो, आखिर तक ब्रह्म हो, बीच में ब्रह्म 
हो, और चारों तरफ़ ब्रह्म हो। इसो प्रकार ब्रह्म से घिरी हुई पत्नो पति-लोक में 
राज्य करे। ब्रह्म का अथ्थ है --बड़ापन, महानता। यह महानता कया है? 
हम अन्नह्म हैं, छोटे हे, बहुत छोटे हूं, स्वार्थ में गड़े हुए हें, अपने सिवा हमें कुछ नहीं 
दिखलाई देता। विवाह से पति-पत्नो ब्रह्म की तरफ़ जाते हें, ब्रह्म का अथं 
परमात्मा नहीं परन्तु बड़ापन है, वे छोटे से बड़े होते हें, घोरे-धीरे वे बहुत बड़े हो 
जाते हे, स्वार्थ के गढ़े से सिकल कर परा् के समोप पहुँच जाते हे, उन्हें अपनापन 
भूल जाता है, और अपभे सिया सब-कुछ दिखलूईई देने लगता है। गृहस्थ-आभ्रम 
मनष्य को जोजत के इसी आदक्ष की तरफ़ ले जाता है। यदि गृहस्थाभ्रम सनृध्य को 
जीवन के इस आदहां को तरफ़ नहीं छे जाता, तो वह गृहस्थ मृहस्थ नहों है, वह इस 
डर 
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आभ्रम को खिल्लो उड़ाना है। इसो लिए ग्‌ हस्थ के जितने आद््ों का ऊपर बजंन 
किया गया है, उन सब में ऊंचा आदर्श यह है कि गहरस्थ एक खास समय पर आकर, 
एक खास मंजिल पर पहुंच कर, ऐसो स्थिति में पहुंच कर कि जब उसने दूसरों के 
स्वार्थ को अपना स्वार्थ बनाना सील लिया है, गृहस्थाभम से भी ऊपर उठ 
जाय, इस आश्रम का भो त्याग कर दे। गहस्थी में प्रवेश गृहस्थी में से निकलने 
के लिए है, उसो में बंठे रहने के लिए नहों। यह जीवन के उहेद्य को सफल 
बनाने के लिए एक साधन है, स्वयं कोई लक्ष्य नहों; यह एक सराय है, निज का 
सकान नहीं; गृहस्थी को किसो ऊंये टीले पर पहुँचना है, रास्ते में ठहरना नहों। 
गहस्थ का यह आदर्श उसके सब आवशों का शिरोसणि आदर्श है, क्योंकि यदि 
ग॒ हस्थ इस बात को नहीं समझा, तो वह कुछ नहीं समझा । 

प्राच्ोन-काल में ग हस्थ आअम का यही आदशं समझा जाता था। उत्तर- 
राम-चरित' में एक दृश्य का वर्णन है। राम तथा लक्ष्मण मुनियों के कपड़े पहने 
हुए हूं, और दोनों इृक््वाकु-वंश के प्रायोन राजाओं के खित्र देख रहे हें। उन चित्रों 
में इदवाकु-वंश के सब राजाओं का वानप्रस्थ-आश्रम का चित्र है। इसे देखकर 
लक्ष्मण कहते हें--- 

“पृत्रसंक्रान्तलक्ष्मीकंयंद. वद्धेक्ष्वाकुभिर्ष तम्‌ । 
धृत॑ बाल्ये तदार्येण प्रुण्यमारण्यकब्रतम्‌ || 

“इक्ष्याकु-वंदा में यह प्रथा थो कि जब वे वद्ध हो जाते थे, तो लक्ष्मी को 
पुत्र के हवाले कर दिया करते थे। हे राम ! तुमने तो यह जंगल में विचरन का 
वानप्रस्थियों का बाना बचपन में ही पहन लिया।”” दिलोप ने जब वद्धावस्था आने 
के कारण वानप्रस्थ लिया, तो उसका वर्णन कालिदास ने इस प्रकार किया है :---- 

अथ स विषयव्यावत्तात्मा यथाविधि सूनवे; 
नपतिककुदं॑ दत््वा यूने सितातपवारणम्‌ | 
मुनिवनतरुच्छायां देव्या तया सह शिक्षिये; 
गलितवयसामिक्वाक्णामिंदय हि. कुलब्रतम्‌।” 

“विषयों से अपन मत को खोंबकर दिलोप ते यथाविधि राजा के चिह्न 
को अपने पुत्र रघ के सुपुरं किया, और स्वयं देवो के साथ जंगलों की छाया में चला 
गया। बूढ़े इक््वाकुओं का तो यह कुल-प्रत है इसो प्रकार जब रथ बढ़ा हो 
गया, ओर उसका लड़का अज विवाह करके घर आया, तो कालिदास कहता है :--- 

“प्रथमपरिगता्थंस्त॑ रघुः सन्निव॒त्तं, 
विजयिनमभिनन्द इलाध्यजावासमेतम्‌ । 
तदुपहिंतकुटुम्ब: शान्तिमार्गोत्सुको5भूत्‌, 
ने हि सति कुलब॒र्ये सूर्यवंदया गृहाय॥ 

“यदि कुल को भरी, कुल का स्तम्भ--पुश्र--मौजद हो, और माता-पिता 

यद़ हो जाँय, तो धृर्यंबंशी राजाओं में धर में बेठने की प्रया नहीं है।'' 
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इसी प्रकार अभिशान-दाकुन्तल में वुष्यल्त अपने कुल की परिपाटी' का 
उल्लेख करता हुआ कहता है-- 

“भवनेषु रसाधिकेषु पूर्व क्षितिरक्षार्थभूशन्ति ये निवासम्‌ । 
नियतेकपतिब्रतानि पदचात्‌ तरुमूलानि गृहीभवन्ति तेषाम्‌ ॥” 

“जो लोग बड़े-बड़े भवनों में रहा करते हूं, वृद्धावस्था में जाकर वे वक्षों को 
जड़ों में अपना आसन जमा लेते हूं ।” जिस समय शकुंतला का दुष्यंत से विवाह 
हुआ है, तब जेसे लड़कियाँ बिदाई के समय अपनो माँ से पूछतो हूं, अब मझे कब 
बुलाओगी, बसे शकुंतला ऋषि कण्व से पूछतोी है, आप मुझे कब ब॒लाएंगे ? कण्व 
ऋषि उत्तर देते हें :-- 

“भृत्वा चिराय चतुरन्तमही-सपत्नी 
दोष्यन्तिमप्रतिरथं तनय॑ निवेश्य । 
भर्ता तदपितकुटुम्बभरेण. सार्घ 
शान्ते करिप्यसि पद॑ पुनराश्रमे5स्मिन्‌ ॥। 

“देर तक तू राज्य करतो-करतो जब अपने लड़के को गही पर बंठा देगी, 
तब अपने पति के साथ वानप्रस्थिनी बनकर इस आश्रम में आना ।” 

प्राचीन-काल के वानप्रत्थियों के ये वर्णन हें। उस समय गहस्थी २५ 
साल के बाद घर छोड़ कर जंगल में घनो जा रमाता था। राजा-महाराजा भो बड़ी 
खशी से रेहासी कपड़े उतार कर सादे कपड़े पहन लेते थे । भारत के बड़े-बड़े 
शहरों के इदं-गिर्द वानप्रस्थियों के आक्रम हुआ करते थे। इन आश्रमों से 
बनष्य-समाज के लिए आध्यात्मिकता का पवित्र त्रोत बहा करता था। संसार के 
नाना प्रकार के झंझटों से थके हुए गृहस्थ-समाज के लिए ये वानप्रस्थियों के 
आश्रम शान्ति का उदभव-स्थान हुआ करते थे। वे गृहस्थियों को उनका आदर्श 
चिताते रहते थे। आज वह आवशा सर्व या रूप्त हो गया है और इसो लिए हमारा 
सामाजिक जीवन अत्यन्त गंदा हो रहा है। जिन लोगों को घर छोड़ वनों में चला 
जाना चाहिए था, वे सभा-सोसाइटियों के मंत्री, प्रधान बनने के लिए लड़ रहे हें, 
पार्टी बंदियों के चक्कर में पड़े हुए हे, एक-दूसरे को नोचा दिखाने में, एक-दूसरे को 
पछाड़ने में ओर अपने शठे गौरव को चार दिन तक ओर क़ायम रखने में दिन- 
रात घड़यन्त्रों में लगे हुए हुं। यदि वंदिक-आदशों को कोई स्टेट होती, तो इन 
सब को घर से निकाल कर बाहर करतो, और सामाजिक-जोबन को गन्दा होने से 
बचा लेतो। ग्‌हस्थ का आदश गृहस्थाअम को छोड़ देने में है, इसमें पड़े रहने में 
नहीों। महाराज 'रघु' अपने पुत्र अज' को सिहासन पर बेठा कर जंगल में जा बेठे 
थे, मनि याशवल्क्थ अपनो सम्पत्ति का बेंठवारा कर तपोवन में चले गए थे। 
दे दुनिया से भाग कर नहीं गये थे। वे दुनिया में से गुशर कर गये थे, हसके 
सुल-दुःल का अनुभव करके गये थे। इससे से गुजरते हुए उन्होंने जोवन के महाम्‌ 
आवहां को सोल लिया था. उनका जोबन छोटे क्षेत्र से निकल कर बड़े क्षेत्र में विचरने 
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रूगा था; उनके आत्मा में से स्वार्थ का बीज नष्ट हो चुका था, ओर उसमें पराथ॑ 
का बीज जड़ पकड़ रहा था; उन्होंने अपन लिए न मर कर दूसरों के लिए मरना सोख 
लिया था। ऐसे महात्माओं के सम्मुख जब मृत्यु आती थो, तो उनके चरण चूमने 
के लिए, न कि उनके सिर पर प्रहार करने के लिए। ऐसा दृश्य फिर से देखते के 
लिए आज आँखे तरस रही हूं। आज उन प्राचीन तपोवनों से निकलते हुए सन्देश 
को तरफ़ कान रूगाकर सुनने की आवश्यकता है। 

भारत के प्रायोन वेदिक आदश के अनुसार गृहस्थाक्रम को तभो सफल 
कहा जा सकता है, जब आय के एक खास भाग में आकर जंसे सांप कंचलो को 
उतार फकता है, बसे इस आश्रम को भो छोड़ दिया जाय, और अगले आश्रम में 
प्रवेश किया जाय। गृहस्थ-आश्रम का आदर्श तो 'जोवन के आदर्श को पूरा 
करन को 'रंखला में एक कड़ी है। विवाह का वेदिक आदर्श तभी सफल कहा जा 
सकता है, ओर वहाँ तक सफल कहा जा सकता है, जब तक और जहाँ तक वह 
जीवन के आदर्श को सफल बनाता है। जब गृहस्थी उस आदर तक पहुँच जाता है, 
तब अनायास उसके मुंह से निकल पड़ता है-- यो5सावसो पुरुष: सो हमस्मि। 

इसी आदेश का दुसरे शब्दों में कठोपनियद ते वर्णन किया है-- 

“मृत्यो: स मृत्यमाप्नोति य इह नानेव पश्यति”। 

संसार में एकता देखने में ओोवन है, भिन्नता देखने में मृत्यु है। गृहस्थ मनृष्य 
को मिन्नता को तरफ़ से खॉंच कर एकता की तरफ़, जोवन की तरफ़, अमरता को 
तरफ़ ले जाता है--बस, यही बिवाह का प्राचोन भारतोय आदझ् है। 
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१. जीवन-विषयक दो दृष्टियाँ--भोग तथा त्याग 

बम्बई का शहर है, सामने रूम्यो सड़क है, लोगों की भारी भीड़ उमड़ी 
चली जा रही हे, कन्ष-से-कन्धा टकराता है, कुछ आ रहे हे, कुछ जा रहे हें, स्त्री- 
पुरुष, बाल-वद्ध-यवा सभो हूं। किसो को खड़ा करके पूछिये, क्‍यों भाई, कक्‍्यां 
हुआ, इस तरह बेतहाशा किधर भागे जा रहे हो, तो वह बिना रुके, चलता- 
चलता जो कह जाता है उसका मतलब होता है, रोटो का फ़िकर, आगे-पोछे का फ़िक 
गहीं, आज का और अब का फ़िक्र--इसी फ़िक में, वह क्या और दूसरे क्या, सभो 
भागे जा रहे हें। अब हरद्वार का नज़ारा देखिये। गंगा का तट है, हर की पंड़ो,. 
सेकड़ों साधू भगवा रमाये इधर-उधर टहुलू रहे हूं। कुछ सण्डली लगाये धर्म को 
चर्चा कर रहे हूं। किसी मण्डलो में जाकर पूछिये, महात्मा लोगो ! आपंको 
मालम है, आज संसार को कया दशा है, रोटो का प्रइन सब को व्याकुल कर रहा है, 
इसी समस्या को हल करने में प्रत्येक व्यक्ति जुटा हुआ हूं, तो वे क्या उत्तर देते हें? 
महात्माओं को सब्हलो कहतो है, हाँ, हमें मालस हूं, परन्तु हमें इससे क्‍या, हम तो 
आत्मा के जिन्तन में लगे हुए हे, आज को और अब की नहीं, हम आगे और पीछे की 
समस्या को हुल करने में ऊगे हूं। संसार अनित्य है, घर-बआर, वन्ध-बान्धव, 
स्त्री-पुत्र सब अनित्य हें, इन्हें छोड़ हम नित्य आत्मा-परमात्मा की खोज से लगे 
हुए हैं। 

जीवन के विवय में यही मोटे-मोटे दो विचार हैं। एक व्ंमान सें जीना 
जाहता है, उसे मविव्यत्‌ का विचार नहीं; दूसरा भविष्यत्‌ के लिए जीना चाहता 
है, उसे वर्तमान का रुयाल नहीं। जोबन के विषय में ये दो दृष्टियाँ, जहां भी 
जीवन पर विचार हुआ, उत्पन्न हो गईँ। प्राचोन प्रोस के विधारकों में ब्तमान 
में जोगे वाले 'एपीक्यूरिजन! (2एा0एए८७॥5) कहलाते थे, भविष्यत के 
लिए जीन वाले स्टोइक' ($/0705) कहलाते थे। एपीक्यूरिअन लोगों के 
विषय में कहा जाता है कि वे जीवन का सम्पूर्ण आनन्द, जल्दी-से-जल्दी, जितना हो 
सके उतता, आज और अभी लूट लेना चाहते थे, आगे क्‍या होता है, कया नंहों 
होता--इसका उन्हें कोई भरोसा नहीं था। स्टोइक लोग तपस्वियों का जीवन 
ल्यतीत करते थे, आज का तयाल म करके, आगे जो होगा उस दृषिट से जोबन का 
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कार्यक्रम बनाते थे। इनमें से एक भोग-मार्ग था, दूसरा त्याग-सार्ग था। संसार के 
इतिहास में इन्हों दो मार्गों में से किसो एक साग॑ पर मानव-समाज खलता आ रहा 
है। कुछ लोग भोग-मार्ग के उपासक रहे हे, वर्त मान में डबे रहे हैं, कुछ लोग त्याग- 
सार्ग के उपासक रहे हें, भविष्यत्‌ को चिन्ता में वत्त मान का तिरस्कार करते रहे हूँ । 
इन दोनों मार्गों को मिलान का यत्न बहुत थोड़े लोगों ने किया है। महात्मा 
बद्ध ने आध्यात्मिकता के शिखर पर खड़े होकर आवाज दी, ओर संकड़ों-हज़ारों 
घरानों में भिक्षु और भिक्षणियों को उत्पन्न कर दिया; शंकराचाय के ब्रह्म सत्य 
जगन्मिवष्या' के जयधघोष को सुनकर घरों-के-घर भगवा डालकर खालो हो गये; 
मसोह के पीछे चलकर कितने हो लखपतियों के बालक साथ बन गये। इसके 
विपरीत संसार के जंजाल में फेंसान के लिए तो किसी बड़े उद्योग की आवश्यकता 
हो नहीं, इधर तो मनुष्य को प्रवत्ति ही उसे घसोटे लिये जातो है, इसलिए जहाँ 
बढ़, शंकराचायं और मसोह के पीछे इने-गिनों ने कदम बढ़ाया, वहां सनष्य को 
स्वाभाविक प्रवत्ति ने अधिकांश व्यक्षितयों को सदा से संसार में बांध रखा। 
२. आये-संस्कृति का दष्टिकोण--भोग तथा त्याग का समन्वय हूं 
जीवन के इन दो मार्गों पर आयं-संस्कृति के विचारकों ने खय सोचा-समझा 
था। मनध्य भोग का जीवन व्यतात करे या त्याग का, दुनिया में रहे और इसका 
पूरा-प्रा आनन्द उठाये या इससे भागने की चिन्ता करे, बसंमान में जोवन-रस के 
घूंट पीने में मस्त रहे या भविष्यत्‌ को सोचे, प्रवत्ि-मार्ग पर चले या निवत्ति-मार्ग 
पर--हस प्रश्न को भारत के प्राचोन ऋषियों ने एक अनोखे तोर पर हल किया था। 
उन ऋषियों ते गाया था-/ईशावास्थमिदं सब यर्किउच जगत्यां जगत । तेन त्यक्तेन 
भुज्जोया सा गुघः कस्यस्विद्धनम्‌ ॥ हे मानव ! संसार का सम्पूर्ण जोरय-पदार्थ 
तेरे प्रिता परमात्मा का है। यह बंभव उसका है, उसका समझ कर इसका उपभोग 
कर, जसे तुझे मिला है वेसे किसो दिन तु से छूट भी जाना है--पयह समझ कर, 
इसे अपना न समझ कर उपभोग कर, त्यागपूर्वक उपभोग कर, निवत्तिपु्वक प्रवृत्ति 
कर, जब छोड़ने को घंटो बज तब छोड़ने के लिए तेयार रहकर उपभोग कर । 
भोग-त्याग, प्रवत्ति-निवत्ति, व्तमान-भविष्यत्‌--ये दोनों विकट समस्याएँ 
हें, आयं-संस्कृति ने इन दोनों का समस्यय कर दिया था। भोग ठीक हूं, परन्तु 
भोग का अन्त स्याग में हूं; प्रवृत्ति ठोक है, परन्तु प्रवृत्ति का अन्त भिवृत्ति में हूं; 
वंमान ठोक है, परन्तु वत्ं मान का प्रारम्भ भूत और अन्त सविव्यत में है; भोग 
और प्रवृत्ति इसलिए करे ताकि त्याग और निबत्ति की भावना पक्‍कों हो जाय। 
संसार का अन्त त्वाग और निवृत्ति है, यह न हो कि जब मनृष्य त्यात की अपस्था में 
पहुँचे तब भोग की बासना बनी रहे, और उसे त्याग में से फिर-फिर सोच कर भोग 
और प्रवृत्ति की तरफ़ धकेलतो रहे। त्याग की अविचर चट्टान पर खड़ा होकर 
समृष्य भोग के लमावते रूप की तरफ़ आँख उठा कर भो न देखें---यह तभी हो 
सकता है जब वह भोग में से गुजर आये-- उसकी महबरता को व्याक््यानों हारा नहीं, 
अनुभव हारा परक्ष आये। भोग टिकने बाला महीं--इस बात की अमिट छाप 
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मस्तिष्क में बिठान के लिए ही भोग को रचा गया है, प्रवत्ति की तरफ़ हम फिर- 
फिर न लौटें--यही प्रवृत्ति का अन्तनिहित उद्देश्य है। जितन भोग हू वे त्याग की 
तरफ़ ले जाते हें, जितनो प्रवत्तियां हें वे निवत्ति को तरफ़ ले जातो हे, जितना वरसंमान 
है वह भविष्यत्‌ को तरफ़ ले जाता है। भोग और त्याग, प्रवत्ति ओर निवत्ति, 
वर्तमान और भविष्यत के इस समन्वय को लेकर भारत के ऋषियों ने एक वंशा- 
निक ढंग पर जीवन का का्य-क्रम बनाया था। 
३. ब्रह्म चर्या श्रम 

संसार का प्रारम्भ भोग है, अन्त त्याग है--इस व्यावहारिक सत्य को 
लेकर हमारे पू्वंज चले थे। प्रारम्भ भोग है, तो क्या जीवन को भोग से हो प्रारम्भ 
करना होगा ? नहीं,--भोग भी तो बिना त्याग के नहीं भोगा जाता। जो संसार 
के एंश्वर्यों में ही पला है, उसके लिए इन एंश्वर्यों का मूल्य क्‍या रह जाता है ? 
जिसने चने जबाकर जीवन का निर्वाह किया हो, उसे मोहनभोग का जो आनन्द 
मिलता है, वह दिन-रात सोहन-भोग में रहने वाले को कहाँ मिल सकता है? 
लकड़ो के तसते ओर कड़ी ज्षमोन पर सोने वाले के लिए पलंग और गदेलों पर सोने 
का शो मज़ा है, वह बचपन से ही गदेलों पर सोनेवाले को कहाँ नसीब होता है ? 
संगे पाँव और नंगे सिर कड़ी धूप में मेहनत करने वाले को जब जता पहनने और 
छतरी ओढ़ने को मिलतो हूं, तो वह उड़ा-उड़ा फिरता है। जिसने बचपन हो जूतों 
और छतरियों में काटा हो उसे खस को टट्टियों के लगे रहने पर भी गर्मो सताती 
है। इसो लिए भारत के प्राजीन ऋषियों ने मनष्य-जोवन का प्रारम्भ इस व्याव- 
हारिक सत्य को समझ कर हो किया था कि यद्यपि संसार का प्रारम्भ भोग है, परस्तु 
भोग भो बिना त्याग के नहीं भोगा जा सकता। जोवन को इस प्रथम साधना का 
नाम उन्होंने ब्रह्मचयं-अआभ्रम' रखा था। 

ब्रह्मर्याभम गृहस्थाभ्रम के लिए तेयारों का आश्रम था। संसार के 
एश्वर्थों का जोबन में प्रो तरह से उपभोग किया जा सके इसो लिए ब्रह्मचर्यावस्‍था 
में बालक को संसार के ऐश्वर्यों से दूर रखा जाता था। संसार को भोगने के लिए 
संसार के लिए मुख पंदा करने को ज़रूरत है। भूल पंदा हो जाय, तो भूख सें ज्यादा 
ने खाया जाय, इस समझ के पेदा करम की और भो द्यादा जरूरत है। आज उस 
भूख के पंदा होने से पहले ही हमारे बालक [विषयरूपो भोगों को कुतरने लगते हूं । 
इसी का परिणाम है कि जब थे जबानी में पहुंचते हें, उस आय में पहुंचते हें जब 
प्रकृति उन्हें संसार का उपभोग करने को इजाजत देती है, तब उनमें उत्साह महीं 
रहता, उन्हें अपना जोवन खोखला नश्षर आने लगता है। हमारे युवकों में कितने 
युवक हे जो जवानो में आकर जवान रहते हों ? भोग-बिलास ही जवानो नहीं है। 
सन॒ध्य का जीवन के लिए उत्साह होना जवानी का चिह्न है, हमारे युवक बचपेन में 
ही इस प्रकार का विलासो जोवन व्यतीत करने लगते हूँ कि उनमें पण्चोस वर्ण की 
अधस्था में आकर जोबन के प्रति कोई उत्साह नहीं रहता। प्रकृति ने जीषन में जो 
' उत्साह का समय बनाया है सनव्य मे उसे निराशा का ससय घना दिया है। इस 
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उत्साह द्वारा सन॒व्य क्या-क्या सहों कर सकता ? हिमालय के उच्चतम शिखर को 
सापने का उत्साह रखने वाले देश से कितने शरपा तेनसिंग दिखाई देते हें? जब 
तक आत्मा हिमालय को चोटो के समास न हो तबतक उस चोटी पर चढ़ने का 
उत्साह कंसे पंदा हो सकता है ? हमारा विद्यार्यो-समाज एक एसे दूषित वातावरण 
में पल रहा है कि उसमें संसार के शद्ध ऐश्वर्य को भोगन का साहस तथा उत्साह 
नहीं रहता। इन सब बातों को हम आये-दिन चर्चा सुनते हे, परन्तु चर्चा-मात्र 
कर देते से तो समस्या हुल नहीं हो जाती । आर्य-संस्कृति ने जोवन को इस समस्या 
को समस्या के तौर पर समझा था, और समझ कर इसका हल निकाला था। 
ब्रह्मचर्याणम इस समस्या का हो हल था। जब संसार के लिए भख नहीं, तो बिना 
भूख के खाना कंसा ? बिना भूख के खाने से हो तो अपच हो जाता है, ऐसा अपय 
जिसमें भूख भी नहीं लगतो और मन॒ष्य हर समय कुछ नोच-मोच कर खाया भो 
करता है। बिना ब्रह्मचग्म के संसार में पड़ जाना एंसा ही है। अह्माचारो को 
संसार की भूल लग गई, तो भूख में वह ज्यादा खा जाय--इससे भी तो बचाने को 
आवश्यकता है। तभो ब्रह्म वर्यधाभम एक लम्बा, साधना का आश्रम था, एसो 
साथना जिसमें जोवन के लिए आंख खोल दो जाती थो, ऐसो साधना जिसमें 
जीवन के प्रति एक खास दृष्टिकोण बना दिया जाता था। जिस व्यक्ति ने औवन 
के मर्म को समझ लिया, यहु समझ लिया कि सनध्य-देह यो ही गेंवा देने के लिए नहों, 
किसी प्रयोजन से मिला है, फिर वह संसार के भोगों में तो पड़ेगा, परन्तु इसलिए 
पड़ेगा कि संसार के भोगों को भोग डाले, इनको भोग कर इसको वासना सक को 
सिटा डाले। ब्रह्मचय को तपोमय साधना के बिना हमारा आज का जोबन एक 
लालसा का जोबन है, एक प्यास का जोवन है, एक भूल का जीवन हूं, परन्तु ऐसी 
लालसा, ऐसो प्यास और ऐसो भूख जो कभी त्प्त न होगी, कभी झाग्त न होगी । 
हम आज या तो मूख-प्यास से पहले खाना-पोना शरू कर देते हे, भूख-प्यास लगने 
ही नहीं पाती, या मूख-प्यास से श्यादा खा-पी जाते हूं। मल मिट जाय, इसलिए 
हमें खाना है, प्यास बश् जाय, इसलिए हमें पोना हूँ, भूखे बने रहने के लिए खाना 
नहीं, प्यासे बने रहने के लिए पीना नहों, इस व्यायहारिक सत्य को करियात्मक 
रूप देने के लिए आर्य-संस्कृति ने ब्रह्मचया भिम की कल्पना की थी जिसमें बालक फा 
जोचन के प्रति उक्त दृष्टिकोण बन जाता था।_ 

स्रहमचारी का जीवन तपस्या का जीवन था। अयवबेद के 'तहाचर्य-सृक्त 
में गरह्मचारी का वर्भन आता है। इस सुक्त के २६ भन्‍्त्रों में १५ बार 'तप' शब्द 
को दोहराया गया है, स आश्ार्य तथसा पिषति-- क्षति तपसा ब्रह्मणारों -- 
अह्यचर्येण तपसा देवा मृत्यमपाध्तत---अरह्ाचारी तप से अपने ओवम को 
साथना करता है। प्राचीन प्रथा तो यह थी कि विद्याथियों का निवास शहर से 
दूर जंगरू में ऋषि-मनियों के आभर्मों में होता था जहाँ शहरों का कोई प्रलोभग 
नहीं था। यह ठीक है कि प्रलोभनों ले परे रहकर उनसे बचे रहना कोई गज 
नहीं है। जो सच इसलिए बोलता है क्योंकि उसे शूठ बोलने का मौका गहों, 
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सदाचारी इसलिए है क्योंकि उसके सामने गिरने का कोई अवसर नहीं, यह क्‍या 
सच्छा, ओर क्‍या सदाचारो ? परन्तु यह भो ठीक है कि प्रछोभनों से बचने को 
शक्ति उत्पन्न करने के लिए बालक को बचपन से हो प्रलोभनों में डाल देना उसके 
नतिक-बल को बढ़ाने का तरीका नहीं है। नतिक-बल उत्पन्न करन के लिए 
बालक को नेतिक वातावरण में रखना ज़रूरों है। आयं-संस्कृति का बालक चारों 
तरफ़ से प्रलोभनों से घिर कर जीवन को नहीं प्रारम्भ करता था जेसा आज के 
बालक को करना पड़ रहा है। माता-पिता का जीवन संसार को भोगन का जोवन 
है। उसे माता-पिता से अलग कर दिया जाता था। शहरों में प्रछोभन पग-पग पर 
फंल रहे होते हैं। उसे शहरों से भी अलग कर दिया जाता था। जंगल में उसका 
सन विचलित करने वालों कोई वस्तु नहों। उसे जंगल में रख दिया जाता था। 
ऋषि-म्‌नियों के आशमों में उच्चतम नेतिक वातावरण सम्भव था। उसे इन्हीं 
आश्रमों में से किसी एक आश्रम सें भत्तों कर दिया जाता था। इन आश्रमों का 
पारिभाषिक नास गुरुकुल' था। इन आश्रमों में ब्रह्मचारी विद्या पढ़ता था, साथ 
ही २४ व की उस्र तक तपस्या का जीवन बिताता था, भोग-ए इवयं से दूर रहता 
था। वेद में ब्रह्मतारी का वर्ण न करते हुए लिखा है, देखो, वह ब्रह्मचारी आ रहा 
है; उसके सिर और दाढ़ी के बाल लम्ब लटक रहे हूं, वह तप से कृष् हो रहा है, 
उसने सिर पर तेल तक नहीं मरा। तपस्थापूर्वक विद्या की साधना के बाद 
जब बह संसार में पड़ कर संसार में डबा न रहे, प्रलोभनों के आन पर उनसे 
डिग न सके, भोगों को भोगता हुआ उनसें लिप्त न रहे--इस बात के लिए तेयार 
हो जाता था, तब उसका समावत न-संस्कार होता था। वह जंगल छोड़ कर शहर 
चला आता था, ऋषि-मनियों का आश्रम छोड़कर माता-पिता के पास पहुंच जाता 
था, उस समय उसका गुर हो उसे शोशा, कंघा, छत्रो, जूता देता था, उस्तरे से 
उसके बाल काट कर कंधो से संवारे जाते थे, और संसार में पड़ कर आत्म-तस्व को 
विकसित करने के मार्ग पर वह लरू देता था। वह संसार में आता था, परन्तु 
तेयारी के साथ, प्रलोभनों का मफाबिला करता था, परन्तु उनके साथ टक्कर 
लेने की पहले साधना कर चका होता था। इस तेयारो का नाम ही तो ब्रह्मचरयाश्र्त' 
था। 
४. गृहस्थाअम 

जेसा पहले हमने कहा, भोग भी त्याग के बिना नहीं भोगा जाता, इसलिए 
संसार को भोगना सोखने से पहले संसार में त्याग और तपस्था से रहना सीखने की 
सरूरत है। इसो लिए आपं-संस्कृति में गहस्थाअ्म से पहले श्रह्मचर्या भ्रम को स्थान 
दिया गया है। गृहस्थाअम संसार को भोगने का आश्रम है। जो लोग यह समझते 
हें कि प्ररचोन भारत से त्याग-ही-स्थाग की रट छगाई जाती थी, वे उस समय को 
संस्कृति को नहीं समझते। मन ष्य के विकास सें गृहस्थाअम एफ आवश्यक आभ्रम 
था। मनुष्य में संतार का उपभोग करम को, जिययों की तह तक पहुँचने की, बासना 
का ओर-छोर देखने की जो महरी भावना है उसे आपं-संस्कृति को जोधन-व्यवस्या 
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में पूरा स्थान था। आत्म-सस्‍्य के उच्चतम विकास के लिए प्रवत्ति, भोग और 
विदयों से पूरो तरह निपट लेना, इस तरह निपट लेना कि फिर बार-बार उधर लि 
कर न आना पड़े, आवश्यक समझा जाता था। आयं-संस्कृति के अनयायी संसार 
से भागने की हो बात नहीं करते थे, संसार को भोगन की बात भी करते थे; उनको 
निर्धारित को हुई, जोवन को रूप-रेखा में मन्दिरों को स्थान था, तो महलों को भी 
स्थान था; अरण्यों को स्थान या, तो बड़े-बड़े जनपदों को भी स्थान था; स्थाग और 
निवत्ति को स्थान था, तो भोग ओर प्रवत्ति को भी पूरा-पूरा स्थान था। 

जो लोग भारत के प्राचीन-काल को इसलिए कोसते हूं क्योंकि यहाँ के 
ऋषि-म्‌लि परलोक को बातें करते थे, इस लोक को जचिन्ता नहों करते थे, वे 
उनको विदार-घारा को नहों समझते। आरयं-संस्कृति के विधारक संसार को 
यथायंता को पूणंतः स्वीकार करते थे। प्रायीन-भारत की समृद्धि, यहां का 
बंमव, यहाँ का ऐश्वर्य, यहाँ की भोग-सामग्री आजकल के किसी देश से कम न थी । 
आयं-संस्कृति के विचारों में पले गहस्थी इस लोक के जीवन का पुरा रस लेते थे 
क्योंकि उनमें लालसा के साथ संसार के भोगों को भोगन को शक्ति भो होती थी । 
हाँ, संसार का रस लेते हुए उनके सम्मल एक बात अवश्य रहती थी। प्राचीन रोम 
में जब कभी कोई बड़ो दावत होतो थी, नाच-रंग होता था, तो एक अलमारो में 
मद की खोपड़ी भी रख दो जाती थो, जिससे अगर उधर नद्र पड़ जाय, तो यह 
स्मरण हो आये कि इन रंग-रलियों का अन्त यहो-कुछ होने वाला है। भारत के 
गहस्थी जब जोवन का रस लेते थे, तब इस रस की रालसा अन्त तक न बनो रहे, 
इस दृष्टि से लेते थे, झालसा को नष्ट करने के लिए लारूसा में हाथ डालते थे। 
संसार के विक्षयों को भोगन को शक्ति का ह्लास तो सब का होगा ही है, स्यों-स्यों 
आय बढ़तो जातो है, शक्ति क्षीण होती जाती है, फिर शक्ति-क्षोणता के साथ 
रूालसा को क्षीण क्‍यों न किया जाय। शक्ति न रहे, लालसा बनो रहे--इससे 
बहू कर मन॒ष्य की दुर्गति क्या हो सकतो है ? गृहस्थ-जीवन का आवर्शा यही है कि 
सनृष्य विदयों को भोग कर विषयों से ऊपर उठ जाये, फिर उसे विवयों का भुँह न 
ताकना पड़े! आयं-संस्कृति के आदर्श के अनुसार सनव्य को संसार के विययों के 
बीच में से होकर गुज़रणा है, उनमें अपने को सो नहों देगा। आजकल हम किस 
प्रकार का जोवन बिता रहे हें? हम संसार के विक्षयों में भटकते हैं । भटकते- 
अटकते हमारे मतों में बासना रह जाती है, शरीर में शक्ति नहीं रहतो। आरये- 
संस्कृति का गृहस्थ-सम्बस्धी जो आदशो है उसका यह स्वाभाजिक परिणाम था कि 
विधयों में भटकते-भटकते मनव्य में विषयों का रस लेते की शक्ति भले ही रह 
जाय, वासना न अटकी रहे । 

आज हमारा जीवन वासनामय हो रहा है। विषयों का रस लेने की शक्ति 
हो, न हो, चारों तरफ़ विययों की बाढ़ देख कर मन नहीं मानता। गृहस्थालम 
जासना का आश्रम बन गया है। प्रुरुष बूढ़े हो जाते है, तो छुप्ते खाये सगते हैं, 
जाल सफ़ेद पढ़ जाते हैं, तो खिड्धाब मलने सगते हु, स्थियों के झुरियां पड़ जाती हूँ, 
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तो भो पाउडर मरा करतो हूँ, चालीस को हों तो भो तीस को बताती हँं--शक्ति 
नहीं रहतो, वासना रह जाती है। 
५. वानप्रस्थ अलगाव की भावना का नाम हें 

आज हम गृहस्थ-जोवन में इस प्रकार फंसे हे कि इसमें से निकलते हुए 
दुःख होता है। अधिकांश लोग इसी में पड़े-पड़े अपना जीवन समाप्त कर देते हूँ । 
जिस किसी ने आश्रम' दाब्द का प्रयोग किया था उसने बड़े मतलब के शब्द का 
अ्रपोग किया था। गृहस्थ एक आश्रम' है, एक मंजिल है, एक पड़ाव है। आये- 
काल के ऋषियों ने जोवन को एक यात्रा समझा था, और उस यात्रा के चार 
पड़ाव माने थे। यात्रा में ब्रह्मचर्याभ्रम पहला पड़ाव समझा गया था, उसके बाद 
गृहस्थ को यात्रा थी, परन्तु इसके बाद एक और पड़ाव आता था, गृहस्थों गृहस्थ 
को छोड़ कर आगे चल देता था। आज हम आश्रम शब्द के इस रहस्य को भूल 
गये हूं। गृहस्थ-आश्रम में प्रवेश करने के बाद इसमें से निकलने का नास नहां 
लेले। हम इस प्रकार गहस्थाअम में डटते हूं मानो अनन्त काल तक हमें जोना हो । 
खिन्दगी का बोसा ३०-२५ साल का होता है, परन्तु हम अपने दिल में एसा बीमा 
किये बेठे हूं मानो हमें कभो मरना हो नहीं। गृहस्थ में पड़ कर हम भल जाते हैं 
कि हमें इसमें से निकलना भी है। बंसे तो यहाँ जो आया है उसे जाना भो हूं, परन्तु 
गृहस्थ एक ऐसा व्यू ह है जिसमें अभिरून्यु को तरह मनध्य प्रवेश तो कर लेता है, 
इसमें से निकलना भूल जाता है। हम अन्त समय तक संसार को हो चिन्साएं 
करते रहते हूं। आयं-संस्कृति को मानने वाले ५० साल को आयु में घर-गृहस्थी का 
भार बाल-बच्चों पर छोड़ कर जोवन-यात्रा में अगली राह पर चल देते थे, आज 
ऐसा नहीं करते। सराय का नियम होता है कि उसमें ५ या ७ दिन ठहरने को 
इजाजत होती है। जो सराय में उससे अधिक दिन ठहरता है उसे सराय का मुन्शों 
पहले तो इशारे से समझाता है, कोई ढीठ इशारे को नहीं समझता तो उसे स्पष्ट कह 
देता है, ओर इतने पर भो कोई न माने तो उसका सामान उठवा कर बाहर फेंक 
देता है। जीवन एक यात्रा है, इसमें हमें आगे-आगे जाना है, भले ही हम चाहें या 
ने चाहें। जो भलेमानस गृहस्थ के बाद स्वयं आगे चल देते हूं, उनको सान- 
मर्यादा, प्रतिथ्ठा बनो रहतो है, जो ऐसा नहीं करते उन्हें सराय का सालिक धक्के 
भार कर निकाल देता है। आज जो लोग गहस्थ में से निकल कर अगले रास्ते पर 
अलन की उमच्र के हो गय हूं, वे अपने भीतर मुंह डाल कर देखें, उनके साथ ऐसा 
हो बर्साव हो रहा है या नहीं। उन्हों के अपने लड़के-बाले, उन्‍्हों को बहुएं उन्हें 
'कोसती है, कहती हूँ, बड़ढा न जोता है न सरता है। अहुओं को अपनो सासों ले 
क्यों नहीं बततो ? इसलिए क्योंकि सास धर में इस प्रकार रहना चाहती हूँ मानो 
बही बहू हो, बढ़ापे में अपने पिता के साथ लड़के को क्यों नहों बनती ? क्योंकि 
पिता आखिरी दस तक पड़ा-पड़ा लड़कों को बोझ मालूम पड़ने लगता है। जिन 
माता-पिता ये हुमें पाला, वे अगर बोला भी हो जाँय, तो सनन्‍्तान का कर्तंव्य है कि 
उनकी सेवा करें, आखिर माता-पिता के ऋण को कोन चुका सकता है, परन्तु 
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यह तो सनन्‍्तान का करंव्य हुआ, किसो को कहना कि तुम्हारा कर्तव्य हमारी सेवा 
करना है, किसे अच्छा लगता है ? इसी लिए प्राचीन ऋषियों मे सन्तान के साता- 
पिता के प्रति ऋण को, जिसे बे पित-ऋण कहते थे, चुकाने के लिए एक दूसरा मार्ग 
बतलाया था। उन्होंने यह मार्ग नहीं बतलाया कि माता-पिता बढ़े होकर धर में 
जोको पर बेठ जाँय, और पुत्र उनको पूजा करें। माता-पिता के लिए उन्होंने यही 
कत्तंव्य बतलाया कि ये ग्‌हस्थ के बाद वानप्रस्थ हो जाँय, उनको सम्तान पित्‌- 
ऋण को जकान के लिए गहस्थाअम में प्रवेश करे, और अपने से उत्तम सन्‍्तान 
संसार में छोड़ने का प्रयत्न करे। मन॒ष्य का स्वभाव है कि वह स्वतंत्रता चाहता 
है। अगर माता-पिता घर में बने रहें, तो उनकी सन्‍्तान को धर में स्वतंत्रता से 
अपनी इच्छानसार काम करने का मौका नहीं मिख्ता, और इसो लिए दुनिया में 
जिनको सबसे अधिक बन सकती थी उन्हों को इतनी बिगड़ जाती है कि आस- 
पास के लोग तमाशा देखने के लिए इकट॒ठे हो जाते हें। माता-पिता अपने समय में 
घर के मालिक रहे, अब उन्हें अपनी सनन्‍्तान को मौका देता होगा। लेकिन हुकूमत 
ऐसी चीज़ है जिसे अपने हाथ से कोई किसी दूसरे को देन को तेयार नहीं होता । 
कोई छोन भले हो ले, परन्तु अपने हाथ से कौन दे ? इसो लिए आज चारों तरफ़ 
बाप-बेटे को, सास-बहू को लड़ाई दिखाई देती है। प्राथोन ऋषियों ने वानप्रस्थ - 
आश्रम द्वारा इस समस्या का हल कर विया था। उन्होंने कहा था कि जब अन्त में 
दुनिया को छोड़ना ही हूं, तो धक्के खाकर ओर बेइरजती से छोड़ने के बजाय खद 
क्यों न छोड़ा जाय ? बसे तो संतार को भोगने की इच्छा हर-एक में है, इसोलिए 
ग्‌ हस्थ-आश्रम में उसे भोगन का सौका दिया गया है, परन्तु क्‍योंकि गृहस्थी अपने 
अनुभव से देख लेता है कि इस भोगों में कुछ नहीं पड़ा, इसलिए बह स्वयं इनसे 
मड़ता है, उपराम होता है। भोग भोगने के बाद भोग का छूटना अवद्यम्भावी 
है। मतष्य के सन को इसो स्वाभाविक अवस्था को प्रायोन ऋषियों ने बंशासिक 
रूप दिया था, ओर इस प्रवति का नाम वानप्रस्थाश्रम रखा था। वानप्रस्थ 
एक भावना-विशेष है। संसार के जिषयों से गोद को तरह चिपक बेठने को जगह 
उनका रस भी रो, और उसके बाद उन्हें छोड़ भो दो। संसार में प्रव्सि तथा 
निवत्ति दोनों हूं, अपने-अपने स्थान पर दोनों ठीक हूं। प्रवत्ति को शास्त्रों सें प्रेव' 
कहा है, निवत्ति को 'भेय' कहा है। 'प्रेथ' के बाद श्रेय आगा चाहिए; प्रवत्ति' 
के बाद निवत्ति' आनो चाहिए; संसार को भोगने के बाद संतार को छोड़ना आना 
जाहिए। भोगन के बाद छोड़ना, प्रवि के बाद निवत्ति ही बानप्रस्थ की भावना 
है। आज हमारे समाज को वानप्रस्थ की भावना को अरूरत है, तिवति की 
भावना को जरूरत है, चिपकत के अजाय छोड़ना सीलते को शरूरत है। हम अरा- 
जरा-सो बात में जिपक जाते हें। यह आनगते हुए भी कि हम ग़लत रास्ते पर हूँ, 
हम क्योंकि हम हैं, इसलिए अपनी बात पर डट जाते हूं, मौर कुछ देर के बाद वह 
क्षरा-सी बात आन और शान का सवाल बन जाती है। हम किसी कुर्सी पर बंठते 
हैं, तो उससे जिपक जाते हूँ। प्रधान की कुर्तों वर येठते बाला प्रधान-पद के साथ 
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चिपक जाता है; मन्‍्त्री को कुर्तो पर बेठन वाला मन्त्रो-पद के साथ लिपक जाता है। 
कई लोगों को इन कुसियों से उठना ऐसा जान पड़ता है मानो कुर्सो उनके अंग का 
हिस्सा बन गई हो। लोग कहते हे कि बोसवों सदी में कई नथो बीसारियाँ निकली 
हैं। और बीमारियां नथी हों या न हों, यह्‌ चिपकने को बीमारी ज़रूर नयो है। 
अब तक यह बीमारी राजनोतिक क्षेत्र तक सोमित थी, अब यह धर्म के क्षेत्र में 
भी प्रविष्ट हो गई है। बड़े-बड़े पंडित और धमं-धरन्धर, जो गण-कर्मानसार 
अपने को ब्राह्मण कहते हे, किसो सभा-सोसायटो के प्रधान या मंत्री न चने जायें, 
तो ग़ध ला जाते हें। इस बीमारी न जिस दिन धर्म के क्षेत्र में पदापण किया था 
उसी दिन धर्म को नौका डगमसगा गई थी। इस बीसारी से समाज को बचाने का 
केवल एक ही उपाय है, ओर वह है समाज में वानप्रस्थ को भावना को जागत 
करना। वानप्रस्थ केवल जंगल में भाग जाने का नाम नहीं है, वानप्रस्थ 'निवत्ति'- 
त्याग -अपरिग्रह का नाम हूं। परिग्रहँ शब्द परि' तथा ग्रह से बना है। 
'परि' का अथ है, चारों तरफ़ से, प्रह' का अथ है ग्रहण कर लेना, चिपट जाना। 
संसार को चारों तरफ़ से लिफ्ट जाना, छड़ाय भो न छोड़ना 'परिभ्रह' है, और उसे 
समय आने पर खुद छोड़ देना अपरिग्रह'ं है। क्‍या फल पक जाने पर स्वयं 
ब॒क्ष से टपक नहों पड़ता ? वानप्रस्थ' को भावना पक जाने पर फल का डाली से 
अछग हो जाना है। समाज के प्रदनों पर जितना भी विचार किया जाय एक ही 
परिणाम निकलता है। आज संसार को किसी सन्देश को आवश्यकता है तो 
वानप्रस्थ के सन्देश को, त्याग और निवत्ति के सन्देश की। वंसे तो त्याग और 
निवत्ति अवश्यम्भावों हें, हम नहीं छोड़ेंगे तो कुदरत हमसे छुड़ा देगो, हम नहीं 
हटेंगे तो कुदरत हमें धक्का मारकर परे कर देगी--संसार में ऐसा होता आया 
है, ऐसा होता रहेगा। किसी सराय को खुद छोड़ देने ओर कान पकड़ कर निकाले 
जाने में क्या कोई फ़क नहों है? बात एक हो है, नतीजा सराय छोड़ना है, 
लेकिन इस नतीजे को आं-संस्कृति न वानप्रस्थ-आश्रस द्वारा कितना सहुल बना 
विया था। 

'जानप्रस्थ-आअम् का क्‍या मतलब है? यह जानते हुए कि जीवन में 
कूच का डंका अजना ही है हमारे सामने दो रास्ते रह जाते हें। या तो हम इस 
ससर-अस्सी साल के जीवन में किसी समय खद बोरिया-बिस्सर बांध कर चलने की 
तेयारी करें, या तब तक बेठे रहें जब तक कोई हमें घसोट कर बाहर फेंक न दे । 
जो आदमी इस इन्तिज़्ार में बेठा रहता है कि कोई आकर उसे बाहर निकाले वह 
ढोठ होगा, दुराप्रही होगा, परन्तु बृद्धिमान्‌ नहीं होगा। वानप्रस्थ-आश्रस को 
स्थापना करन बालों ने इस बात को स्वीकार कर लिया था कि यहाँ से चलना तो 
है; आज नहों तो कल, और कर नहीं तो परसों। जब चलना हो है तब यह कहां 
को अक्लमन्दों है कि कोड़ा ही लूगे तब चल, खुद-ब-ख़द चलते का नाम न लें। 
वामप्रस्थ-आभम मजब्र होकर दुनिया का छोड़ता नहीं, अपनो भर्ज्ों से दुनिया 
का छोड़ना है; किसी से डर कर दुनिया से भागना नहीं, अपनो इच्छा से जोवन- 
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यात्रा में आगे चल देना है; पड़ाव को घर बनाकर बेठे रहना नहों, एक पड़ाव से 
दूसरे पड़ाव को चलने के लिए तेयारी करना है। जो चोज होनो हो है, वह 
अगर हमारी मर्जी से हो, तो इसमें कितना आनन्द है। जब दुनिया छूटनों ही 
है, तो वह हमारी मर्जी से क्यों न छटे ? अगर कोशिश करने पर कोई इस संसार 
में सवा बना रह सकता, तब तो दुनिया में चिपके रहना ही ठोक था, परन्तु 
जब यह नाम मकिन है, तब क्यों न वह काम खुद किया जाय, जो हूर हालत में होने 
वाला है? वानप्रस्थ-आश्रम का यहो रूक्ष्य है। 
६. प्राचोन-काल के वानप्रस्थ-आश्रम 
प्राधोन-काल में ५० साल की आय के बाद गहस्थोीं लोग वानप्रस्थाभ्रम में 
प्रवेश करते थे। उस समय के शहर आजकल के शहरों के समान इतने बड़े-बड़े 
नहीं होते ये। ठोक समय आने पर गहस्थी अपने गाँव या शहर के बाहर जंगल में 
अपनी कुटिया बना लेते थे, और घर-गृहस्थी को चिन्ता का भार सन्‍्तान पर छोड़ 
कर अपनी जंगल की कुटिया में जा बसते थे। प्रत्येक गाँव और शहर के इदं-गिर्द 
इन वानप्रस्थियों की कुटियाओं का ताँता बंधा रहता था, शहरों में बालक और 
यवा, और वनों में वद्ध लोग रहा करते थे। शहर वानप्रस्थियों की कुटियाओं से 
इस प्रकार घिरे रहते थे जसे कोई दोनों हाथ डाल कर किसी को समेट ले, घर ले । 
वानप्रस्थी दुनिया के अनभव में से गज़रे हुए, सब तरह से सथ हुए होते थं; युवक 
लोग जीवन-संप्राम में नया अनुभव प्राप्त कर रहे होते थे। समय-समय पर गहस्थी- 
यवक वानत्रस्थियों के आश्रमों में जाते थे, और उनसे उपदेश सुनकर फिर अपने 
कामों में आ जुटते थे। जब कोई विकट समस्या आ उपस्थित होतो थी, तो गृहस्थी 
लोग उसे अपने बजुर्गों के सामने रखते थे, ओर उनके परामर्श से राभ उठा कर 
अपनी समस्याओं को हल किया करते थे। जब कभो गृहस्थी लोग संसार की 
चिन्ताओं से उद्विग्न और खिन् हो जाते थे, तो इन आश्रमों में जाकर आत्मिक 
शांति प्राप्त करते य। आज हमारे यवक थके-माँदे सायंडाल सिनेमा और 
थियेटर देखने जाते हें, और इसी प्रकार अपनी यकावट दूर करते हें क्योंकि उसके 
पास दूसरा कोई साधन नहीं। प्राचोन-काल में दिनभर को थकावट के बाद उसे 
दूर करने के लिए पुवकों को टोलियों-की-टोलियाँ वानप्रस्थियों के आथरमों को तरफ़ 
सेर करने जातो हुईं नशर आती थीं। आश्रम शहर से दूर जंगल में होते थे, वहाँ 
तक जाने में काफ़ो भ्रमण भी हो जाता था, और वहाँ जाकर जो आध्यात्मिक- 
प्रसाद मिलता था उससे शारोरिक-यकावट के साथ-साथ मानसिक-यकावट भी 
बूर हो जाती थो। आज कोई युवक जब आत्मिक-अशांति के समुद्र में गोते खाने 
लगता है, तो उसे बचानेवाला कौन है ? वह कहाँ जाय, और किसके पांस जाय ? 
जिधर उसको नज़र दौड़ती है उसे अपने ही जेसे भटकनेवाले नश्वर आते हुं। 
अन्धा अन्ध को क्‍या रास्ता दिखा सकता है? प्राचोन कारू का इस प्रकार का 
यवक इकला, दहर से दूर किसी वानप्रस्थों के आश्रम को लक्ष्य से रखकर चल देता 
था। वहाँ ५०-६० वर्ष का वृद्ध त्वयं उस प्रकार के अनभवों में से कई बरर गशर 
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चका होता था। उसे पता होता था कि मनष्य-जोवन में किस प्रकार की आँधियाँ 
आती हूं, किस प्रकार के तृफ़ान उठते हूँ। वह उस युवक को अपने पास बेठाकर 
उसे अपने जीवन को कथा सुनाता था, ओर युवक दिल का रोना सुना कर अपने 
बोझ को हल्का अनुभव करता था। आज का युवक किसके पास जाय, किसके पास 
अपना रोना रोये ? आज हमारे युवकों के प्रश्नों को कोन हल करे? उस 
समय के वानअस्थियों के आश्रम आध्यात्मिकता का संचार करने के केस्द्र बने 
हुए थे, जेसे दोप से ज्योति चारों ओर बिखरतोी हे वेसे उन आश्रमों से श्रेय और 
शांति को ज्योति चारों तरफ़ फलती थो। आज सारा संसार विषयों को तरफ़ 
भागा चला जा रहा है, भोगवाद बढ़ रहा है, जोवन उथला होता जा रहा है, 
आध्यात्मिकता का लोप हो रहा है, इस सब को कोन रोके, कोन थामे ? जो खुद 
भोगवाद मे फंसे हुए हे वे दूसरों को इसमें से केसे निकालेंगे, जो खुद प्रवत्ति-मार्ग के 
शिकार हें वे दूसरों को निवज्षि का क्‍या उपदेश देंगे, जो खुद दलूदल में धंसे हुए हूँ 
वे दूसरों का हाथ क्‍या खींखेंगे ? वानप्रस्थी भोग में से निकल कर त्याग के मार्ग 
पर चलन लगा था, प्रवृत्ति में से निकल कर निवृत्ति के मार्ग का राही था, दलदल में 
से निकल कर बाहर आ खड़ा हुआ था, इसलिए वह दूसरों को त्याग का उपदेद दे 
सकता था, निवृत्ति का पाठ पढ़ा सकता था, दरूदल में से घसोटने के लिए अपना 
हाथ आगे कर सकता था। इसो लिए वानअस्थियों का युग भोग और त्याग से 
निखरी हुई सच्ची आध्यात्मिकता का थुग था। वानप्रस्थियों के आश्रमों का 
ताँता प्राचीन काल में सम्पूर्ण भारतवर्थ में बछा हुआ था। इसो का परिणाम 
था कि हमारा देश आध्यात्मिकता के क्षेत्र में संसार के सब देशों का मृघ॑न्य था। 
७. वानप्रस्थ-आश्रम तथा आ्थिक-समस्या 

इस प्रकार वानप्रस्थ-आअस को स्थापना द्वारा आयं-संस्कृति ने कोरे 
भोगवाद की जड़ हिला दी थी। वानअ्रस्थ-आश्रम एक और भी समस्‍या का 
हल था। अगर किसी समाज में काम करने वालों की संख्या बढ़ती जाय, और 
इतनो बढ़ जाय कि पुराने काम करने वाले कम न हों, और नयों की बाढ़ आती 
जाय, तो उसका नतोजा इसके सिवाय क्‍या होगा कि किसो समय सभो भूले मरने 
लगें? आज बेकारी इतनी क्यों बढ़ रही है ? बेकारी इसलिए बढ़ रही है क्योंकि 
जिन लोगों को आय पेंशन पाने लायक हो गई है वे पेंशन पान के बाद फिर नये सिरे 
से नौकरी शुरू कर देते हूं, या कोई-न-कोई धंधा किये चलते हैं। आयं-संस्कृति में 
ऐसा नहीं था। उस में सामाजिक व्यवस्था हो एंसो थी कि ५० को आय के सब 
लोग अलग छोंट जाते थे, नवयुवकों के लिए जगह अपने-आप खाली हो जाती थी। 
आज जिन लोगों को कमाना चाहिए वे बेकार बंठे हें, जिन्हें कमाई छोड़ कर आश्रमों 
में जा बेठना चाहिए, वे कमा रहे हूं। नवपृवक भी बेकार इसलिए नहीं बठे क्योंकि 
वे कमा नहीं सकते। वे कसा सकते हूं, परन्तु अगर उन्हें कमाने का मौका सिले। 
उनके लिए कठिनाई यह है कि थे जो पेशा सीखते हें वही भरा इुआ है। पुराने 
बकोलों की मौजदगी में नये वकील कंसे काम करें, पुराने डाक्टरों की मोजदगो में 
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नये डाक्टर क्‍या कर. पुराने दुकानदारों के होते हुए नये दुकानदार कंसे फूले-फर्ले ? 
| आश्रम-व्यवस्था द्वारा प्राणीन ऋषियों ने बेकारी के प्रदन को हल कर दिया था। 
उन्होंने मनष्य-जोवन को चार हिस्सों में बाँट दिया था, और उनमें से केवल एक 
आश्रम में अर्थोपाजन होता था। ब्रह्मचारी, वानप्रस्थी और संन्यासी कमाई नहीं 
करते थे। इसका यह मतलब नहीं कि कमाई से बचन के लिए वे लोग वानप्रस्थी 
या संन्‍्यासी हो जाते थे। गहस्थ में कमाई किये बग्ेर किसी को वानप्रस्थ में आने 
का अधिकार नहीं था, और अधिकतर, वानप्रस्थी हो संन्यासों होता था। हर- 
एक आदमी कमाता था, परन्तु एक खास आय में आकर कमाना छोड़ देता था, 
दूसरों के लिए रास्ता खोल देता था। गहस्थियों में भी सब नहीं कमाते थे। 
गहस्थियों में भी ब्राह्मण ओर क्षत्रिय का समय कमाने में नहीं, अपनी-अपनो योग्यता 
के अनु सार समाज की सेवा करने में बीतता था। केवल वेदय कमाते थे, और जब 
इतने थोड़े लोग कमाते थे, तो वे इतना अधिक कमा लेले थे कि सारे समाज को लाने - 
वोने के लिए काफ़ो दे देते थे। समाज के लिए धन कमाना ही उनको समाज के 
ब्रति सेवा थो । आज सब कमा रहे हें। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेइय ओर शूद्र तो कमा ही 
रहे हैं, इधर विद्यार्थी, गहस्थो, वानपस्थो ओर संनन्‍्यासो भो कमा रहे हें। धन 
कमाने के लिए जो यह संप्राम मचा हुआ है उसका परिणाम है कि कुछ रोगों को 
जरूरत से ज्यादा मिल जाता है, कुछ लोग भूखे मरते हूँ। प्राचोन काल में 
“वानप्रस्थ “आम के कारण यह अव्यवस्था नहीं थी। बड़े-बड़े वेश, व्यवसायी, 
शिल्पी, अध्यापक ओर दुकानदार ५० सार की आय के बाद अपने-आप सब-कुछ 
छोड़ देते थे, उनकी जगह नये-नथे युवक लेते रहते थे। ये नये लोग पुरानों के साथ 
अपना सम्पर्क बनाये रखते थे। अगर किसो नवयुवक वंद्य को कोई बात समझ नहीं 
पड़ती थी, तो वह किसी पुरान ध्रन्धर बंद्य की सेवा में आथम में जाकर उपस्थित 
होता था, उसके परामशं से पूरा लाम उठाता था। इस प्रकार पुरानों के 
आ्यीर्वाद से नये लोग तैयार होते थे और समाज विनोंदिन उच्नति' करता जाता 
था। कई लोग कह बेठते हे कि अगर पुरान इस प्रकार क्षेत्र को छोड़ कर अलूग जा 
. बेठेंगे, तो समाज को नुकसान होगा, पुरानों का अनुभव समाज के लिए मिकम्मा 
हो जायगा। यह बात ग़लत है। इस समय भी अगर कोई पुराना अनुभवी शहर 
में बैठा रहे, तो कोई गारंटी नहीं कर सकता कि वह संसार के अन्त तक बना 
रहेगा। आज नहीं तो कल, करू नहीं तो परसों बहु भी जल देगा। उसका 
अनुभव दूसरों के लिए इसो प्रकार उपयोगी हो सकता है कि नये काम करने बाले 
आवश्यकता पड़ने पर उसकी सहायता लेते रहे। प्राथीन-काल में वानप्रस्थी इस 
प्रकार को हर समय सहायता दिया करते थे। वे अपने पेशों को नये कार्यकर्ताओं 
के लिए खाली करते रहते थे, अपना ओझ स्वयं उसके कन्धों पर डालते थे, क्योंकि 
उन्हें जोबन को यात्रा में अगले पड़ाब के लिए चलना होता था, किलो मज़बरी से 
नहों, जोधन-यात्रा को यधाजंता को सिद्ध करने के लिए आगे करे रखे बिना उन्हें 
आत्म-तस्व का विकास नहीं दीशता था। 
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८. वानप्रस्थ -आश्रम तथा अनिवाय-शिक्षा 

भोगवाद तथा बेकारोी के प्रइन को हल करने के साथ-साथ वानअ्स्था-आश्रम 
एक और समस्या को भो हल करता था। जो लोग घर-बार छोड़ कर जंगल में 
ज़ा बसे होते थे, थे वानश्रस्थ लेने से पूर्व दुनिया के सब प्रकार के धन्धे कर घके होते 
थे। उनमें से कुछ-एक के छ:-छ: सन्‍्ताने भी हो चुकी होती थीं। उन्हें मालम था 
कि छोट बच्चों का मानसिक-विकास किस प्रकार होता है। वे अपनी उम्र में बच्चों 
के साथ हँस च॒ के होते थे, रो चके होते थे, खेल चुके होते थे। अब इनके वानप्रस्थ 
में आने के बाद गाँव के छोटे-छोटे बालक इ नके पास आकर पढ़ने रूगते थे। कभी- 
कभी किसी वानप्रस्थी के पास बीस बालक एकश्रित हो जाते थे, किसो के पास पचास, 
किसी के पास इससे अधिक । ये बालक अमोर भी होते थे, गरीब भी; राजाओं 
के भी होते थे, रंकों के भी; परन्तु वानप्रस्थियों के आश्रम में आकर इनका ऊँच- 
नीच का कोई भेद-भाव नहीं रहता था। उन आश्रमों में ये सब भाई-भाई थे। 
ऐसे ही किसी आश्रम में, स्ियाँ गुज्षर गईं, कृष्ण और सुदामा पढ़े थे। बालक 
गाँव से भिक्षा ले आते थे, और आश्रम में आकर सब मिल कर बांट लेते थे, गुरु भी 
खाते थे, शिष्य भी खाते थे। कभी कोई अमीर घर का बालक किसी ग़रोब की 
झोंपड़ो के सामने जा खड़ा होता था, कभी कोई ग़रीब घर का बालक फिसो अमीर 
के महल के सामने पहुँच जाता था, परन्तु असोर घर का बालक अपने को अमीर नहीं 
समझता था, ग़रोब घर का बालक अपने को ग़रीब नहीं समझता था। इधर घर 
को देवियां इन बालकों के मधकरी लेने के लिए आने को बाट जोहा करती थीं, 
कभी देर हो जातो, तो घर से निकल-निकल कर व्यग्रता से देखतों कि आज बालकों 
की सण्डलो क्‍यों नहीं आई ? वानप्रस्थियों के इन आशभ्रमों को ही गुरुकुल' कहा 
जाता था। इन आशमों में न खाने-पीने के लिए कुछ लिया जाता था, न पढ़ाने- 
लिखाने के लिए। इन आशसों में पढ़ाने वालों को कोई बेतन नहों मिलता था। 
फिर भी बिना वेतन लिये, बिना पढ़ाने की फ़ोस लिये, बिना बालकों से खाने- 
पोने का खर्च लिये, बिना राज्य से किसी प्रकार की सहायता लिये बालकों की 
शिक्षा को पुूरी-पुरी व्यवस्था अपने वेश में खल रही थी। इस व्यवस्था का आधार 
वानप्रस्थ-आअम था? - आजकरू की अवस्थाओं में निःशुल्क तथा अनिवायें- 
शिक्षा के इस कार्य को पूरा करने के लिए लाखों नहीं, करोड़ों रपये की झरूरत है। 
आयं-संस्कृति नं इस समस्या को बानप्रस्थाअम हारा हल किया था। आज भी 
बर्मा में जगह-जगह पर वानप्रस्थिपों के आअम हे। ये आश्रम प्रत्येक शहर या गाँव 
के पास हूं। गाँव का प्रत्येक बालक इन आश्रमों में शिक्षा प्रहण करने के लिए 
भेजा जाता है, रहता भी वहाँ है। वह भिक्षा माँगता है, खुद खाता है, और गर को 
लिखाता है। बर्मा के इन आअमों का ही प्रताप है #ि आज जहां मारत में कुछ हो 
फ़ो-सदी पढ़े-लिखे हूं वहाँ बर्मा में ९९ फ़ो सदो पढ़े-लिखे हैँ। इसका यह कारण 
नहीं कि सरकार बर्मा में शिक्षा पर अधिक खब कर रही है, इसका यह कारण 
है कि यहाँ पर वानप्रस्थ-आश्रम अपने दूटे-फूटे रूप में आज भी विद्यमान है, और 
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वानप्रस्य-आश्रमों से घिरे हुए प्राचोन शहरों का जो नक्शा हसने अभी लखोंचा, वह 
बर्मा में आज भी खिता हुआ है। 
ह ९. संन्यास-आश्रम 

आपं-संस्कृति को जन्म देने वाले ऋषियों ने जोवन को यात्रा कहा था, 
और इसे चार पड़ावों में बाँटा था। चोथा पड़ाव संन्यास-आश्रम था। वे खलो 
हवा में रहने को इतना पसन्द करते थे कि उनकी रूप-रेखा के अनुसार जीवन का 
तोन-चौथाई हिस्सा खुलो हवा में बोत जाता था। ब्रह्मचारी जंगल में रहते थे, 
गृहस्थी शहरों म॑ रहते थे, परन्तु वानप्रस्थ ओर संन्यास फिर खलो हवा के आश्रम 
थे। इस प्रकार जीवन के सब से अधिक भाग को खले मेदानों और जंगलों में बिताने 
के कारण उस सप्षय आय को लम्बाई आजकल से बहुत अधिक थी। सो बरस 
जोना--- जोवेम शरद: शतम्‌'--पह प्रत्येक नर-नारी की एक स्वाभाविक आकांक्षा 
थोी। 

आज संनन्‍्यास-आश्रम का अभिप्राय यह समझा जाता है कि मनष्य सब 
काम छोड़ कर बेठ जाय। हमारा देश ऐसे संन्‍्यासियों से भरा पड़ा है जो कुछ नहों 
करते। वे समझते है, अगर वे कुछ कर थे तो संन्‍्यासी हो नहीं रहेंगे। आज हम 
कुछ न करते का नाम संन्यास समझते हें। परन्तु आश्रम-व्यवस्था में जिस 
संन्यास को कल्पना को गई है बह एंसा नहीं है। संन्यास चारों आश्ममों को श्रृंखला 
में एक कड़ी है, जोवन-पात्रा में आखिरी मंजिल है, अन्तिम पड़ाव है। जिस भाव 
का विकास पहुले आश्रमों में किया जाता है, उत्ती को चरम सी मा संन्यास में होती है, 
जिस उद्देदय को लेकर पहले आश्रम चलते हे, वह उद्देश्य धोरे-धोरे पूरा होता हुआ 
संन्यास से पूर्णरूप से सिद्ध हो जाता है। संन्यास स्वतन्त्र आश्रम नहीं है, पहले 
तोन के साथ जुड़ा हुआ है, और जो भावना पहले तीन आशरमों में काम करती है 
वही संन्यास में अपनो पूर्णता पर पहुँच जातो है।. हम यह देख चके हूँ कि पहले 
तोन आश्रमों में क्या विचार काम कर रहे हैं। 

पहले हमने देला था कि ब्रह्म बय॑ं-आश्रम में त्याग तथा तपस्या का पाठ 
सिलाया जाता है ताकि जब भोग को आग आये तब मनध्य उसके लिए पूरा तेयार 
हो। संसार के विश्वों को भोगे बिना, थे क्‍या है, कसे हें, यह जाने बिना समृध्य 
अपन को भटकत से रोक नहीं सकता, इसो लिए गृहस्थ-आअम को कल्पना की गई 
है। परन्तु अगर गृहस्थ में पड़ कर मनध्य गृहस्थ का ही हो गया, तब उसने गहस्थ- 
आश्रम का उद्देश्य नहों समझा। गृहस्थ में जाना गृहस्थ में से निकलने है. लिए 
है, विषयों को भोगना विद्यों से छुटकारा पाने के लिए है, संसार फ. लीन होना 
संकार की असारता को समझने के लिए है, भोगवाद का मार्ग की तश्फ़ 
ले जाने के लिए हे, प्रवृत्ति निवृत्ति के लिए है। संसार में ऐसा हो होता है, और 
सदा से ऐसा ही चला आया है। मनुष्य के सन को रचना भी एसी हो है। ऋषियों 
न तो केवल इस स्वाभाविक मनोवेज्ञानिक सचाई को, “द्शप्मसों के रुप में एक 
व्यवस्था में बाँध दिया था। यृहस्थ के बाद बेराग्य/ जाता ही है, आज हम उस 
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वराग्य का समाज को लाभ नहीं पहुँचाते, ऋषियों ने एसी व्यवस्था कर दी थी 
जिसते इस वराग्य का समाज को भी लाभ पहुँचता था। आज भी बाबाजी 
घर बेठ कर अपने पोतों को कन्धे पर चढ़ा कर घ॒मा करते है, कभी उन के लिए 
घोड़ा बनते हे, कभी गधा बनते हू । ऋषियों को व्यवस्था के अनसार अपने बाल- 
बच्चों के लिए हो बाबा बनने के स्थान पर अपने सारे गाँव और सारे उहर के बच्चों 
के लिए बाबा बनने का विधान है। अब भी तो बाबाजों को सारे गाँव के बच्चे 
बाबा कहने लगते हें। भेद इतना है कि अब सब का बाबा होते हुए भी यह अपने 
पोतों का खास बाबा है, और वानप्रस्थी अपने बच्चों का मोह त्याग देता है, गाँव 
भर के बालक उसके बालक हो जाते हैँ, वह सब का समान बाबा हो जाता है। 
यह त्याग की भावना, जिसका उदय गहस्थाअ्रम से होता है, वानअस्थ-आश्रम में 
आकर पक जाती है। गृहस्थो संतार को भोगने के बाद उसे एकदम छोड़ देता है। 
बनो-बनाई गृहस्थी को छोड़ना आसान नहीं है। परन्तु जब एक दिन बरबस यह 
सब-कुछ छोड़ना पड़ेगा, रोते-धोते छोड़ना पड़ेगा, हाय-हाय को पुकार में छोड़ना 
पड़ेगा, हम नहीं चाहेंगे, अपनों को देख कर आंसू बहावेंगे, उन्हें चिपटेंगे, फिर भी 
छोड़ना पड़ेगा, तो क्‍यों न एक बार हंस कर, मुस्करा कर, उछलते हुए, कवते हुए, 
झमते हुए दुनिया को छोड़ने की मस्ती का सज़ा लूटे । वानप्रस्थी यह मज़ा लटता था, 
परन्तु फिर भो उसमें अभो कुछ कसर बाक़ो थी । वह अपने शहर से उठ कर उसके 
पास के जंगल में जा बेठा था। कभी-कभी उसके बाल-बच्चे उसे मिलने आते थे 
और उसके भी उनके पास आने-जाने की सम्भावना बनी रहतो थी। वानप्रस्थी 
के पास जो बालक पढ़ने आते थे, और कुछ नहीं तो उनमें ही उसका मोह हो. 
सकता था, उन्हें ही वह अपने बच्चों को तरह एसा प्यार कर सकता था जो उसे बांध 
ले। परन्तु वह तो गाँठ बाँधने की जगह गाँठ खोलने के रास्ते पर कदम रख 
सका था। इसलिए वानप्रस्थ के बाद एक ऐसा आश्रम आता था जिसमें अगर 
कोई गाँठ रह भी गई हो तो वह लोल दो जातो थी, और वानप्रस्थी सच्चे अथों 
में संस्यासोी हो जाता था। संन्यासो मोह को, मसता को, तेरे-मेरे को सब गांठों 
को काट डालता था, और निन्न होकर, किसी खास को अपना न बता कर और 
किसो खास का न बनकर, सब को अपना बनाकर ओर स्वयं सब का होकर घमता 
था। आज संन्यासियों के बड़े-बड़े मठ हे, जिनके नहों हे, वे मठ बनाने को धन में 
हैं। बदन पर कपड़ा न रखने और भीख साँग कर रोटी खा लेते का नाम हो संन्यास 
नहीं है। संन्यास बाहर का नहीं, भोतर का चिह्ल है। संन्यास घर-बार छोड़ने 
का नाम नहीं, राग-हेष, मोह-ममता छोड़ने का नाम है। संन्यास लेन के बाद 
घरवालों के लिए मनुष्य मर जाता था। कभी-कभो तो घरवालों को पता भी 
नहीं होता था कि उनके सृत्र का कर्ण धार कहाँ गया । मरना सब को है। संन्यासी 
स॒त्यु के बहुत निकट पहुँच चुका होता या । मरकर तो संसार को छोड़ना हो पड़ता 
हैं, संन्याती जीते-ओ मरने का सज्ञा लूट लेता था और पल्ला झाड़ कर दुनिया से. 
जलन के लिए हर वक्‍त तेयार रहता था। उसके तन पर पड़ा भगवा कपड़ा हर 
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समय उसे आग की उन लपटों को याद दिलाता था जिनमें पड़कर अन्त समय में सब 
को पांच तत्त्वों में मिल जाना है। 
१०० संन्यासी का लक्ष्य प्राणिमात्र को सेवा था 

परन्तु त्याग को इस उच्च भावना का यह अभिम्राय कभी नहीं था कि संन्‍्यासो 
समाज के लिए निकम्मा हो जाता था। आययं-संस्कृति के आदर के अनुसार त्याग' 
का ही दूसरा नाम सेवा' था। आखिर, मनुष्य किसो-न-किसो क्षेत्र में सेवा तो 
करता ही है। पहले वह संकुचित क्षेत्र में सेवा करता है। बाल्यकाल में तो अपनो 
ही सेवा करता है। छोटा बच्चा क्या करता है? उसे यह रृयाल नहीं होता कि 
माता-पिता के पास भी खान को है या नहीं। घर में खाने को जो बढ़िया-से- 
बढ़िया चोज़ आये, बच्चा चाहता है, ओर किसी को मिले या न मिले, उसे अवश्य 
सिले। बड़े होने के बाद गृहस्थाअस में यह भाव नहीं रहता। माता-पिता स्वयं 
भूखे रह जाते हूं परन्तु सन्‍्तान को पहले देते हे। गहस्थ-जीवन का यह पाठ क्‍या 
सिखाता है ? रात को बालक जब बिस्तर पर पेश्ञाब कर देता हे तो माता क्‍या 
करतो है? क्या वह अपने नीचे सूखा कपड़ा, और बच्चे के नोचे गोला कपड़ा कर 
देती है ? नहीं, वह खुद गीले में पड़ी रहतो है, बारूक के नीचे फ़ौरन सुला कपड़ा 
डाल देतो है। बालक को जब नींद नहीं आती, तो माँ क्‍या खुद सोती रहतो हूं 
और बारूक को रोने देती है ? नहीं, वह खुद जाग जातो है, आवश्यकता होती है 
तो रात भर उसे गोद में लिए थपको देती रहतो है, खुद नहीं सोती, उसे सुला वेतो 
है। गृहस्थ-जोवन त्याग का पाठ सिखाता है, परन्तु किस चीज का त्याग ? 
अपने सुख का त्याग, अपने आराम का त्याग, अपने ऐंश्वर्य तथा उपभोग का त्याग 
ताकि सन्‍्तान को सुख मिल सके, आराम मिल सके। त्याग के भाव के साय-साथ 
सेवा का भाव बढ़ता जाता है. यहाँ तक कि सन्‍्तान को सेवा के लिए माता-पिता 
अपना सब-कुछ त्याग करने के लिए तंयार हो जाते हेँ। गृहस्थ में सेवा का पाठ 
पढ़ कर जब स्थ्रो-पुरुव बानप्रस्थ-आशअम में प्रवेश करते हें तब समाज-सेवा का 
भाव और अधिक उम्र हो जाता है। गृहस्थ-आशभ्रम में वे लोग अपने बाल-बच्चों 
को सेवा करते थे, परन्तु वानप्रस्थ में आकर वे अपने बाल-बच्चों को छोड़ देते हूं 
और समाज के बाल-बच्चों की सेवा करने लगते हूं। यहाँ पर भी त्याग की भावना 
सनष्य को सेवा के मार्ग पर ही आगे-आगे बढ़ातो जातो है। वालप्रस्थों त्याग करता 
है, परन्तु त्याग इसलिए करता है ताकि वह अपने सेवा के क्षेत्र को विस्तृत कर सके, 
वह त्याग इसलिए नहीं करता कि जंगल में निकम्मा बेठ सके। प्राचीन-काल के 
वानप्रस्थियों के सहारे सम्पूर्ण भारतवर्ष में बिना कौड़ी खर्च किये निःशल्क तथा 
अनिवाय शिक्षा का वेश के एक कोल से दूसरे कोने तक प्रचार भा--कक्‍्या इससे भो 
यढ़ू करें सेवा-भाव का कोई दूसरा दृष्टाम्त सिल सकता है ? वानप्रस्थी भी अपने 
गाँव या अपने शहर को ही सेवा करता था। कुछ देर बाद उसे इस परिमित 
क्षेत्र का त्याग कर ओर अधिक विस्तृत क्षेत्र में आना होता था, और अपने ही वेश 
की नहों, अपनो हो जाति को महों, अपने ही लोषों को नहीं, संसार की सेवा करना 


चार आश्रम--जीवन-यात्रा के चार पड़ाव ५१७ 


उसका कत्तंव्य हो जाता था। फिर वह किसी एक वेश का नागरिक न होकर विश्व 
का नागरिक हो जाता था, उसका फाम किसी एक देश या एक जाति की भलाई 
सोचना न होकर सम्पूर्ण संसार की भलाई सोचना होता था। जो लोग संन्यास- 
आश्रम को खाली बेठे रहने का आश्रम समझते हें वे ऋषियों के विचार की थाह को 
नहीं पहुँच पाते। आयं-संस्कृति की मर्यादा के अनुसार संन्यासी और सब-कुछ 
कर सकता है, परन्तु खालो, निकम्मा नहों बंठ सकता। वह तो विश्व का नागरिक 
है। जिन लोगों पर ज़िझा-ओडों को चिन्ता होती है उनकी अपेक्षा विधान-परिषद्‌ 
के सदस्यों का दष्टिकोण विशाल होता है, उनकी अपेक्षा पालियामेंट के सदस्यों का 
दृष्टिकोण और अधिक विज्ञाल होता है, परन्तु संयक्‍त-राष्ट्र-संघ के सदस्यों का 
दृष्टिकोण तो सबसे अधिक विशाल होना चाहिए। चाहिए इसलिए क्योंकि 
होता नहीं है। संन्‍्यासी को दृष्टि संपक्‍त-राष्ट्र-संघ को दृष्टि है। आज संसार को 
सच्चे संन्यासियों की आवश्यकता है, ऐसे संन्यासियों की जिन्हें विद्व का नागरिक 
कहा जा सके । आज विद्वव ने संयकत-राष्ट्र-संघ की इमारतें खड़ो कर लो हैं, 
उन इमारतों में बढ़िया-से-बढ़िया फ़्नोचर भी जटा लिया है, परन्तु वह इन 
भवनों में बेठते योग्य मानव तेयार नहीं कर सका, ऐसे (विश्व के नागरिक' नहीं 
पेदा, कर सका जो अपने देश को ही नहीं, संसार के प्राणिमात्र को सेवा का ब्त ले 
बेठें। आज यह दरिद्र भारत विश्व को क्‍या दे सकता है ? परन्तु भारत तो सदियों 
से देता रहा है, और इस दरिव्रावस्था में भी दे सकता है। आज भारत विश्व की 
“बिदव के नागरिकों का सन्देश दे सकता है, संयुक्‍त-राष्ट्र-संघ में बठन योग्य 
इन्सान पंदा करने का सन्देश दे सकता है, और दे सकता है विश्व को एकसूत्र में 
बाँधन वाले, संसार के हित के लिए सब-कुछ कुर्बान कर देने वाले, प्राणिमात्र को 
सेवा में अपने को भूल जाने वाले त्यागी, तपस्वी, संन्यासियों को ढूंढ-दूंढ कर विश्व का 
मूधन्य बनाने का सन्देश । 

अक्सर लोग कह बे5ते हे कि भारतीय व्‌ व्टिकोण स्वार्थ का, खुद-रा्ज़ों का 
दृष्टिकोण है। इस देश में लोग अपनी उन्नति के लिए जंगल में निकल जाते थे। 
यहू विचार ग़लत है। आश्रम-प्रणाली इस बात का प्रमाण है कि इस देह में स्वार्थ 
को कम करते-करते धोरे-धोरे इतना कम कर दिया जाता था कि स्वार्थ सिफ़र में 
तब्दील हो जाता था, और उसको जगह परायं आ जाता था। ब्रह्मचर्य-आश्रम में 
बालक को द्ृष्टिट अपने पर होती है, वहू अपने सिवा किसी को कुछ नहीं समझता । 
वह पढ़ता है, लिखता है, खाता है, पीता है, सोता है, वर्शषिश करता है और अपने 
आत्सा, सन, शरीर को बनाता है। उसे किसी की कोई चिन्ता नहीं, संसार के धन्धों 
से उसे कोई सरोकार नहीं। वह एक दृष्टि से स्वार्थ का नमूना है। परन्तु उसे 
इसी जगह तो टिकना नहीं होता। ब्रह्मचयं के बाद गृहस्थ-आश्रम आता है। 
अब वही व्यक्ति जिसे किसी का फ़िकर नहीं या, चिन्ता नहीं थी, जुद पीछे खाता है, 
अपने बच्चों को पहले खिलाता है। वह अगर बाज़ार से अंगूर राता है तो ताजे 
अंग्र बच्चे को देता है, दाग़ी दाने ख़ुद खा लेता है। गृहस्थाश्रम में आकर बह 
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स्वार्थ का पाठ भूल रहा है, परार्थ का पाठ सीख रहा है; स्वार्थ से दूर होता जा 
रहा है, परार्थ के निकट पहुँच रहा है। आठ-दस बच्चों का बाप हो जाने के बाद 
वह बिल्कुल स्वार्थ-हीन हो जाता है। उसकी कोई अपनी इच्छा नहों रहतो, 
अपना स्वायं नहों रहता, अपन बच्चों को इच्छाएं, उनको ज़रूरतें ही उसको इच्छाएं 
और उसको ज़रूरतें बन जातो हें। गहस्थाअम में वह दूसरों के स्वार्थ को अपना 
स्वार्य बनाने का सबक़ सोख जाता है, परन्तु अब भो वह इसमे दक्ष नहों हो पाता । 
इसमें दक्षता प्राप्त करन के लिए उसे वानप्रस्थ होना पड़ता है। अब उसे 
यह भूल जाना होता है कि उसके अपने बच्चे हो उसके बच्चे हें, उसके अपने 
सर्ग-सम्बन्धी ही उसके निकट के हूं। अब उसे गाँव और शहर के सब बच्चों को 
अपना बच्चा समझने का सबक़ सोलना है, स्वार्थ या खुदराज़ों को ओर कम करना 
है। वानप्रस्थ-आश्रम में वह दूसरों को अपना समझने का पाठ पढ़ता है, और यह 
पाठ संन्यास-आश्रम में पूर्ण हो जाता है। संन्‍्यासी के लिए खास तोर पर अपना 
कोई नहीं रहता, क्योंकि सब एक-समान उसके अपने हो जाते है। ऋषियों ने 
आश्रम-व्यवस्था को एसा बनाया या कि एक आश्रम के बाद दूसरे आश्रम में प्रवेश 
करता हुआ व्यक्ति स्वार्थ की एक-एक तह को उतारता जाता था, यहाँ तक कि 
अन्तिम आश्रम में पहुँचते-पहुँचते उस पर स्वार्थ को एक तह भी बाको नहीं रह जातो 
थो, भोतर से शुद्ध निःस्वार्थ -भाव सूर्य के प्रचण्ड प्रकाश को तरह चमक उठता था। 
संन्यासी कोन होता था ? संन्यासी वह था जो कोढ़ियों और अपाहिजों को 
देखकर अपन बदन के कपड़े से उनकी मरहम-पट्टी करता था, संन्यासी वह था जो 
रोतो-करूपती विधवाओं के साथ बेठ कर उनके आँसुओं में अपने आँसू बहाता था, 
संन्यासी वह था जो लुलों और लंगड़ों को देख कर उन्हें अपने हाथ का सहारा देता 
था। संसार के बोझ को अपना बोझ, संसार के दुःख को अपना दुःख समझ कर चिन्ता 
करने वाले संन्यासी आज नहीं रहे, तो भी संन्यास-आश्रम का आदर्श यहो था, 
इस आश्रम को मर्यादा यही थी । 


श्‌ 


सोलह संस्कार--नव-मानव का निर्माण 
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१. आयं-संस्कृति को योजनाओं का केन्द्र मानव का निर्माण था 


आज हमारा वातावरण योजनाओं से भरा पड़ा है। जो देश उन्नति 
करने लगता है वह योजनाओं का एक तांता-सा बांध देता है। कोई पांच वर्ष 
को योजनाएं बनाता है, कोई दस वर्ष को। इन योजनाओं में क्‍या होता है ? 
हम बाँध बनायेंगे, नहर लोदेंगे, पुल बांघेंगे, रेलें बिछायेंगे। ये सब योजनाएँ 
क्यों बनायेंगे ? क्योंकि मानव का सब से बड़ा प्रदन रोटी का प्रदन है। हम 
हजारों और लाखों को इन निर्माण-कार्यों में लगाकर बेकारो की समस्या को हल 
कर देंगे, और इन योजनाओं के पूरा होने पर लोगों को सब-कुछ मिलने लगेगा, 
बेकारी को समस्या खुद ही न रहेगी। मानव को भूख मिटाने का यह सारा उद्योग 
प्रशंसनोय है, परन्तु इन सब योजनाओं में हम मानव को कितना तुच्छ, कितना 
लुव्र समझे हुए हे। हम समझे हुए हें कि मानव भूल और प्यास का पुतला है-- 
इसके सिवा कुछ नहीं। आयरय-संस्कृति मानव को शरीर-मात्र नहीं समझती, भूख 
और प्यास का हो पुतला नहीं समझती। आर्य-संस्कृति बाँध और पुल बाँघने, 
नहरें, रेलें और सड़क बनाने से सना नहों करती, शरीर की भूख ओर प्यास को 
समस्या को हल करने से भी मना नहीं करती। परन्तु आयं-संस्कृति के कार्य-क्रम 
में ये योजनाएं अत्यन्त प्रारम्भिक योजनाएं हे, उसके कार्य-क्रम का क-ले-ग भो नहीं 
हैं। आयं-संस्कृति की असली योजना, वह योजना जिस के लिए इस संस्कृति ने 
जन्म लिया, मानव का निर्माण है। आज हम बांध बाँध रहे हैं, नहरं खोद रहे 
हें, रेलें बिछा रहे हें, सड़क बना रहे हैं, परन्तु वह मानव जिसके लिए यह सब-कुछ 
हो रहा है, वह कहाँ है, उसके लिए, उसके 'आत्म-तस्‍्व' के विकास के लिए, हमने 
पाँच वर्ष को, दस वर्ष को, बोस वर्ष को कौन-सी योजना बनाई है? रेलों का 
ताँता बिछ जाय, मोटर घर-घर चलते लगें, ज़्मोन के चप्पे-चप्पे पर नहरों का 
पानो पहुँच जाय, भूमि का कोई हिस्सा बंजर न रहे, परन्तु इन सब का उपभोग 
करने वाला मानव अगर सच्चा न हो, ईमानदार न हो, दूसरे के वुःख में दुःझो और 
सुल में सुखी होने बाला न हो, अगर वह सब तरह से दुराचारो और भ्रष्टाचार 
हो, तो ये रेल-मोटर, ये नहरें ओर बाँध किस काम आयेंगे ? ओर, क्या ऐसा हो 
नहों रहा? क्या चारों तरफ़ चका-लोंथ कर देने वाले वेभव को मढ़तो के साथ- 
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साथ मानव का---उस मानव का जिसके लिए यह सम्पूर्ण वेभव और एश्वर्य खड़ा 
किया जा रहा है, दिनोंदिन पतन नहीं हो रहा ? मानव कहाँ है? कहां है वह 
सानव जिसमे मानवीयता के गण हों? वह मानव जो प्रलोभनों के प्रचण्ड 
बबण्डर के, उठ खड़े होने पर उसे तिनकों को तरह परे फेंक दे ? आयं-संस्कृति को 
सब से बड़ी योजना, उसकी सब योजनाओं का केन्द्र मानव का निर्माण था। 
आज हम यह तो सोचते हूं, दिनोंदिन बढ़ती जन-संख्या को किस तरह कम किया 
जाय। माता-पिता क्‍या करें जिससे कम-से-कम बच्चे पेदा हों, क्योंकि हमारे 
सामने रोटी-कपड़े के सिवा सानव को कोई दूसरो समस्या है हो नहीं। यह कोई 
नहीं सोचता कि जो बच्चे पंदा हो रहे हैं, उनको मनष्य बताने के लिए क्‍या 
किया जाय। असलो समस्या उनको है जो पंदा हो चके हूं। जो पंदा हो चुके हें, 
उनको समस्या सिर्फ़ रोटी-कपड़े-मकान हो नहों है। इसमें सन्देह नहीं कि रोटो- 
कपड़ा न मिलने पर मनुत्य झठा-बईमान-दुराचारो-भ्रष्टाचारों हो सकता है, 
परन्तु इनके भरपुर मिलने पर भो वह वसा ही रहता है--इस समस्या का क्या हल 
है? आज संसार में भ्रष्टाचार उन लोगों से नहों फंल रहा जो भूखे-नंगे हे, उन 
लोगों से फेल रहा है जिनके पास खाने को ज्यादा, पहनने को ज्यादा, रहने को 
ज्यादा, सब-चोज़ सब तरह से सब से ज़्यादा हैं। आरं-संस्कृति ने अपने विचार 
का केन्द्र इस समस्या को बनाया था। 
हमें मानव का निर्माण करना है। वह कंसा मल होगा जो एंसा महल खड़ा 
कर रहा हो जिसमें रहने वाला उसे उड़ा देने के समसूब बाँध रहा हो। आज हम 
एक महान्‌ सम्यता को जन्‍म दे रहे हूं, विज्ञान के बड़े-बड़े आविष्कार हो रहे हैं, 
मनष्य पाँवों से जलने के स्थान पर उड़ने लगा है, परन्तु जिस विशाल वेभव को 
वह उत्पन्न कर रहा है उसके सबंनाश के बीज वह साथ ही बखेरता चला जा रहा 
है। शान्ति का हम नाम लेते हे, अज्ञान्ति बढ़तो जाती है, प्रेम को माऊझा जपते हें, 
हेष ओर घ॒णा फूलते-फलते हैं। क्‍या यह सब इसलिए नहों है श्योंकि शान्ति के 
ज्रोत, प्रेम के उद्गम-स्थान आत्म-तस्व' को हम भलाये बेठे हें। हम सब-कुछ 
बना रहे हे, चारों तरफ़ हमारो योजनाएं चल रहो हें, हम सिर्फ़ उस योजना को 
तरफ़ से अन्धे हे जिस पर हमारी सब योजनाओं का आधार है, जो योजनाओं को 
योजना है, जिसके लिए सब योजनाएं हैं, ओर जिसके बिना सब योजनाएँ बेकार हैं । 
२. मानव-निर्माण' का आधार संस्कार-प्रणाली 
आयं-संस्कृति ने मानव के निर्माण की योजता को तेयार किया था। इसी 
योजना को सफल बनाने के लिए संस्कारों को पद्धति को प्रचलित किया था। 
संत्कारों से ही तो मनुष्य बनता है। आत्म-सस्व जन्म-जन्मान्तरों में किस 
प्रक्रिया में से गज़रा है? हर जन्म में इस पर संस्कार पड़ते हें, अच्छे या ब्रे--- 
अही सो इस जन्म की, पिछले जन्मों को, ओर अगले जन्मों की कहानी है। इस 
संस्कृति में मन॒ष्य-जन्म का उद्देश्य शुभ-संस्कारों हारा आत्म-सस्व' के मेल को धोना 
है, उसे निखारते जाना है। पिछला मेल कंसे धोषा जाय, ओर नया रंग कंसे 
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चढ़ाया जाय ? यह सब-कुछ इस जन्म के संस्कारों द्वारा ही तो हो सकता है। इस 
जन्म में बंध कर हो तो आत्म-तत्त्व पकड़ में आता है। बतंन हाथ से पकड़ कर 
मेजता है, आत्मा की शरीर में बंध कर मेल घुलती है, शरोर में बंध कर ही उस 
पर शभ-संस्कारों का नया रंग चढ़ता है। जिस समय, जिस क्षण आत्मा शरीर के 
बन्धन से पड़ा, उसो समय से, उसी क्षण से आयं-संस्कृति उस पर उत्तम संस्कार 
डालना शुरू कर देती है, और उस क्षण तक डालती चलो जातो है जब तक आत्म- 
तत्व शरोर को छोड़ कर फिर तिरोहित नहीं हो जाता। आत्मा जब-जब शरोर 
में आता है, तब-तब आयं-संस्कृति की व्यवस्था में संस्कारों की श्यूंखला से ऐसा 
घेर दिया जाता है जिससे उस पर कोई अज्ञभ संस्कार पड़ने हो नहीं पाता। 
संस्कार तो पड़ने ही हें, कोई व्यवस्था नहों होगी, तो अच्छों के स्थान में बरे 
संस्कार ज्यादा पड़ते जायेंगे, मानव का निर्माण होने के स्थान में, मानव का बिगाड़ 
होता चला जायगा; व्यवस्था होगी, संस्कारों का नियमन होगा, अच्छे संस्कार 
पड़ें, इस बात का नियन्त्रण होगा, तो मनष्य लगातार मनुष्य बनता जायगा, स्वयं 
उठता जायगा, समाज को उठाता जायगा। आयं-संस्कृति की जो विचार-धारा है, 
उसके अनुसार, यह जन्म, पिछले जन्म, अगले जन्स--पह सब संस्कारों हा रा आत्म- 
शोध का एक सिलसिला है, संस्कारों की लगातार खोट से आत्म-तत्त्य' पर पड़े 
सेल को हटाने का प्रयत्न है।.. 

अगर अगला-पिछला जन्म न मानें, इसी जन्म को सानें, तब तो संस्कारों को 
नियंत्रित करके मानव का निर्माण अत्यन्त आसान हो जाता है। मनष्य जो-कुछ 
है, बंशानसंक्ररण' (प्रटा८०ा५) तथा पर्यावरण (शिाशजां/णा।८॥) का 
ही परिणाम है। वंश-परम्परा' से माता-पिता जो शारोरिक या मानसिक 
संस्कार देकर हमें पेदा कर देते हूं और 'पर्यावरण' से जो संस्कार हम पर पड़ते 
जाते हे, इन दोतों के मिश्रण से मनृष्य बनता है। जो पू्व-जन्मों को मानते हें, 
उनके लिए, इस जन्म में आत्मा के अपने निजी संस्कार, माता-पिता द्वारा 
वंश-परम्परा' के प्राप्त संस्कार, और पर्यावरण' से पड़ने वाले संस्कार--इन 
तीनों का मुकाबिला करना एक कठिन समस्या बन जाता है; जो पृ्व॑ंजन्म को नहीं 
मानते उनकी समस्या 'बंश-परम्परा' तथा पर्यावरण '--हन दो प्रकार के संस्कारों 
तक सोसित रह जाती है। अगला-पिछला जन्म न मानने, अर्थात्‌ केवल इस 
जन्म को मानन वालों के लिए तो मानव का निर्माण अत्यन्त सुगम है। इसमें तो 
आत्मा के अपने पूर्व-जन्मों के संचित संस्कारों का प्रइन ही नहीं उठता। हस जो 
संस्कार बालक पर डाल बेंगे बड़ा होकर वह वही बनंगा--यह सत्य भोतिकवादो 
वसंमान सम्यता की दृष्टि में जितना सरल और सहूल है उतना अध्यात्मवादी 
आयं-संस्कृति में नहीं, परन्तु फिर भी वततमान सम्यता का ध्यान सानव के निर्माण 
को तरफ़ नहों जा रहा। हम चहों और खरगोशों पर परीक्षण करते हूं, घोड़ों, 
बेलों और गायों को नसलों को सुधारने का प्रयत्न कर रहे हें, परन्तु भानव के 
निर्माण के लिए हम कुछ नहीं कर रहे। आयं-संस्कृति न॑ संस्कारों द्वारा मानव के 
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निर्माण को अपने सम्पूर्ण कार्य-क्रम में इतना बड़ा स्थान दिया था, शायद इसका 
कारण यह था कि वह आत्मा की सत्ता को मानतो थी, आत्मा के पूव॑-जन्मों को 
मानती थी, शरोर के म्‌ काबिले में आत्मा को ही यथार्थ-सत्ता मानती थी, शरीर को 
आत्सा का साधन मानतो थो, इस जन्म को, शरीर का नहीं किन्तु आत्मा का प्रइत 
मानती यो, और आत्मा के उन्नति के मार्ग पर चलने को इतनी महान समस्या 
मानतो थी कि हस जन्म में इसके हुल करन में जान न लड़ा दो तो सब-कुछ खोया 
गया, जोना-त-जोना एक-सा हो गया--एऐसा मानतो थी। उपनिषद के ऋषि 
ने कहा था--इह चेदवेदीत्‌ अथ सत्यमस्ति, न चेदवेदीत सहती विनष्टि:-«- 
यहाँ, इस जन्म में अगर आत्म-तत्त्व को पा लिया, तो ठीक, जन्म साथक हो गया, 
नें पाया तो नाव, महानाश हो गया। आत्मा पर जन्म-जन्मान्तर के संस्कारों का 
इतना भारी बोझ था कि उसे उतारन का सोका इस जन्‍म सें चुक जाना एक अनय॑ 
के सिवा कया हो सकता या ? आत्मा के संस्कारों के बोझ को कंसे हल्का किया 
जाय, उसके संस्कार कसे बदले जाँय ? आयं-संस्कृति का कहना था कि माता-पिता 
द्वारा, उन माता-पिता द्वारा जिन्हें माध्यम बना कर आत्सा इस जन्म को धारण 
करता है, संस्कारों की चोट देकर, और पर्यावरण द्वारा पड़ने वाले संस्कारों को 
नियन्त्रित करके आत्मा के पुरान संस्कार हटाये जा सकते हैँ, उस पर नये संस्कार 
डाले जा सकते हूं। अगर आत्मा पुरान संस्कारों को लेकर आता है, तो वे भी तो 
क़िसो जन्म में माता-पिता तथा अन्य पर्यावरण द्वारा नये सिरे से पड़ रहे थ। 
जसे उस समय नये सिरे से पड़ रहे ये, बेसे इस जन्म में भो नये संस्कार नये 
सिरे से पड़ सकते हूं। आय॑ं-संस्क्ृति निरी भाग्यवादी संस्कृति नहीं है। जो-कुछ 
है वह पोछ से ही आता है, नया कुछ नहों होता--यह आय॑ं-संस्कृति का विचार 
नहीं है। न ही आयं-संस्कृति यह मानती है कि जो-कुछ है, नया ही है, पीछे से कुछ 
नहीं आता। पीछे से बहुत-कुछ आता है, आगे भी बहुत-कुछ नया बनता है, 
भाग्य भी है, पुरुषार्थ भी है, जो पीछे से बना-बनाया आता है वह किसी समय बन 
रहा था, जो भाग्य है वह (किसी समय पुद्वार्थ था। पुरुषार्थ तो पुरुषा् है ही, 
भारय भी इस द॒ष्टि से पिछले जन्म का पुरवार्थ है। आत्मा जिन संस्कारों को 
लेकर आता है वे किसो समय पड़ रहे थे। जंसे किसी जन्म में वे संस्कार बन रहे थे, 
आत्मा पर पड़ रहे थे, उसके जीवन की दिशा को बना रहे थे, बेसे इस जन्‍म में 
इच्छित संस्कारों को आत्मा पर डाल कर हम उसके जीवन की नवीन दिज्ञा का 
निर्वारण कर सकते हैं । पीछे जो-कुछ हो गया, हो गया, वह हमारे बस की 
बात नहीं रही, इस जन्‍म में सब-कुछ अपने हाथ में है, अपने बस में है, इसलिए 
इस सौके को चूक जाना 'महतो बिनध्टि:'--महा अनर्थ--नहोँ तो क्या है ? 
दृष्टि थी जिपते आपं-संस्क्ृति ने संस्कारों की प्रथा को जन्म दिया था। 
३. पिछले जन्मों के 'कर्म' तथा इस जन्म के संस्कार 

परन्तु इस एफ छोटे-से जन्म के संस्कार जन्म-जन्सान्तरों के 

कर्मों का म्‌काबिला कंसे करेंगे? हममे न जाने कितने कर्म किये, अच्छे 
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किए, बुरे किये, उन सब को एक-एक करके भोगे बिना केवल इस जन्‍म के 
संस्कार क्‍या कर सकेंगे ? कया ये एक जन्म के संस्कार पिछले इकटठ हुए 
अनन्त जन्मों के कर्मों के बोस को, उन कर्मों के पड़े हुए संस्कारों को हल्का कर 
सकेंगे ? ि 

कर्म के विषय में सानव-समाज ने भिन्न-भिन्न विचारों को जन्म दिया है। 
कोई कहता है, मनध्य को पीठ पर दो फ़रिइते हुर समय हर काम को दो बहियों में 
लिखते रहते हें। कोई कहता है, चित्रग॒प्त को बही में एक-एक काम, अच्छा हो, 
बरा हो, दर्ज किया जाता है। हर काम की पड़ताल होती है, हर कर्म का फल 
मिलता है, जब तक एक-एक कर्म का फल नहीं मिल जाता, कम बेठा रहता है। 
इन सब विचारों का आधार-भत विचार एक हो है। संसार में कार्य-कारण का 
नियम खल रहा है। कोई कार्य बिना कारण के नहीं होता, और हर कारण का 
कार्य अवज्ष्य होता है। जिसे हम कारण कहते हे वह पिछले कारण का कार्य हो 
सकता है, जिसे हम कार्य कहते हे वह किसी अगले कार्य का 'कारण' हो सकता है। 
इस प्रकार कारण-कार्य को व्यवस्था से कर्मों की श्यृंखला चलतो चलो जातो है। 
कर्मों को इस कारण-कार्य-श्यृंखला का रूप क्‍या है? कम किसी रजिस्टर में 
नहों लिखे जाते, चित्रग॒प्त को बही में भी नहीं दर्ज होते। कर्म तो अपनी निशानी 
लगाते जाते हैं, लकोर छोड़ते जाते हे, रेखा खींचते जाते हैं । यह निशानी, यहू लकीर, 
यह रेखा तो मस्तिव्क पर पड़ती है। मस्ति<्क, अर्थात्‌ स्तायु-सण्डल तो भोतिक- 
वस्तु है, अतः उस पर रेखा पड़ सकतो है। आत्म-तत्त्व पर कर्म की कौन-सो 
निश्ानों पढ़ती है, कोन-सो रेखा खिचतो है? कर्म को आत्म-तर्व पर पड़ी 
निशानी, उसकी लक्षोर, उसको रेखा का नास हो संस्कार' है। आत्म-तत्व पर 
एक-एक कम नहीं लिखा जाता, उन कर्सों के कारण आत्मा के जो संस्कार बनते 
जाते हें, आत्मा की रुचि, उसकी प्रत्॒त्ति, उसको गति की दिज्ञा, एक रास्ता सहल, 
दूसरा आसान--हइसो प्रकार के संस्कारों का बनते जाता करई्मों को श्रृंखला का लिखा 
जाना है। जेसे हम भोजन खाते हें, यह भोजन दशारीर में बंठा नहीं रहता, यह 
पयकर शरीर बन जाता है, अच्छे भोजन से स्वस्थ शरीर, बरे भोजन से अस्वस्थ 
शरोर, बसे जब हम कर्म करते हूं, तो वे कम उनका फल भोग जाने के समय तक 
बेठे नहीं रहते, उन कर्मों से तत्काल, उसो समय उनका फल--संस्कार--- 
बनते जाते हैं। जेसे भोजन के फलस्वरूप शरीर बन जाता है बसे कम, जो मानसिक 
भोजन हूं, उनके फ उ-स्वरूय संस्कार बन जाते हैं। शरोर बन जाने के बाद उस 
भोजन से हमें नहीं उलझनना पड़ता जो हमने खाया था, शरीर से उलझना पड़ता है, 
इसी प्रकार संस्कार बन जाने के बाद उन भिन्न-भिन्न कर्मों से हमें नहीं उलझना 
पढ़ता, जो हमने किये थे, हमें संस्कारों से ही उलझना पड़ता है । ये संस्कार हो 
' कर्मों का लेखा हैें। इन सब कर्मों को एक-एक करके भोगना नहीं पढ़ता। ये 
संस्कार ही कर्मों के भोग हूं, एक-एक कर्म के भोग, क्योंकि कोई कर्म संस्कार छोड़े 
अगर नहीं रहता । अच्छे कर्मों का या तो तुरन्त अच्छा फल मिल जाता है, या अच्छे 
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कर्मों से अच्छा संस्कार पड़ गया, अच्छो रुचि बन गई, अच्छी दिशा को तरफ़ 
आत्मा चल पड़ा। यह शुभ संस्कार, शुभ रुचि, शुभ प्रवत्ति भी अच्छे कर्मों का 
भोग है, फल है, परिणाम है--अब सब कर्मों को अपनी-अपनी बारी तक बंठे रहने 
को ज़रूरत नहीं रहती । बुरे कर्मों का भी या तो तुरन्त बुरा फल मिल जाता है, 
या बुरा संस्कार पड़ गया, ब्री रुचि बन गई, बरी दिश्ञा को तरफ़ आत्मा चल 
पड़ा। कर्मों के लेख के रूप में बने ये संस्कार स्वयं कार्य हे, फल हैं, परिणाम 
हैं। आत्मा इस जन्म से चलता हुआ भिन्न-भिन्न कर्मों की गठड़ी को बाँध कर नहीं 
ले जाता। जसे वक्ष बीज में समा जाता है, वक्ष बीज का ही फंलाव है, विस्तार 
है, वेसे कम --अनन्त-कर्म--बीज-रूप में, संस्कार में समा जाते हें; कर्म, संस्कार 
का ही फंलाव है, विस्तार है, अनन्त-कर्म सिमिट कर संस्कार में आ बंठते हूं। 
संस्कार आत्मा के साथ रहते हूँ, उसे छोड़ते नहीं। जब संस्कार आत्मा के साथ आ 
गय, तब इस बात के जानने को आवश्य कता नहीं रहती कि अमुक जो कर्म हमने 
किया था, उसका कया हुआ, क्‍या नहीं हुआ। जिन कर्मों का तत्काल फल मिल 
गया वह तो मिल गया, जिनका नहीं सिला वे कर्म अपना संस्कार छोड़ जाते हें, 
वसे-के-वंसे नहीं बने रहते। संस्कारों का सिद्धान्त ही यह है कि एक-एक कर से 
हमारा वास्ता नहीं रह जाता, हमारा वास्ता संस्कारों से, आत्मा की रुचि से, प्रवत्ति 
से रह जाता है, कर्मों का प्रइन संस्कारों के बन जाने पर समाप्त हो जाता है, और 
इसके बाद हमारी असलो समस्या भिन्न-भिन्न कर्म नहीं रहते, संस्कार हो जाते हैं । 
संस्कारों के इस पूंज को ही ऋषि-म॒नियों ने आत्मा के सुक्ष्म-दरीर', 'कारण-दरीर' 
का नाम विया था। कर्मों के निधोड़ को संस्कार कहते हैं, और संस्कारों के नियोड़ 
को कारण-दरोर' कहते हूं। 'कारण-दरोर' कहने से संस्कार और कर्म सब कुछ 
आ जाता है। कारण-शरोर' इसलिए कहा क्योंकि आगे जो-कुछ बनना है उसका 
ये संस्कार ही कारण है । आय॑ं-संस्कृति का कहना था कि आत्मा के इस 'कारण- 
शरीर में, संस्कारों के शरीर में, जन्म घारण कर लेने के बाद तो संस्कार डाले हो 
जा सकते हूं, जन्म लेने से पहले भी नये संस्कार डाले जा सकते हे। 'कारण-दारीर' 
में नवोन संस्कारों का पड़ जाना--यही संस्कारों की पद्धति का रहस्य है। कारण- 
शरीर' में जो संस्कार पड़ जायेंगे, चाहे पुराने हों, चाहे नये हों, वे ही इस जन्‍म में 
फर्टेगे। संल्कारों द्वारा ही संस्कारों को बदरा जा सकता है। तब आत्मा के एक- 
एक कम के पड़ताल करने की आवश्यकता नहीं रहती । जन्म-जन्सान्तरों के कर्मों 
का निवोड़ हो तो संस्कार है। वक्ष की टहनियों तक रस पहुँचाने के लिए एक-एक 
टहनो में रस डालन की आवश्यकता नहीं, उसको जड़ में रस डालने से एक-एक 
टहनो में रस पहुँच जाता है । संस्कारों को पकड़ने से कर्म-रूपी वृक्ष की एक-एक 
टहनी हाथ आ जाती है। एक-एक कर्म से उलझन की आवश्यकता तहीं रहतो, 
एक-एक टहुनो को पकड़ने की आवश्यकता नहीं रहती । इस प्रकार कर्मों की जटिल 
समस्या को संस्कारों द्वारा हुल करने का आर्य-संस्कृति से प्रयत्म किया था और 
सानव के नव-निर्माण के विचार को जन्म दिया था। 
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४. नये संस्कारों द्वारा पुराने संस्कारों को बदलना 

जो आत्मा नया शरोर धारण करने वाला है, वह कुछ संस्कारों को लेकर 

आने वाला है। ये संस्कार उसका 'कारण-शरीर' हैँ, एंसा शरीर हें जो उसके इस 
जन्म के सन और स्थूल शरीर को बनाने में कारण बनने वाले हें। अगर इसमें ब रे 
संस्कार हें और हम वहीं, उसके स्थल रूप में आने से पहले ही, उन सृक्ष्म संस्कारों 
पर चोट नहीं करते, उन्हें बदरून का यत्न नहीं करते, तो ये संस्कार जंसे हं बंसा ही 
तो मानव उत्पन्न होगा। मानव के उत्पन्न होने से पहले उसके संस्कारों के शरीर में, 
उस शरोर में जो इस जन्म का कारण है, जिसे सुक्ष्म-शरीर', कारण-शरीर' आदि 
नामों से कहा गया है, नवीन आत्मा को जन्म देते वाले स्त्री-पुरुष अपने विचारों के 
बेग से, बल से, उनकी उमप्रता से नवीन संस्कार डालने का यत्न करते हें। नव- 
सानव को उत्पत्ति माता-पिता के रज-बोयं से हो तो होती है। यह रज-बीय॑ हो 
नव-मानव के 'सुक्ष्म-दरोर' , कारण-शरीर' का भौतिक आधार बनने वाला है। 
माता-पिता जेसे होंगे बंसा उनका रज-बोयं होगा। शुद्ध विचारों से शुद्ध रज- 
योयं, अशद्ध-विचारों से अशुद्ध रज-वोयं बनेगा। शुद्ध विचारों से बने रज-बीय॑ 
की तरफ़ नया जन्म लेने वाले आत्मा का जो संस्कारों का शरीर, सुक्ष्म-शरीर या 
कारण-शरोर लिचेगा, उसमे जन्म लेन से पूर्व ही पुरान ब्रे संस्कारों, रुचियों और 
भ्रवृत्तियों पर माता-पिता द्वारा अपने रज-बोय॑ के माध्यम से दिये हुए संस्कारों की 
एक एसी चोट लूग जायगी जिससे जन्म लेने के बाद मानव के जीवन की दिशा बदल 
जायगी, और वह पुरान संस्कारों के होते हुए भी, नये संस्कारों के कारण, नयो विज्ञा 
को तरफ़ चल पड़ेगा। कया विचारों में इतना सामथ्य है कि वह रज-वोय॑ं पर 
पड़ सके, रज-योयं पर पड़ कर आत्मा के पुराने संस्कारों को, उसके 'कारण- 

दरोर' को भी बदल सके ? आय॑ं-संस्कृति के लोग तो एसा मानते थे। वे मानते थे 

कि जेसे बोज के भीतर, उसकी रचना में एंसा परिवर्तन किया जा सकता है जिससे 
उत्कृष्टतर पौधा उत्पन्न हो, वसे आत्मा के जन्म लेने से पृर्थ, उसके सुक्ष्म-शरीर', 

“कारण-शरीर', संस्कारों के शरीर' में माता-पिता के सशक्त, वेगवान्‌ विचारों के 
हारा, रज-बोयं के माध्यम से, जिस माता के पेट में उसे नो मास रहना है, जिसके 

अंग-अंग से उसे रस लेना है, जिसके हुदय से इसका हृदय, जिसके मस्तिष्क से 

इसका मस्तिष्क बनना है, उस माता के माध्यम से ऐसा परिवर्स न किया जा सकता 
है जिससे पुराने संस्कारों को बिलकुल बदला जा सके, उन्हें सामव्यंहोत बनाया जा 

सके, और एक नव-मानव का निर्माण किया जा सके। तभी तो जो संस्कृति चारों 

तरफ़ से कर्मों के जाल से जकड़ी हुई थी उसी संस्कृति का कथन था कि संस्कारों हारा 

आत्मा को बिलकुल बदला जा सकता है, उसे नये संस्कारों से प्रभावित किया जा 
सकता है, संसार में मन॒ष्यों को एक नयी ही जाति को उत्पन्न किया जा सकता 

है। अगर कर्मों को दीवार को आय॑-संस्कृति एक दुर्भेध दीवार समझती, यह 

समझतो कि एक-एक कर को जबतक भोग नहों लिया जाता तबतक आने कदस 
नहीं रखा जा सकता, तो संस्कारों की प्रणाली को कभो जन्म न देती। कर्म भोग 
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जाते हें, परन्तु संस्कारों के रूप में, और इस/लए संट्कारों द्वारा इन्हें बदला भी जा 
सकता है। जिन संस्कारों को हम बदलते हूँ वे उस आत्मा के होते हे, जिसे जन्म 
लेना है, जिन संस्कारों द्वारा बदलते हे वे माता-पिता के होते हें, उन आत्माओं के 
होते हे जिन्होंने जन्म देना है। माता-पिता के संस्कार भी कर्मों के एक ल्बे- 
जोड़े चक्र मं पड़ कर बने होते हैं। उन्होंने अनेक कम किये, अच्छे किये, बरे किये, 
उन सब से उनके संस्कार बने, उनकी रुचि बनो, प्रवृत्ति बनी, जीवन की विदा 
बनो। आयं-संस्कृति में माता-पिता से यह आज्ञा की जाती है कि वे अपने संस्कार 
एसे बनायें, प्रबल और सशक्त बनायें जिससे वे अपनो सन्‍्तति के संस्कारों को 
प्रभावित कर सके । एक व्यक्ति अपनो प्रवत्ति से दूसरे को प्रवृति को, अपनो रुचि 
से दूसरे की रुचि को, अपनो विज्ञा से दूसरे की दिशा को, अपने संस्कारों से दूसरे के 
संस्कारों को बदरू सकता है। इस बात को मानने में संस्कारों को न मानने वालों को 
भी कोई कठिनाई नहीं हो सकती। इसी में संस्कार-पद्धति द्वारा नव-निर्माण का 
रहस्य छिपा हुआ है। 

जो लोग आत्मा के जन्म-जन्सान्तर नहीं मानते, कर्मों का बखेड़ा नहीं मानते, 
सिर्फ़ इसो जन्म को सानते हूं, . उनके लिए यह सारी समस्या बड़ी सरल है। 
उनके लिए समस्या वंश-परम्परा' और पर्यावरण” तक सोमित रह जाती है। 
जेसे माता-पिता होंगे, जंसी पर्यावरण में बच्चे रखे जायेंगे, बसे वे बनते जायेंगे। 
इन लोगों के लिए यह समस्या इतनी सरल है कि इस सरलता के कारण ही इनका 
नव-मानव के निर्माण की तरफ़ कोई ध्यान नहीं। कर्म तथा जन्म-जन्मान्तर मानने 
वालो आयं-संस्कृति के लिए तो एक विकट समस्या थं।। कम एक इतनो बड़ों 
रुकावट थो जिससे मानव-समाज एक क़दम भी आगे नहों बढ़ सकता था। इस 
रुकावट की देख कर आरयं-संस्कृति को चेतना ने मानव के निर्माण के एक बिलकुल 
नये विचार को जन्म विया, और संस्कारों की एक एसो प्रथा को प्रयलित किया 
जिसका उद्देश्य ही मत्‌ ध्य-लमाज को रूगातार बदलू कर ऊँचे-ऊंचे ले जाना भा। 
नये समाज के लिए नया मतृष्य बनाना होगा, सन्‌ ष्य-समाज तब बदलेगा जब ए क- 
एक भमन्‌वय बदलेगा, एक-एक सनृत्य तब बदलेगा जब उसके निर्माण के समय 
पहले नक्शा खींद कर, नक्शा सामने रख कर उसका निर्माण होगा। जंसे 
मकान बनाया जाता है, मकान बनाने से पहले उसको रूप-रेखा खींची जाती है, 
एक-एक इंट, एक-एक पत्थर उस रूप-रेखा के अनुसार खिना जाता है, ऐसे हो जब 
मानव के निर्माण को पहले रूप-रेखा बनेगी, उस रूप-रेखा के अनु सार ही जब उसकी 
रचना होगी, तब यह संसार एक नया संसार होगा, ये सनष्य नये मम॒ध्य होंगे। 
आयं-संस्क्ृति के संस्थापकों का संस्कारों को प्रणाली को प्रचलित करने में सनुष्य को 
रूपान्तरित करने का यह स्वप्न था। 

५. सोलह संस्कार (जन्म लेने से पहुले के संस्कार ) 

सम्‌ध्य को बिलकुल बदल देते, आमुलचरू उसमें परिवर्सन कर देने का ओ 

प्रयास आय॑ं-संस्कृति में किया गया था उतमें दो-चार नहीं, सोलह संस्कार थे। 
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संस्कार आत्मा के जन्म धारण करने से पहले शुरू हो जाते थे। कुछ जन्म ग्रहण 
करने से पूर्व के संस्कार थे, कुछ जन्म लेने के बाद के । सब से पहला संस्कार 
गर्भाषान संस्कार था, वह संस्कार जिसे आज का जड़वादी जगत विषय-तप्ति 
का साधनमात्र समझता है। इस संस्कार को आयं-संस्कृति नवीन आत्सा के 
आवाहन का एक पवित्र यज्ञ समझती थो। जोवन को साधना एक उद्देश्य से 
थो। कित प्रकार अपन से ऊंचे, अपने से श्रेष्ठ आत्मा को जोवन में निमन्त्रित किया 
जाय, ऐसे आत्मा को जो संसार को पहले से आगे ले जाये। फिर जब दूसरे-तोसरे 
सहोने यह पता चल जाता था कि गर्भ रह गया है, तब 'पंसवन' संस्कार होता था । 
पूंसवन संस्कार के समय माता को सम्बोधन करके कहा जाता था--आ वोरो 
जायतां पुत्रस्ते दशमास्य:--दस मास तेरी कोख में रह कर तेरा पुत्र वोर उत्पन्न 
हो। जोवन के प्रारम्भ से ही माता अपने प्रबल, सशक्त विचारों से, अपनो,वेगवतो 
संस्कारों को धारा से अपने पुत्र को जीवन को दिज्ञा देने लगतो थी। पुंसवन- 
संस्कार तब होता था जब बारूक के भौतिक-शरोर का निर्माण होने लगता था। 
जब उसके मानसिक-शरीर का निर्माण प्रारम्भ होता था तब 'सोमस्तोश्नयन' 
संस्कार किया जाता था। माता के बाल संवारे जाते थे, उसे अपने सिर का, 
मस्तिष्क का विशेष ध्यान रखने को कहा जाता था। माता के सम्मुख घी का 
कटोरा रखकर पिता पूछता था-- कि पद्रयसि---इस कटोरे में क्‍या देखतो 
हो ? माता कहतो थो-- प्रजां पश्यामि--में इसमें अपनो सन्‍्तान को देखतो 
हैं। दिन-रात अपनो सन्‍्तान के निर्माण में माता लोन रहती थी। इन नौ-दस 
महोनों को माता एक हो ध्यान में बिताती थो। उसे एक ऐसी सनन्‍्तान को जन्स 
देना है जिसे वह जो चाहे बता सकती है। उसके गर्भ में बह जो-कुछ बन गया 
फिर उसे बदलना असम्भव हो जायगा। इस समय वह एक एसी मशीन में पड़ 
गया है जिसमें उसके 'कारण-शरोर' को पकड़ कर, अपने संस्कारों के ढाँचे में 
उसके संस्कारों को ढाला जा सकता है। आत्सा का 'कारण-शरीर' में बंध जाना, 
'कारण-झरीर' का माता-पिता के रज-वीय॑ में बंध जाना, साता-पिता के अंग- 
अंग से ही आत्मा का इस जन्म में आ स कना, इसके बिना न आ सकना--ये सब बातें 
माता-पिता के हाथ में एक ऐसा साधन दे देती हे जिससे वे सन्‍्तान को जो चाहें बना 
सकते हूँ। अमेरिका के प्रतीडेंट गारफ़ोल्ड का घातक गीटू जब पेट में था तब उसको 
माता गर्भपात की औवषधियां खाकर उसे गिराना चाहतो थी, वह न गिरा परन्तु 
माता के संस्कारों ने उसे हत्यारा बना दिया। नेपोलियन को माता जब गर्भबती 
थो तब नित्य फ़ौजों को कवायद देखने जाती थी। सेनिकों के जोशोले गीतों को 
सुन कर उसके हृदय में जो प्रबल लहरें उठी थीं उन्होंने नपोलियन को नेपोलियन बना 
दिया। प्रिंस बिस्माक जिस साता के गर्भ में था वह अपने घर के द्वार पर रूगे हुए 
नेपोलियन की सेना के तलवारों के चिह्मों को जब देखा करती थी, उस समय उसके 
हवय में फ्रांस से बदरा लेने की इच्छा प्रबल हो उठती थी । इन संस्कारों के वेग से 
फॉास से बदला लेने वाला बिस्साकं पेदा कर दिया । गर्भावस्‍था को दस महीने को 
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मशोन इतनो शबदंस्त हे, इस समय बालक पर डाले गये संस्कार इतना वेग रखते 
हैं कि जन्म-जन्मान्तर के संस्कार उसके सम्मुख ढीले पड़ जाते हें। तभी कहा गया 
है कि मनष्य-जन्म एक दुलंभ जन्म है। जीवन का काँटा इस समय बदल गया 
तो बदरू गया, नहीं तो कहने वाले कहते थे कि फिर चौरासो लाख योनियों का 
खककर काटना पड़ेगा। इसका यह मतलूब नहीं कि कोई गिनी-गिनाई चोरासी 
लाख योनियाँ है । इतका अभिप्राय इतना ही है कि सनृष्य-जोवन यों ही हाथ से खो 
देने की चीज़ नहीं। यह मिला है, तो किसो काम के लिए, जीवन का निर्माण 
करन के लिए। नव-जोवन के निर्माण का काम गर्भ में आते ही शुरू हो जाता है । 
उस समय माता का हाथ विश्वकर्मा का हाथ है। वह जो चाहे कर सकती है। 
जन्म लेने से पृ, जब तक बालक माता के पेट में रहता है, तब तक वह संस्कारों को 
पूरी चोट देती रहे, पुराने संस्कारों को बदल कर, उनका वेग कम करके; नय सजीव 
संस्कारों का वेग बढ़ा दे, बालक के कारण-शरीर' में, जो माता-पिता के भौतिक- 
धारोर में से गुजर रहा है, अपनी ए सी पुट चढ़ा दे, ऐसी जाग लगा दे कि बारूक कुछ- 
का-कुछ बन जाय--यह उहूश्य है 'गर्भाधान', 'पुंसवन' तथा 'सोमन्तोन्नयन' 
संस्कारों का--उन तोन संस्कारों का जो तब किये जाते हें, जब सन्‍्तान ने जन्म 
नहीं लिया होता, अभी वह माता-पिता के शरीर का हो अंग होती हू, उन्‍्हों का 
हिस्सा होतो है, एक अर्थ में वहो होती है। नव-मानव के निर्माण का वही समय 
है। संसार को माताएं इस रहस्य को समझ जाय तो एक नया मानव नहीं, एक 
नया समाज उत्पन्न हो जाय। 
६- सोलह संस्कार (जन्म लेने के बाद के संस्कार) 

इसके बाद वे संस्कार आते हे जो जन्म लेन के बाद के हें। बच्चे के जन्म 
लेते ही सोने को शलाका से उसकी जीभ पर ओम लिखा जाता है, कान में 
'बेदो+सि' कहा जाता है, अहसा भव--परशुभंव' आदि मन्त्र उच्चारण किये जाते 
हैं। यह जात-कर्म संस्कार है। उत्पन्न होते ही उसे ऐसे संस्कारों से घेर दिया 
जाता है जो उसके व्यक्तित्व के निर्माण के लिये आवहयक हैं। इन सब क्रियाओं 
का सुख्य अभिप्राय यही है कि जिन माता-पिता के हाथ में अब बालक के व्यक्तित्व 
के निर्माण का कार्य हे उन्हें हर समय अपने कर्संव्य का ध्यान रसना है। जन्म के 
११वें या १०१वें दिन 'नाम-करण' संस्कार का समय है। यह नाम यों हो पुकारने 
मात्र के लिए नहीं रखा जाता। जात-कर्म' के समय माता-पिता ने एक संकल्प 
किया था। यह सोचा था कि उनके ऊपर एक महान्‌ उत्तरदायित्व आ पड़ा हे। 
जो आत्मा उनके घर आया है उसके व्यक्तित्व-निर्माण में उन्होंने कोई कोर-कसर- 
नहीं रख छोड़नी है। अब “नामकरण -संस्कार के समय थे उस संकल्प को स्थलू- 
रूप देते हे, बालक के सामने जीवन में जेसा रूकय रखना चाहते हें बेसा नाम उसे 
देते हें। नाम रख देने का अभिप्राय है जीवन में सदा के लिए, जाने-अनजाने, 
एक विशेष प्रकार का संस्कार डालते रहना। 'सत्य-स्वरूप' नाम वाला अगर झूठ 


हि. 


बोले तो अपने नाम से उत्ते स्वयं वार्म आये, प्रेम-सागर' कहाने बाला अपर सडे- 
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झगड़े तो उसका नाम ही उसे झिड़क दे। इन दो संस्कारों के बाद चोथ मास में 
'निष्क्रमर्ण, छठे मास में अन्न-प्राशन', तोसरे वर्ष में चूड़ाकर्म, पाँचवें वर्ष में 
'कर्णवेध' संस्कार किये जाते हें। ये सब स्वास्थ्य की व्‌ षिट से किये जाते हूँ ताकि 
शरू-झरू मे माता-पिता का बालक के शरीर की तरफ़ ध्यान रहे। जब बालक को 
पढ़ने-लिखन की उच्च हो जाये, तब 'उपनयन' संस्कार किया जाता है। 'उप' का 
अथ्थ है, समीप, नयन' का अथं है, ले जाना--तब बालक को गुर के समोप ले 
जाते हुं। आयं-संस्कृति में प्रत्येक बालक का उपनयन-संस्कार आवद्यक है, इस 
संस्कृति में गृद-शिव्य का प्रगाढ़ सम्बन्ध हो जाना जीवन के कार्य-क्रम का आवद्यक 
हिस्सा है। शिष्य गुर को कहता है--- ब्रह्म चयं मागाम्‌ उप मा नयस्व'--में ब्रह्मचयं 
धारण करने के लिए आपके पास आया हूं, म॒झे अपने निकट रखिये! आय॑- 
संस्कृति में बालक गुर के पास रहता था, दिन-रात उसी के आश्रम में जोवन बिताता 
था, और उसका इन दिनों का मुख्य लक्ष्य ब्रह्म चयं पूर्व क विद्याध्ययन था। 'उपनयन' 
“अर्थात्‌ बालक को शिक्षक के बिलकुल नज़दीक ले आना, गरु-शिष्य का निकट- 
तम सब्बन्त्र, पिता-पुत्र का-सा सम्बन्ध संस्कारों की पद्धति का आवध्यक हिस्सा 
था। जेसे माता नौ मास तक बच्चे को गर्भ में घारण करती है, दिन-रात उसके 
निर्माण में लगी रहती है, बसे आचायं बालक को विद्या-माता के गर्भ में धारण 
करता है, दिन-रात उसके निर्माण में लगा रहता है। इसी आशय को अयवंवेद 
में कहा है--आचाय उपनयमानों ब्रह्मचारिणं कृणते गर्भभन्त: । त॑ रात्रोस्तिल 
उदरे बिभति त॑ जात॑ व्रष्टूम अभि सं यन्ति देवा: ।” आज हम भिन्न-भिन्न शिक्षा- 
प्रणालियों को जन्म वे रहे हे, परन्तु सब प्रणालियों की आधार-भूत शिक्षा-प्रणाली 
सिफ़े एक है-ओर यह है गृद तया शिष्य का पिता-पुत्र का-सा सम्बन्ध । इस सम्बन्ध 
का नाम ही आयं-संस्कृति में गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाली था। गुरुकुल'--दाब्द का 
आधारभूत तस्व है कुल'। गुद तथा शिष्य में 'कुल' की भावना, पिता-पुत्र के-से 
सम्बन्ध को जगाना--पही सब शिक्षा-प्रणालयों का आधार-भत तत्त्व है। 
यह सम्बन्ध नहीं तो नवीन-से-नवीन शिक्षा-प्रणाली बेकार है, यह सम्बन्ध हूं तो 
पुरानी-से-पुरानी बेकार शिक्षा-प्रणाली भी बहुत भारी काम दे जाती है। 
'उपनयत' और “गुरुकुल' एक खास भावना के प्रतीक हूं । गुरु कंसा हो ? जंसे 
माता-पिता पुत्र को बनाने में ऊगे रहते हे, उनका पुत्र से निकट-से-निकट का सम्बन्ध 
होता है, बेसे गृद शिष्ष्य को अपना पुत्र समझ कर उससे निकट-से-निकट का 
सम्बन्ध स्थापित करे-यही 'उपनयन' और 'गुर-कुल' इन शब्दों के एक-एक अक्षर का 
अर्थ है। आपं-संस्कृति की शिक्षा के इस आधार-भूत तत्व को आजकल की किस 
शिक्षा-पद्धति में स्थात दिया गया है? 'उपनधन-संस्कार' के साथ-साथ एक दूसरा 
संस्कार होता था जिसका नाम वेदारंभ' था। वेदारंभ का अथ है, वेदाध्ययन के 
प्रारम्भ करने का संस्कार। इस संस्कार के समय बालक को कहा जाता था-- 
“आज से तु ब्रह्मचारी है। शुद्ध रहने के लिए जल का भरपूर सेवन करते रहना। 
कभी ठाली मत बेठना, काल में लगे रहना । आलसी मत होना, दिन को सत सोना । 
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५३० भारत का जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


आचार्य के आधीन रह कर विद्यास्यास करना, आज्ञा का उल्लंघन न करना। एक- 
एक वेद का बारह वर्ष पय॑न्‍्त अभ्यास करते हुए ४८ बब तक विद्याम्यास करने को 
अपना लक्ष्य बनाना। आचाय॑ भी अगर बुरी बात कहे तो मत मानना। फ्रोध 
और अनुृत को त्याग देना। अष्ट-प्रकार के मेथु न की तरफ़ ध्यान न जाने देना । 
कठोर भूमि पर शयन करना। गाना-बजाना, तेल लगाना--ये सब तेरे लिए 
वर्जित हैें। किसी बात में अति न करना--अति स्नान, अति भोजन, अधिक निद्रा, 
अधिक जागरण, निनन्‍्दा, लोभ, मोह, भय, शोक को छोड़ देना। रात के चोथ 
पहर में जाग कर, शौच से निवत्त होकर, दातुन करना, फिर स्नान, सन्ध्या, ईश्बर- 
स्तुति, प्राथंना और योगाभ्यास करना । हजामत मत करना । मांस, रूखा भोजन 
और मदछ्य-पान न करना। बेल, घोड़ा, हाथी, ऊंट की सवारी न करना। शहर में 
मत रहना, जूता और छत्री मत धारण करना। बिना इच्छा से या इच्छापूर्वक 
कभी वीयं-स्खलन न होने देना, वीय॑ की रक्षा करके ऊध्वरेता बनना | तेल मलना, 
उबटन लगाना, अति खट्टा, अति तीखा, कसेला, क्षार, लवण और रेचक पदार्थों का 
' सेवन न करना। आहार-विहार की सीमा में रहते हुए नित्य विद्या-प्रहण में यत्न- 
वान्‌ रहना। सुशील बनना, थोड़ा बोलना, सभ्यता सोखना। मेखला और दण्ड 
का धारण, भिक्षाचरण, अग्निहोत्र, स्नान, सन्ध्योपासन, आचार्य का प्रियाचरण, 
सायं-प्रातः: आचाय को नप्तस्का र, विद्या-संचय, इन्द्रियों का संपम--ये तेरे नित्य के 
काम हूं।'” यह उपदेश क्या है, आयं-संस्क्ृति का निचोड़ है। जिस प्रकार आज हमारे 
विद्यार्थियों के जोबन में विलासिता बढ़ रही हे, और उस बिलासिता का जो दण्ड 
हमारा समाज भोग रहा है, उसे देखते हुए उन ऋषियों के घरणों में बरबस सिर 
झुक जाता है जिन्होंने विद्यार्थों के सामने विद्याध्ययनत करने के दिन ही ये उच्च 
आदर्श रखे थे। आज का बालक गली-मोहल्लेवाले दूसरे साथियों से आचार को 
शिक्षा-दीक्षा लेता है, आयं-संस्कृति में गुर का काम सिर्फ़ विद्या पढ़ा देना ही नहीं 
था, एक सदाचारी व्यक्ति तेयार कर देना था। गुरु के आश्रम में तपस्या का 
जीवन व्यतीत करने के बाद 'समावतंन'-संस्कार होता था। इस समय स्नातक को 
पगड़ी-बुपट्टा पहनाया जाता था, उसको हजामत होती थो, शोीशा-कंघी, तेल दिया 
जाता था। तपइचर्या के बाद सांसारिक जोवन व्यतीत करने की आज्ञा दो जाती 
थी, ओर गहस्थाश्रम में प्रवेश के समय 'विवाह्‌-संस्कार होता था। विवाह के 
समय सधुपर्क, गोदान, शिलारोहण, सप्तपदो, ध्रुव-दर्शन--ऐसी-एसी क्रियाएँ 
होती थीं जो गुृहस्थी को आत्म-विकास के लूत्य के साथ बांधे रखती थीं। गृहस्था- 
अम में भी टिकने को आज्ञा नहीं थी। गहस्थस्तु यदा पश्येद बलीपलितमात्मनः । 
अपत्यस्येव चापत्यं तदारण्यं समाश्रयेत्‌ ॥--जब गृहस्थ देख लेता था कि उसकी 
घलाई हुई गाड़ी चल पड़ी है, तब वह आगे चल देता था, उसका वानप्रस्थ'- 
संस्कार होता था। जीवन के इस विकासोन्मुल्ी कार्य -क्म में यात्रा का अन्तिम 
पड़ाव 'संन्यासाभ्रम' था, यह जीवन का अन्तिम संस्कार था। 'वनेषु विहृत्य॑यं 
तुतीय॑ भागमायुवः। चतुर्यभायुवों भाग त्यक्त्वा संगान्‌ परिव्रजेत्‌ ॥--जोवन का 
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तीसरा हिस्सा वानध्रस्थ में बिताकर, चौथे हिस्से को, सब संग छोड़ कर, संन्‍्यासी 
होकर बिताये। उस समय संन्यासो फ़हुत। था--पुत्रेषणा वित्तेवणा लोकबणा 
मया परित्यक्ता। मत्त: सबभतेम्यः अभयमस्तु'--मेंने सब एबणायें छोड़ दीं, न 
मुझ पुत्र को कामना है, न वित्त की, न मान-प्रतिष्ठा की। इन एषणाओं में पड़ 
कर हो तो मनुष्य मनुष्य का शत बनता है। अब मुझ से फिसी को भय खाने को 
ज़रूरत नहीं। में सब का, सब मेरे-यही भावना मेरे जीवन का आधार बन गई है । 
इस प्रकार दिन-रात विश्व के कल्याण में आय के बचे हुए, एक-चौथाई हिस्से को 
बिता कर जब जीवन समाप्त हो जाता था तब अन्तिम संस्कार--अन्त्येष्टि'- 
क्रिया होती थो, और तब जाकर यह आत्मा संस्कारों की उस जकड़न में से छूटता 
था जिसमें आयं-संस्कृति ने इसे इस जन्म में बाँध रखा था। 

उन लोगों का जीवन के प्रति कितना व्यापक, गहरा ओर गम्भोर दृष्टिकोण 
था जिन्होंने मनुष्य-जीवन को सोलह संस्कारों में बाधा हुआ था। इन सोलह 
संस्कारों में तेरह संस्कार उस आयु में होते थे जिस समय संस्कारों द्वारा मनृष्य ढल 
सफता है। आज हम दो संस्कार करते हें--विवाह-संस्कार जीते समय, अन्त्येष्टि 
संस्कार मरते समय। आयें-संस्कृति मनुष्य-जोवन को एक महान्‌ अवसर 
समझ कर चलो थी, और इस अवसर का लाभ उठा कर संस्कारों की प्रक्रिया द्वारा 
नव-मानव के निर्माण का स्वप्न लेती थी। आज के यूग में भो यह स्वप्न मानव- 
समाज को उतनो ही प्रेरणा और स्फूर्ति दे सकता है जितनो यह किसी समय प्राचीन 
भारत के भाग्य का निर्माण करने वालों को देता था, सिर्फ़ उस दृष्टि के खुल जाने 
की आवश्यकता है जिस दृष्टि से ऋषि-मुनियों ने जीवन को समस्या में दिनोंदिन 
विकास के मार्ग पर आगे-आगे बढ़ते हुए आत्स-तत्त्व' को देख कर नव-मानव के 
निर्माण को महान्‌ योजना को जन्म दिया था। 
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हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--तलाक 
(एर०फाह्श5 ८0फएटाफ्र शञाए्र प्राए70 ॥४एशशा467-- 
छाए07४209 
१. तलाक (विवाह-विच्छेद) को परिभाषा 


विवाह का उद्देश्य परिवार को एक सफल संस्था बनाना है, परन्तु अगर कोई 
सत्री-पुरुष, जो विवाहित हो चुके हें, यह अनुभव करें कि उनका विवाह असफल रहा, 
तो वे क्या करें ? इसका रास्ता यही है कि वे अलग हो जायें। अलग हो जाना दो 
तरह का हो सकता है--परित्याग' ([02४४८॥०0॥ ) तथा पृथक्ता' ($०[) 98- 
007) । 'परित्याग' का अर्थ है--एक-दूसरे को छोड़ देना । इसमें कानून 
को ज़्रूरत नहीं पड़ती । पत्नी ने पति को या पति ने पत्नी को छोड़ दिया--बस, 
परित्याग' हो गया। ग्ररीब छोगों में यही प्रथा चलतो है। 'परित्याग' में 
विवाह बना रहता है, वह कानून की दृष्टि से नहीं टूटता । 'पृथक्ता' का अर्थ है-- 
विवाह-सम्बन्ध को कानूनो तौर पर तोड़ देना। जिस लड़के-लड़की का विवाह 
हुआ है, उस विवाह-सम्बन्ध में कहीं कोई भारी ग़लतो हो रही है, अब यह अपने 
उद्देश्य को पूर्ण नहों कर रहा, यह समझ कर उस ग़लूती को कानूनी तौर पर इस 
प्रकार दूर कर देना जिससे चाहे तो दूसरा विवाह कर सकें--इस प्रक्रिया का नाम 
पृथक्ता' है। पति-पत्नी का बंध रूप में पृथक्करण 'पथक्ता' कहलाता है। 
इसके द्वारा विवाह के सम्बन्ध समाप्त हो जाते हे । 'पृथक्ता' के तीन रूप हें--- 
अदालती अलहृदगी' (>प40०| $९०४/०४४0॥), “विवाह का रह घोषित 
किया जाना (पाल ० शिक्ाए826) तथा “विवाह-विच्छेद! या 
तलाक ([0[7006 ) । हम इन तीनों पर इस अध्याय में यथास्थान प्रकाश 
डालेंगे । 

२. तलाक तथा धर्म 

विवाह दो व्यक्तियों के काननो तौर पर मिलने तथा तलाक उनके कानूनी 
तौर पर जुदा होने का नाम है, इसलिए विवाह के साथ तलाक का विचार भो जुड़ा 
हुआ है। जहाँ विवाह होगा वहाँ तलाक भी हो सकेगा, परन्तु ध्यान रखने की 
बात यह है कि हर विवाह-प्रथा के साथ तलाक की प्रया जड़ी हुई नहीं पायी जाती । 
तो क्‍या होता है? जो विवाह 'स्थिर-धामिक-सम्बन्ध' या धामिक-संस्कार' 
(540 0ा।था) माना जाता है, उसमें तलाक नहीं हो सकता, जो विवाह 'घामिक- 
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संस्कार न माता जाकर एक ठेका, एक साझेदारी" ((०ा7॥780 0 रिक्षातल- 
5॥0) माना जाता है, उसमें तलाक हो सकता है। इस बात को कुछ अधिक 
समझाने की ज़रूरत है। 

(क) विवाह श्रगर धामिक-संस्का र है तो उसमें तलाक नहीं हो सकता-- 
धमंशास्त्रियों की विवाह के सम्बन्ध में धारणा यह है कि यह एक धामिक-संस्कार 
है, इसे तोड़ा नहीं जा सकता। रोमन कंथोलिक ईसाई यह मानते हे कि पति-पत्नो 
का सम्बन्ध परमात्मा को तरफ़ से जोड़ा जाता है। जिस सम्बन्ध को परमात्सा ने 
बनाया उसे मनुष्य कंसे तोड़ सकता है ? हिन्दू-धर्म में भी पति-पत्नी का सम्बन्ध 
जन्म-जन्मान्तर का सम्बन्ध माना जाता है, इसलिए इस सम्बन्ध को तोड़ना अधाभिक 
समझा जाता है। विवाह कोई लोकिक बात नहों है, पारलोकिक, घामिक कृत्य 
है, इसलिए इस धामिक-सम्बन्ध में विच्छेद नहीं हो सकता । विवाह के सम्बन्ध 
में धामिक-दुष्टि से विचार करने वालों का कहना है कि व्यावहारिक-दृष्टि से 
भी तलाक उचित नहीं है क्योंकि विवाह विचछेद कर देने से सन्‍्तान के प्रति किसी 
को ज़िम्मेदारी नहीं रहती । क्योंकि हिन्दू-विवाह एक धामिक-संस्कार है इसलिए 
इसमें तलाक को स्थान नहों है। 

(ख) विवाह अगर एक प्रकार का ठेका या साझेदारी है तो उसमें तलाक 
हो सकता है--विवाह के सम्बन्ध में दूसरा विचार यह है कि यह स्त्री-पुरुष का 
एक एसा ठेका या एक ऐसी साझेदारी है जिसमें स्त्री अपने ऊपर बालक की परवरिश 
को, और पुरुष अपने ऊपर दोनों को भूख-प्यास-संरक्षा आदि को ज़िम्मेदारी लेता 
है। भूख-प्यास-संरक्षा आदि भनुष्य को आधार-भत एषणाएँं (8880 76605 ) 
हैं। एक-दूसरे को इन 'एथषणाओं' को पूर्ण करने के लिए स्त्री-पुरुष मानो एक 
प्रकार का सौदा करते हें। ठेके के साथ ठेके के टूटने का भाव भी जुड़ा रहता है। 
अगर वे एक-दूसरे की आधारभृत-एषणाओं' को पूर्ण नहीं कर सकते, तो वे जुदा 
हो सकते हे । तभी जिस कानून में विवाह को ठेके-जेसा समझा जाता है, उसमें 
विवाह-विच्छेद का, तलाक का भी स्थान रहता है। क्योंकि हिन्दू-विवाह एक 
धामिक-संस्कार है, ठेका या साझीदारी नहीं, इसलिए इसमें तलाक को स्थान 


नहीं है । 
३. तलाक तथा हिन्दू-धमंश्ञास्त्र . 

हिन्दुओं में विवाह एक धार्मिक-संस्कार रहा है, यह जन्म-जन्मान्तर का 
सम्बन्ध है, इसलिए साधारण तोर पर हिन्दू-शास्त्रों में तलाक का स्थान नहीं है । 
परन्तु स्मृतिकार समय-समय को आवश्यकता को देख कर नियम बदलते रहे हें, 
और जिस समय उन्होंदे यह देखा कि विवाह मानव-जोवन में सुल की जगह वुःख 
का कारण बनने रूगा है उस समय उन्होंने विशेष-विशेष परिस्थिति सें से पति- 
पत्नो को निकालने के लिए नियोग तथा विवाह-विश्छेद का विधान किया। 
असल में, जेसा हम पहुले भी लिख आये है, स्मृतियों में दोनों प्रकार की बातें पायी 
जाती हें, ओर क्योंकि स्मृतियों का समय संक्रान्ति-कारू या संधि-काल था, 
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इसलिए दो परस्पर-विरोधी विचारों का उस समय होना स्वाभाविक था। विवाह- 
विच्छेद का न होना तो इसी बात से स्पष्ट है कि स्मृतियों में पत्नो के लिए पति को 
ईश्वर मान कर पूजने का आदेश दिया गया है। यहाँ की परम्परा इस बात को 
सिद्ध करती है कि पति कंसा ही क्‍यों न हो उसका त्याग धम्म-विरुद्ध है। 

परन्तु यह समझना कि हिन्दू-धमंशास्त्र या यहाँ की परम्परा किसी भी 
परिस्थिति में विवाह-विच्छेद को आजा नहीं देती थी, ग़लत है । किन्‍्हों-किन्‍हों 
अवस्थाओं में विवाह-विच्छेद होता था और इन्हें आपत्काल को अवस्था समझा 
जाता था। उदाहरणायं, महाभारत तथा पुराण काल में नियोग की प्रथा का उल्लेख 
पाया जाता है। 'नियोग' का अर्थ है-पति के जोवित रहते उसके देर तक विदेश में 
रहने या पुत्रोत्पादन में असमर्थ रहने पर अन्य पुरुष से सन्‍्तान उत्पन्न करना । शुरू- 
शुरू में विवाह का उद्देश्य सन्‍्तान उत्पन्न करना हो था, इसलिए था क्योंकि उस 
समय जन-संरुषा थोड़ी थी, हर ग॒ हस्थ को अपना हाथ बेटाने के लिए पुत्र-पौत्रों की 
आवश्यकता पड़ती थी। राजा को राजगही आगे चलाने के लिए, साधारण-गृहस्थ 
को अपनी गहस्थी का काम-काज चलाने के लिए सन्‍्तान को आवश्यकता प्रतीत 
होती थी । इसलिए जिन पति-पत्नी के सन्‍्तान नहीं होती थी उनके लिए 'नियोग' 
की संस्था को हिन्दू-समाज ने जन्म दिया, इसलिए जन्म दिया ताकि सन्‍्तान भी हो 
जाय और पति-पत्नी का जन्म-जन्मान्तर का धामिक-सम्बन्ध भो बना रहे। 
आखिर, प्रत्येक सामाजिक-संस्था समाज को किसी-न-कफिसी समस्या को हल करने 
के लिए बनाई जाती है। उस समय को समस्या ही सन्‍्तान को थी इसलिए उस 
समय ऐसी संस्था का ही आविष्कार किया गया जिसका उद्देश्य सन्‍्तान था। 
“नियोग का उद्देश्य सन्‍्तानहीन पति-पत्नी को सन्‍्तान देने के सिवाय अन्य कुछ नहीं 
या। यह सम्भव है कि आग चलकर जब “नियोग' को प्रथा को ठोक न _मझ्ना 
जाने लगा तब 'विवाह-विच्छेव' की प्रथा का प्रचलन हुआ । पति जीता हो और 
स्‍त्री अन्य किसी से सन्‍्तान पेदा करे--यह अच्छा भी तो नहीं लगता । इस काल 
में यह उचित समझा गया कि जब दूसरे व्यक्ति से सन्‍्तान पेदा करनी है तब उसी 
को पति क्यों तन बनाया जाय । इस दृष्टि से हम महाभारत तथा पुराण काल को पूर्व॑- 
कालोन-धमंश्ञास्त्र तथा स्मृति-ग्रन्थों को उत्तर-कालोन-धमंशास्त्र कहेंगे। हमारा 
कथन यह है कि पूर्व -कालीन-घमंजास्त्रों में नियोग' तथा उत्तर-कालोन-धमंशास्‍्त्रों 
में 'विवाह-विस्छेद' की हिन्दू-ास्त्रों में अनुमति दो गई है । 

(क) परवकालीत-धर्मशास्त्रों में 'नियोग” की प्राज्ा--महाभारत (अनु- 
शासन पं, अध्याय ४४ ) में लिखा है कि पति के मर जाने पर स्त्री अगर बह्मवर्य - 
पृर्थक न रह सके तो वह देवर से सन्‍्तानोत्पत्ति कर सकती है। महाभारत (आवदि- 
पर्व, अध्याय १०३) में लिखा है कि सत्यवती ने अपने पुत्र विचिश्रवीय को बिना 
सन्‍्तान मृत्यु हो जाने पर उसके भाई भीण्स को विचित्रवीय को स्थ्रियों से नियोग' 
करने का आदेश दिया, परन्तु क्योंकि भीष्म प्रतिशा कर चुका था कि बहू विवाह 
नहीं करेगा ताकि उसको कोई सन्‍्तान ते हो इसलिए उससे लियोग करने से सना कर 
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विया। जब भीष्म ने विचित्रवीयं की स्त्रियों से नियोग करने से इन्कार कर 
दिया तब महर्षि व्यास के साथ उन्होंने नियोग किया जिससे पांडु आदि पुत्र हुए । 
महाभारत में* (आदिपवं, अध्याय १०४) लिखा है कि जामदग्ल्य परशराम 
क्षत्रियों का कत्ले-आस कर रहे थे परन्तु क्षत्रिय नष्ट नहीं हुए क्योंकि क्षत्रिय- 
पत्नियाँ ब्राह्मणों से नियोग करके क्षत्रिय-सन्‍्तानों को उत्पन्न करती रहती थीं। 

(ख) उत्तरकालीन-धम्ंश्ञास्त्रों में विवाह-विच्छेद! की आज्ञा--महा- 
भारत में तो 'नियोग' का विधान हूं, इसके दृष्टान्त भी वहाँ दिये गये हैँ, परन्तु 
ऐसा प्रतीत होता है कि आपत्काल को इस विधि को उत्तर-काल के धम्मंशास्‍्त्रों ने 
कुछ अच्छा न समझा और इसके स्थान में विशेष-विशेष आपत्कालीन अवस्थाओं में 
सीधे विवाह-विच्छेद को आज्ञा दे दी । हिन्दू-परम्परा के अनसार कलियुग में 
पराशर-स्मृति प्रामाणिक मानी जातो है--कलो पाराशरी स्मृति:--और इस 
तथा मनस्मृति"* में विधवा-विवाह का ही विधान नहीं है, अपितु पति के जीवित 
रहते अगर वह गम हो गया है, उसका देर से कोई समाचार नहीं मिलता, अगर उसने 
संन्यास ले लिया है, नपुसक है या पतित है, तब भी उसके साथ हुए विवाह को 
समाप्त समझ कर उसकी पत्नी दूसरा विवाह कर सकती है । अग्नि-पुराण 
(अध्याय १५४) में भी यह इलोक एऐसे-का-एसा पाया जाता है। 

नारदीय मनसंहिता (१२-३२) में (विवाह-विच्छेद! का अधिकार पति- 
पत्नी दोनों को दिया गया है । वहाँ लिखा है कि यदि कन्या के दोष को छिपा कर वर 
को कन्या दी जाय, तो वर कन्या को त्याग देवे और वर के दोष को छिपा कर 
कन्या से विवाह किया जाय तो कन्या वर को त्याग देवे--इससें कोई अपराध न 
होगा ।* मनुस्मति (९-७९) में लिखा है कि यदि स्त्री ऐसे पति से हेष करती है जो 
पागल है, धर्म का त्याग कर के पतित हो गया है, नपंसक है, कोढ़ आदि भयंकर रोग 
से ग्रस्त है, तो उस स्त्री को दोष या दण्ड नहीं दिया जा सकता और उसकी सम्पत्ति 
भी छीनो नहीं जा सकती । ९ 


१. एवं निःक्षत्रिये लोके कृते तेत महर्षिणा । 


उत्पादितान्यपत्यानि' ब्राह्मण: वेदपारग: ॥। 
(आदिपवं, अ० १०४, इलोक ५) 


२. नष्ट मृते प्रव्रजिते क्लीवे च फ्तिते पतौ। 


पञ्चस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यों विधीयते ।। (पराशर, ४,३० ) 
पत्यौ प्रश्नजिते नष्टे क्लीवे5थ पतिते म॒ते। 
पञ्चस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यों विधीयते । (मनु०, १२-९९, 


३. यस्तु दोषवती कन्याम्‌ भ्रनाख्याय प्रयच्छति । 
दोषे तु सत्ति नाग: स्थाद अन्योन्यं त्यजतोस्तयों: ॥ 
(नारदीय मन॒संहिता, १२-३२) 
४. उन्मत्तं पतितं क्‍्लीवम्‌ श्रबीजं पापरोगिणम्‌ । 
न त्यागोउस्ति द्विषन्त्याइच न च दामापवर्ततम ॥। (सनु०, ९-७९) 
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कौटिल्प-अर्थ ज्ञास्त्र में विवाह-विच्छेद के लिए 'मोक्ष-शब्द का प्रयोग 
किया गया है। इस अर्थ-शास्त्र के घरमंस्थीय अधिकरण (३॥४।१९ ) में लिखा है-- 
परस्पर दे वान्मोक्ष:--अर्थात्‌ अगर पति-पत्नी एक-दूसरे के प्रति देब-भाव रखते 
हों तो उन्हें एक-दूसरे से मुक्त किया जा सकता है। कौटिल्य-अरथज्ञास्त्र में विवाह- 
विच्छेद के लिए व्यवस्था देते हुए लिखा है--यदि कोई पति नोच आचार का है, 
परदेश गया हुआ है, राज्य का हेषी है, खूनी है, पतित है, नपुंसक है, तो स्त्री 
उसका त्याग कर सकती है।'* 

४. तलाक के सम्बन्ध में तीन दृष्टियाँ अथवा तीन युक्तियाँ 

हमने देखा कि यद्यपि हिन्दू-धर्म की आत्मा तलाक के विचार को स्वीकार नहीं 
करतो, विवाह को एक धामिक-संस्कार समझती है, जन्म-जन्मान्तर का अठृट 
सम्बन्ध मानती है, तो भी परिस्थितियों को देख कर, आपत्काल के धर्म के रूप में 
इसे स्वीकार भी करती रही है। पाइचात्य-देश्ञों में भी इसे आपत्काल का धर्म ही 
समझा जाता है। सब जगह आवश्यकता पड़ने पर ही तलाक की आज्ञा दो जातो 
है, विवाह आदि की तरह इसका विधान नहीं किया जाता। भारत में भो 
तलाक के विषय में देर से इस बात को चर्चा रही है कि तलाक की आपद्धमं के तौर 
पर आज्ञा दी जानी चाहिए या नहीं। आज़िर, विवाह, नियोग, तलाक आदि कया 
हैं? समाज की समय-समय पर समस्‍्याएँ उत्पन्न होती रहती हें, उन समस्याओं 
का समाज की तरफ़ से कभी हल 'नियोग' कहा जाता है, कभी 'विवाह-विच्छेव' 
कहा जाता है, कभो कुछ ओर कहा जाता है। तलाक” समाज को किसो-न-किसी 
समय को किसो समस्या का हल ही तो है। जब एक हल ठीक नहीं जेंचता तब 
समाज दूसरा हल ढुंढता हे। स्मृतिकारों ने विवाह-विच्छेद' को समाज को विवाह 
के असामंजस्य की समस्या का हल समझा था। धर्मशास्त्रों के अछावा तलाक पर 
अन्य वृष्टियों से भी विचार किया जा सकता है। 

तलाक उचित है या नहों--हस पर तोन वृष्टियों से विचार किया जा 
सकता है--धामिक-दृष्टि, व्यावहारिक-दृष्टि तथा लौकिक-दृष्टि । इन तीनों पर 
हम संक्षेप से विचार करेंगे : 

(१) धामिक-दुष्टि --धार्मिक-दुष्टि के अनुसार, जेसा पुवं कहा जा चुका 
है, विवाह में आत्माओं का सम्बन्ध परमात्मा का जोड़ा हुआ है, इसलिए इसे कोई 
दुनिया का कानून तोड़ नहीं सकता। हिन्दू तो यह सानते हें कि विवाह इस जन्म 
का नहीं, जन्म-जन्मान्तरों का सम्बन्ध हे, अतः इसे तोड़ना ईइवरीय-विधान में 
हस्त-क्षप करना है। यह दृष्टि कहाँ तक ठीक है? यह भानना पड़ेगा कि 
इस दृष्टि को केवल धामिक व्यक्ति ही मान सकता है, दूसरा नहीं। सचाई तो 
वह होती है, जिसे कोई माने-न-माने, वह अपने-आप में सत्य हो। आग जलातो है, 

१. नीचत्व॑ परदेशं वा प्रस्थितों राजकिल्विषी ! 


प्राणाभिहन्ता पतित: त्याज्य: क्लौवोषथवा पति: ! 
(कौटिल्य धर्मस्थीय अधिकरण, ३-२ ) 
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यह सचाई है, कोई माने-न-माने आग जलायेगी ही। अगर विवाह एक ऐसा 
सम्बन्ध है, जिसे परमात्मा ने बनाया है, जो जन्म-जन्मसान्तरों का है, तो इसे किसी 
समाज के लिए तोड़ सकना असम्भव होना चाहिए। परन्तु एसा नहीं होता । 
इस सम्बन्ध को नित-नित तोड़ा जाता है, इसे तोड़ने के लिए कानून बनते हे, समाज 
इस सम्बन्ध को उलटता-पुलटता रहता है, तब कैसे माना जाय कि यह ईइवरीय 
विधान है ? इसलिए यह कहना कि ईदवरीय विधान होने के कारण विवाह का 
विच्छेद नहीं हो सकता, ग़लत है। 

(२) व्यावहारिक-द्ष्टि--व्यावहारिक-वृष्टि यह है कि विवाह समाज की 
उत्पन्न की हुई एक संस्था है। इसका उद्देश्य पति-पत्नी का एक-दूसरे की सहायता 
करना तथा उत्तम सन्‍्तान उत्पन्न करना है। अगर किसी विवाह में पति-पत्नी 
विवाह के उद्देश्य को पूरा न करते हों, व्यभिचारी हों, असाध्य रोगों से पीड़ित 
हों, नपुंसक हों, अत्यन्त दीर्घध काल तक एक-दूसरे से अलग विदेश में हों, तो वह 
विवाह-सम्बन्ध व्यावहारिक-दृष्टि से अपने काम को पूरा नहीं कर रहा, इसलिए 
उसका भंग किया जा सकना सम्भव होना चाहिए। आज यूरोप में प्रायः सब देशों 
में यहो विधान है। भारत के प्राचीन स्मृतिकारों ने कहा था -- नष्ट मृते प्रत्॒जिते 
क्लोवे च पतिते पतौ | पंचस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यो विधोयते ॥---अगर पति का 
देर तक पता न चले, मर जाय, संन्यासी हो जाय, नपुंसक हो, पतित हो गया हो. 
तो स्त्री को अधिकार है कि वह दूसरा विवाह कर ले। यह तलाक के अधिकार की 
ही स्वीकृति है जो हिन्दू-शास्त्रकारों की व्यावहारिकता को सूचित करतो है। 

(३) लौकिक-इष्टि--लौकिक्‌-दृष्टि यह है कि सिर्फ़ नष्ट, मृत, प्रश्नजित, 
क्लोब, पतित होने पर ही नहीं, जब भो पति-पत्नो का स्वभाव न मिलता हो, 
उन्हें तठाक का अधिकार होना चाहिए। इस सिद्धान्त को मानने वालों का 
कहना है कि विवाह तो एक प्रकार का इकरार है, ठेका है, एक-दूसरे के साथ रहने 
की स्वीकृति है, रज्ञामन्दी है। जब तक दोनों साथ रहने के लिए तैयार हैं, तब 
तक उन्हें साथ रहना चाहिए, जब वे अनुभव कर कि अब वे साथ नहीं रह सकते, 
तब उन्हें अलग हो जाने की छट होनी चाहिए। आज कहर जो विनों-दिन बढ़ता 
व्यक्तिवाद' (70एञ0794/97) है, व्यक्ति की स्वतंत्रता की दृह्ाई चारों 
तरफ़ सुनाई दे रही है, उसको यह स्वाभाविक माँग है। यही माँग अमरोका में 
साथी-विवाह' ((१०॥7477078(6 ॥0778?2८) का रूप धारण कर रह है। 
साथी-विवाह' के पृष्ठ-पोषकों का कहना है कि जब तक बच्चे न हो जायें, तब 
तक पति-पत्नी को साथ रहने की छूट देनी चाहिए, उससे पहले वे अलग होना 
चाहूँ, तो बिना कानून के झमेले में पड़े अलग हो सकें । 

५. पाइ्चात्य-सम्पर्क से पहले तलाक के सम्बन्ध में हिन्दुओं के विचार 
हमने देखा कि हिन्दुओं को सल-विचारधारा तरूक के पक्ष में नहीं है, 

परन्तु फिर भी हिन्दू-पर्ंशास्त्र, सहाभारत, सनुस्मृति, कौटिल्य-अथंज्ञास्त्र परि- 
स्थितियों से विवश होकर. आपत्काल में तलाक की आज्ञा देते रहे हैं। हमने यह 


५३८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


भत्े देखा कि धारमिक-दृष्टि से तलाक का विरोध करना संगत नहीं है क्योंकि धा्िक- 
दृष्टि का अभिप्राय यह है कि विवाह-सम्बन्ध ईइवर का बनाया हुआ है, और अगर 
यह ईश्वर का ही बनाया होता तब तो कोई कानून इसका विच्छेद कर ही न सकता । 
काननों से विवाह का सम्बन्ध तोड़ा जा सकता है इसका यही अर्थ हो सकता है कि 
यह सम्बन्ध मनुष्य का बनाया हुआ है, समाज का बनाया हुआ है, तभी तो समाज 
इसे बदल सकता है। धामिक के अलावा व्यावहारिक तथा लोकिक दृष्टि से भी 
हमने देखा कि विवाह-विच्छेद यक्ति-संगत है, उचित है । यह सब-कुछ होते हुए 
भी, शास्त्रों तथा यक्तियों के अन॒कल होते हुए भी तलाक के सम्बन्ध में, 
हिन्दुओं में स्थिति क्या है ? स्थिति यह है कि हिन्दू-समाज इस विचार को अपने 
गले फे नीचे नहीं उतार सकता। जब कहा जाता है कि ज्ञास्त्र इसकी आज्ञा देते 
है तब इसका उत्तर यह दिया जाता है कि ज्ञास्त्र ही तो आज्ञा नहीं देते। अगर 
शास्त्र आज्ञा देते, तो विवाह का सम्बन्ध जन्म-जन्मान्तर का कंसे माना जाता। 
जब कहा जाता है कि यक्तियाँ इसके पक्ष में हे तब इसका उत्तर यह दिया जाता है 
कि ये य्‌ क्तियाँ उन लोगों की हें जो विवाह को भोग-विलास का साधन समझते हूं. 
आत्मिक-विकास का नहीं। कहने का अभिप्राय यह है कि शास्त्रों के बावजूद, 
यूक्तियों के बावजूद हिन्दू-समाज को मूल विचारधारा, वह विचारधारा जिसके 
अनुसार पति-पत्नी का सम्बन्ध जन्म-जन्मान्तर का माना जाता है, प्रबल दोखता 
है। वह विचार प्रबल दोीखता रहे तब भी किसी को कोई आपत्ति नहीं हो सकती, 
परन्तु उस विचार को प्रबलता के साथ-साथ हिन्दू-समाज में यह विचार भी प्रबल है 
कि पुरुष जो-कुछ चाहे करे, स्त्री को मारे-पीटे, स्वयं दुराचार-व्यभिचार करे, वह 
सत्रों के लिए ईश्वर है, देवता है, स्त्री का काम उसकी पूजा करना है, इस दिश्ञा से 
विमुलख होना अपने जन्म को बिगाड़ लेना है। हम छोग सकड़ों वर्षों के इतिहास में 
से गुजर आये है, इस इतिहास में स्त्री को पुरुष के समान अधि कार देने का भी समय 
आया, परन्तु हर युग में तान इसो बात पर ही टूटी कि पुरुष जो-कुछ चाहे कर सकता 
है, स्त्री की स्थिति पुरुष की दासी के रूप में ही है, अन्य किसी रुप में नहीं। अंग्रेजों 
के भारत में आने से पहले शास्त्रों तथा युक्तियों के बावजूद हिन्दू-समाज की विचार- 
धारा इसी दिशा में बहू रही थी और तलाक' जंसी चीज़ का हिन्दू-सामाजिक- 
व्यवस्था में कोई स्थान नहीं था। स्त्री को कहा जाता था कि पति कितना ही बुःशील 
क्यों न हो वह स्त्री के लिए देवता-तुल्य है। शंख-स्मृति में लिखा है--न भर्तारं 
द्विव्यात्‌ यद्यपि अष्ठीवलः स्थात्‌ पतितः अंगहीनः व्याधितों वा, पतिहि देवता 
सत्रीणाम--पति कोढ़ी हो, पतित हो, अंगहीन हो, थीसार हो, स्त्री के लिए बह 
देवता है। सनु० (९-१५४, १५५) ने भी हांस का अनुमोदन किया था। धंख- 
स्मृति मिलती तो नहीं हे, परन्तु इसके अन्य स्मृतियों में उद्धरण मिलते हूँ । 
६. तलाक-सम्बन्धो विचारों पर पाइचात्य-प्रभाव 

अंग्रेजों के भारत आने तक हिन्दू-समाज स्थिरता को वशा' (50800 

0००70707) में था। जो-कुछ है, चला आ रहा है, परम्परा है, सब ठीक है, 
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परिवसंन की ज़रूरत नहीं । अंग्रेजों के आने के बाद अपना देश नवीन सभ्यता के, 
नये विचारों के, नये सामाजिक-मल्यों के सम्पर्क में आया । समाज की स्थिरता का 
भंग हुआ, उसमें 'गतिशीलता' ([0५0070 ०/भ्पी॥0) उत्पन्न हुई, पुराने 
ओर नये का संघर्ष हुआ। इस संघ का परिणाम यह हुआ कि हमारो चिर-निद्रा 
टूटी और हमने, विशेष तोर पर शिक्षित वर्ग के पुरुषों तथा स्त्रियों ने पुरानी 
सामाजिक-संस्थाओं के उचित-अन चितपन पर सोचना शरू किया। यह चिन्तन 
अंग्रेज भारत में न आते तब भी होता, इसलिए होता क्योंकि ये विचार अंग्रेज्ञों के 
नहीं थे, पाइचात्य-जगत्‌ के थे, ओर पाइचात्य-सम्यता के सम्पर्क में हम किसो तरह 
भी आते, अंग्रेज्ञों के हारा आते या किसो अन्य तरह आते, ये विचार हमें प्रभावित 
किये बग्गेर न रहते। पाइचात्य सम्यता तथा संस्कृति के सम्पर्क ने हमारे स्थिर तथा 
जड़ समाज को गतिशील बना दिया। गतिदशीलता में से अनेक आन्दोलनों ने जन्म 
लिया। उन्हीं आन्दोलनों में से एक आन्दोलन 'तलाक' है। पाइचात्य-सम्पक 
से 'तलाक' के विचार ने कैसे जन्म लिया ? 

(क) शिक्षित पुरुष-वर्ग में आन्दोलन--जहाँ अन्य क्षेत्रों में हम प्राइचात्य- 
विचारों से प्रभावित हुए वहाँ स्त्री की स्थिति के सम्बन्ध में भी हमने पाइचात्य- 
दृष्टिकोण से सोचना शुरू किया। हमारे हिन्दू-समाज में तो सभी अधिकार पुरुष 
को थे, पाइचात्य-समाज में स्त्री और पुरुष को समान अधिकार थे । जो पुरुष पढ़ 
गये, जिन्होंने पावचात्य-ग्रन्थों को पढ़ा, जो पाद्चात्य-विचारों के सम्पर्क में आये, 
उन्होंने सोचना शुरू किया कि क्या स्त्री के साथ उस प्रकार का बर्त्ताव जरा हिन्दू- 
समाज कर रहा था, उचित था ? अब तक तो हम सोचते ही न थे, इसलिए 
उचित-अनुंचित का प्रइन ही नहीं उठता था। अब जब सोचने लगे तब इस प्रइन 
का उत्तर इसके सिवाय कया हो सकता था कि हमें स्त्रियों के साथ वही बर्त्ताव करना 
होगा जो पुरुषों के साथ किया जा रहा है। बंगाल में राजा राममोहन राय तथा 
ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने इस दिशा में समाज-सुधार का आन्दोलन खड़ा कर दिया । 
इन्हीं विचारों को लेकर दक्षिण-भारत में जस्टिस रानाड़े ने आन्दोलन किया। 
ये सुधारक तो पाइचात्य-विचारधारा से प्रभावित हुए थे, परन्तु आयंसमाज के 
संस्थापक ऋषि दयानन्द ने सुधार की इसो लहर को एक भिन्न दिशा दी। उन्होंने 
कहा कि ये सुधार इसलिए ग्राह्म नहीं हें क्योंकि पश्चिम के लोग ऐसा करते हैं, 
अपने प्रन्थों में भो स्त्री-पुरष को समान अधिकार ही दिये गये हें। हम पहले 
महाभारत, मतु-स्मृति, पराशर-स्मति, कोटिल्य-अ्थंशास्त्र आदि का उद्धरण दे 
आये हूँ जिनमें स्त्री तथा पुरुष को समान अधिकार दिये जाने का वर्णन है। ऋषि 
दयानन्द से इन सब प्रन्थों के हवाले देना शुरू किया। इसमें सन्वेह नहीं कि सुधार 
को लहर समय-समय पर अपने देश में उठतो रही थी, अंग्रेजों के आने से पहले भो 
उठी थी, उसी के चिह्लू धर्म -शास्त्रों से ढूंढ-इंढ कर ऋषि दयानन्द पेश कर रहे थे, 
परस्तु इसमें भी सनन्‍्देह नहीं कि वत्तमान-युग में सुधार को इस लहर ने 
पाइचात्य-सभ्यता के सम्पर्क में आकर उग्र रूप धारण कर लिया और शिक्षित 
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पुरुषों को तरफ़ से स्त्री तथा पुरुषों को समान अधिकार देन को माँग उठ 
खड़ी हुई । 

(ख) शिक्षित महिला-वर्ग में श्रान्दोलन--शिक्षित पुरुष-वर्ग को स्त्री- 
पुरुषों के समान अधिकारों को इस माँग को शिक्षित महिला-वर्ग ने पकड़ लिया। 
अब तक अपने देश में स्त्रियों को शिक्षा नहीं दो जाती थी। अब धोरे-धीरे लड़कियाँ 
लड़कों के समान शिक्षा ग्रहण करने लूगीं। शिक्षिता होकर उन्होंने स्त्रियों की 
स्थिति पर सोचना शुरू किया। अब तक तो उन्हें शिक्षा ही नहीं दो जातो थी, वे 
सोचती क्या ? उन्हें अपने चारों तरफ़ का वातावरण भनक्‌ल दिखाई दिया । इस 
सब चिन्तन के परिणाम-स्वरूप महिलाओं के अधिकारों का आन्दोलन उठ खड़ा 
हुआ। महिलाओं ने स्त्री तथा पुरुषों के लिए समान अधिकारों की माँग खड़ी की । 
यह माँग भिन्न-भिक्ष क्षेत्रों में थी। स्त्रियों को पुरुषों के सनान शिक्षा देनो चाहिए, 
स्त्रियों को पुरषों के समान आ्िक-क्षेत्र में प्रवेश करने का एक-सा अधिकार होना 
चाहिए, पुरुष स्त्री को छोड़ सकता है तो स्त्री को भी पुरुष को छोड़ने का अधिकार 
होना चाहिए । शिक्षित महिला-वर्ग ने भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में स्त्री-पुरुष के 
समान अधिकारों का जो आन्दोलन किया उसो का एक रूप तलाक का 
अधिकार है। 

(ग) उद्योगीकरण तथा नगरीकरण--तलाक के आन्दोलन को उद्योगो- 
करण तथा नगरीकरण की प्रक्रिया से भो बल मिला। जो लोग छोटे-छोटे गाँवों 
में रहते हूं, खेती-बाड़ी करते हे, उनकी पारिवारिक-समस्याएं भी जटिल नहां 
होतों। इन छोटे समुदायों में रहने वाले स्त्री-पुरुष पहले तो झगड़ते नहीं, झगड़ते 
है तो इनके झगड़े बहुत नहीं उलझते, जल्दी सुलझ जाते है। अंग्रेज्ञों ने यहाँ 
आकर बड़ें-बड़ शहरों में मिलें लगानी शुरू कर दीं, बड़े-बड़े उद्योग खड़े कर दिये, 
गाँव के लोग शहरों में आकर बसने लगे। शहरों की समस्याएं जटिल होतो हैं, 
स्थान कम होता है, परिवार के लिए नथी-नयी समस्याएं उठ खड़ी होती है, स्त्री- 
पुरुष के झगड़े विकट रूप धारण कर लेते हें। जब स्त्री-पुरष के झगड़े बहुत 
उलस्नों में पड़ने रलूगें तब प्रइन पदा होता है कि इन उलझनों को कंसे सुलझाया 
जाय ? सरल आधिक-अ्यवस्था में पारिवारिक उलझने ही इतनो नहीं होतीं कि 
उन्हें सुलझाने के लिए 'तलाक' जेसी तेश छरी चलाई जाय, उचद्योगीकरण तथा 
नगरीकरण को विषम आ्थिक-व्यवस्था में ही पारिवारिक उलझनें इतनो विषम 
हो जाती हूँ, गाँठें इतनो बंध जातो हें कि उन्हें तलाक' की तेज छरो से ही काटा 
जा सकता है। तलाक के वसंमान-युग में उचप्त समस्या का रूप धारण कर लेगे 
का एक यह भो कारण है। उद्योगीकरण तथा नगरीकरण के कारण अपने देश 
में ऐसी परिस्थितियाँ उत्पन्न हो रही हें जिनके कारण पति-पत्नी को चिर-काल तक 
एक-दूसरे से जुदा रहना पड़ता है, इत परिस्थितियों से कई उलझनें भी पंदा हो 
जाती हैँ, इसलिए भी तलाक की समस्या वर्ततमान-युग की एक उप्र समस्‍या बन 
गई है। 
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७. हिन्दू-विवाह-अधिनियम-१९५५ 
(प्रयाधा रिक्ाणं832९ 4९८, 4955) 

विवाह, एक-पत्नी-विवाह, बहु-पत्नी-विवाह, मातृ-सत्ताक-परिवार, पित- 
सत्ताक-परिवार, नियोग, तलाक--ये सब क्या हें? ये सब समय-समय पर 
उत्पन्न होने वाली समाज की समस्याओं के अपने समय के हल हे । जब इनमें से 
कोई हल आगे चलकर समस्या का समाधान नहों कर सकता तब अगतिशील, 
स्थिर, जड़, सोया हुआ समाज तो उस हल के साथ चिपका रहता है, तब यह हल 
रुढ़ि कहलान लगता है, परन्तु गतिशील, चेतन, जागृत समाज उस हल को छोड़ 
कर उस समस्या या नवोन समस्या का नया हल ढुंढता है। नया हल ढूंढते हुए 
समाज के अग्रणी लोग एक बात का ध्यान रखते हूं । वह बात क्‍या है? वह बात 
यह है कि समाज की आधारभूत तथा मौलिक अन्तरात्मा उस हल से उत्पीड़ित न 
होने लगे । उदाहरणाथं, हिन्दू-समाज की आधार-भूत तथा मौलिक अन्तरात्मा की 
आवाज्ञ है कि विवाह एक जन्म-जन्मान्तर का सम्बन्ध है। विवाह को संस्था में 
समय-समय पर पति-पत्नी के बीच जो असामड्जस्य उत्पन्न हो जाता है उसे दूर 
करने के लिए विवाह-विच्छेद को भी आवाज्ञ उठती रही है। इस असामञ्जस्य 
की समस्या का समाधान कभी नियोग, कभी सम्बन्ध-विच्छेद, कभो पुनविवाह आदि 
ढूँढा गया, परन्तु इन सब हलों को ढुंढते हुए हिन्दु-समाज के सम्मुख अपनो संस्कृति 
का आधारभूत बिचार सदा बना रहा, यह विचार कि विवाह तो एक पविच्र, 
धामिक, सनातन, जन्म-जन्मान्तर का सम्बन्ध हे। इन दोनों परस्पर-विरोधी 
विचार-धाराओं के समन्वय के रूप में १९५५ में हिन्दू-विवाह तथा तलाक 
अधिनियम पारित किया गया । इस अधिनियम को बनाते हुए इस बात का ध्यान 
रखा गया कि कहीं तलाक हिन्दू-विवाह को पविश्नता को नष्ट न कर दे, इसे 
आपद्धमं का ही रूप दिया गया, इसका विधान न करके किन्‍्हों संकट को अवस्थाओं 
में इसको आज्ञा दी गई। 

इस अधिनियम का नाम हिन्दू-विवाह-अधिनियम' है। इसके दो भाग हूं । 
एक भाग का सम्बन्ध तो विवाह से है। उसके विधय में हमें यहाँ नहीं लिखना । 
दूसरे भाग का सम्बन्ध विवाह के भंग तथा वलाक' से है। उसके विषय में हमें यहाँ 
लिखना है और इस (अधिनियम' के विवाह-भंग तथा 'तला क'-सम्बन्धी हिस्से को हो 
हम यहाँ चर्चा करंगे। 

पति-पत्नी के एक-दूसरे से जुदा होते को इस अधिनियम में तीन भागों में 
बाँटा है--अदालती अलहदगी या न्यायिक-पृथक्करण (२ए्रधांएं3] $९०४४- 
४07), विवाह का रह किया जाना या विवाह-खंडता (४४|॥५ ० ॥भ7480) 
तथा तलाक या विवाह-विच्छेद (070706 ) । 

[अदालती अलहृदगी--70रतंलंत्र। इ8ध/थाक्कांणा | 

इस कानून को धारा १० के अनुसार विवाह के दोनों पक्षों में से कोई भी 

व्यक्ति चाहे, ऐसा विवाह इस अधिनियम के लागू होने के पहले हुआ हो या पीछे, 
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जिला-अदालत को निम्न आधारों पर एक-दूसरे से अलहदा होने के लिए प्रा्यना-पत्र 
दे सकता है कि दूसरा पक्ष-- 
(क ) प्रार्थों को प्रार्थंना-पत्र देने के समय से, जिसको निरन्तर अवधि दो 
वर्ष से कम नहीं है, छोड़ चुका है, अथवा 
(ख) ऐसे ज्ञुल्म या अत्याचार का दोषी हो चुका है कि जिसके फलस्वरूप 
प्रार्थो उक्त पक्ष के साथ रहने के लिए भयभीत हे, अथवा 
(ग) प्रार्थना-पत्र प्रस्तुत करने के एक वर्ष पहले से भयानक प्रकार के कुष्ठ- 
रोग से पीड़ित है; अथवा 
(घ) प्रार्थना-पत्र प्रस्तुत करने के ठीक पहले तक यौन-रोगों से पीड़ित है, 
ऐसे यौन-रोग जो दूसरे को लग सकते हे, और ये रोग दूसरे पक्ष को 
प्रार्थों से नहीं लगे, अथवा 
(ड) प्राथंना-पत्र प्रस्तुत करन के दो वर्ष पहले से लूगातार दो वर्ष से छगा- 
तार विक्षिप्त चित्त का है, अथवा 
(च) विवाह होने के बाद किसो दूसरे व्यक्ति से यौन-सम्बन्ध करता है। 
जब अदालत को तरफ़ से किसी पक्ष के हक में अलहुदगी का फ़ेसला हो जाय 
तब प्रार्थो को दूसरा पक्ष यौन-सम्बन्ध के लिए बाधित नहीं कर सकेगा। अगर 
परिस्थितियाँ बदल जायें और दोनों पक्ष फिर से वंबाहिक-सम्बन्ध करना चाहें, 
तो अदालत में प्रार्थता-पत्र देकर अपने पहले के-से सम्बन्धों को जारी कर 
सकते हू । 
अदालती-अलह॒दगो के विषय में हमने जो-कुछ लिखा- उससे स्पष्ट है कि 
अदालतोी-अह॒लदगी का अथ्थं तलाक नहीं है। अदालती-अलहृदगी से विवाह- 
सम्बन्ध नहीं दूटता, विवाह बना रहता है। यह एक प्रकार से दोनों पक्षों को सारी 
स्थिति पर एक-दूसरे से स्वतंत्र हो कर अपने वेवाहिक-जीवन पर विचार करने का 
समय देना है। अगर दो वर्ष तक अदालती-अलह॒दगी बनी रहे, उसके बाद भी 
पति-पत्नी एक-दूसरे के साथ यौन-सम्बन्ध करने को उद्यत न हों, तब वे तलाक के 
लिए अदालत को प्रार्थना-पन्र दे सकते हें। तलाक हो जाने के बाद तो फिर उनका 
परस्पर का किसी प्रकार का सम्बन्ध हो नहीं सकता, तब तो विवाह ही दूट जाता है, 
अदालती-अलहूदगी में विधाह नहीं टूटता। 
[विवाह का रह किया जाना--रप॥॥ 0 (७926] 


इस कानून को धारा ११ के अनुसार इस अधिनियम के रूगू होने के बाद 
अगर कोई ऐसा विवाह होता है जिसमें विवाह के समय परनो का दूसरा पति या 
पति की दूसरी पत्नी जीवित है, अगर दोनों पक्षों में से कोई पक्ष निषिद्ध रिश्ते को 
कोष्टि का है (भाई-बहन, चाचा-भतोीजी, फूफो-भतीजा, भाइयों तथा बहनों को 
सन्‍्तान आदि), अगर विवाह करने वालों का आपस में सपिड रिश्ता है (पिता 
को पाँच और माता की तोन पीढ़ियों का रिहरता इस कानून से सपिड रिहता माना 
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गया है), तो दोनों पक्षों में से किसी एक के अदालत में प्रार्थंना-पन्र प्रस्तुत करन पर 
वह विवाह खंडित, निस्सत्व, अर्थात्‌ हुआ ही नहीं--पह घोषित कर दिया जायगा । 
इस कानून को धारा १२ के अनुसार कोई भी विवाह.चाहे वह इस अधिनियम 
से पहले हुआ हो या बाद में हुआ है, विवाह नहीं समझा जायगा, रह समझा जायगा, 
खंडित या निस्सत्व (४०0 ) घोषित कर दिया जायगा, अगर सिद्ध हो जाय कि-- 
(क) विवाह के समय दूसरा पक्ष नपुंसक था ओर प्रार्थ ना-पत्र प्रस्तुत करने 
के समय तक नपुंसक है, अथवा 
(ख) दोनों पक्षों में से कोई विकृत मस्तिष्क वाला अथवा पागल है, अथवा 
(ग) प्रार्थना-पत्र देन वाले पक्ष को विवाह के लिए स्वीकृति जबरदस्ती लो 
गई है, या अगर विवाह के लिए अभिभाव क को स्वीकृति की ज्ञरूरत 
थो तो वह ज़बदंस्ती या धोखे से लो गई है, अथवा 
(घ) विवाह के समय स्त्री किसी अन्य व्यक्ति से पहले से ही गर्भवती थी । 
अवारूती अलह॒दगी, विवाह का रह किया जाना तथा तलाक में भंद है। 
अदालती अलह॒ृदगी तथा तलाक दोनों को विवाह माना जाता है, विवाह के रह 
किये जाने को तो विवाह ही नहीं माना जाता । यह विवाह धोखे से होता है, 
इसलिए कानून इसे विवाह ही नहीं मानता। इतना अवश्य है कि इसे विवाह न 
समझा जाय--इस बात के लिए अदालत की शरण ज्ञरूर लेनी पड़ती है नहीं तो 
पति तथा उसके रिइतेदार पत्नी का पीछा नहीं छोड़ते । 
[तलाक या विवाह-विच्छेद-70५00००] 
अब हम उस चोज़ पर आते हूं जिसे शुद्ध अर्थों में तलाक' कहा जाता है। 
तलाक! का वर्णन इस अधिनियम को १३वों धारा में है। कोई भी विवाह, चाहे 
वह इस अधिनियम से पहले हुआ हो या बाद में हुआ हो, पति या पत्नी में से किसी के 
भी अदालत में प्रार्थ ना-पत्र प्रस्तुत करने पर निम्न कारणों से भंग कर दिया 
जायगा :«« 
(क) दोनों में से कोई एक पक्ष पर-पुरुष या पर-स्त्री गामोी है, अथवा 
(ख) दोनों में से कोई एक पक्ष धर्म-परिवर्संन के कारण हिन्दू नहीं रहा, 
अथवा 
(ग) दोनों में से कोई एक पक्ष प्रार्थ ना-पत्र देने के तीन वर्ष पूर्व से ऐसा 
विक्षिप्त-चित्त है कि उसका कोई इलाज हो नहीं हो सकता, अथवा 
(घ) दोनों में से कोई एक पक्ष प्रार्थना-पत्र प्रस्तुत करन के कम-से-कम तोन 
यघ पूर्व से ऐसे विषाक्त कुष्ठ-रोग से पीड़ित है जिसका कोई इलाज 
नहीं हो सकता, अथवा ह 
(ह) दोनों में से कोई एक पक्ष प्रार्थ ना-पत्र प्रस्तुत करने के कम-से-कम तोन 
वर्ष पुर्व से संक्रामक यौन-रोगों से पीड़ित है, अयवा 
(ज) दोनों में से किसी एक पक्ष ने सांसारिक-जीवन त्याग कर संन्यास ले 
लिया है, अथवा 
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(छ) दोनों में से किसी एक पक्ष के विषय में सात वर्ष से उसके जोबित 
होने का कोई समाचार उन लोगों को प्राप्त नहीं है जिन्हें उसके 
जीवित होने का समाचार मिलना चाहिए था, अथवा 
(ज) दोनों में से जिस पक्ष के विरुद्ध अदालतो-अलह॒ृदगी' (जए0708] 
$७]/७।४।0॥) का हुक्म हुआ था उसने उस हुक्म के दो वर्ष बीत 
जाने पर भी सहवास नहीं प्रारम्भ किया, अथवा 
(झ) बेबाहिक-अधिकारों के पुनः प्रतिष्ठान (रि९्वधापतंणा ०0 
०07९० 78॥5) के अदालतों हुक्स के बावजूद दूसरे पक्ष 
ने दो वर्ष बीत जाने पर भी इस हुक्स का पालन कर सहवास नहां 
श्रू किया, 
(झा) अगर इस अधिनियम के लाग होने के पुर्व पति ने दूसरा विवाह 
कर लिया हो, तो उसकी स्त्री तलाक के लिए प्रा्थना-पत्र प्रस्तुत 
कर सकती है, 
(2) अगर इस अधिनियम के लाग॒ होने से पूर्व पति ने जब दूसरा विवाह 
किया तब उसकी पत्नी जीवित थी, अब भले ही न रहो हो, तब भी 
उसको स्त्री चाहे तो तलाक के लिए प्रार्थना-पत्र प्रस्तुत कर सकतो 
है, अथवा 
(5) अगर विवाह के उपरान्त पति बलात्कार, गृदा-मंथन या पशु-मंथन 
का अपराधी हो, तब भो उसकी पत्नी उससे तलाक ले सकती है। 
'तलाक' के विषय में यह बात ध्यान देने की है कि (विवाह' के तीन वर्ष के 
अन्दर-अन्दर तलाक' के लिए कोई प्रा्थना-पश्र नहीं दिया जा सकता। अगर 
दोनों पक्षों में से कोई पक्ष हाई कोर्ट को विश्वास करा दे कि उसके साथ अत्यन्त 
भयंकर अत्याचार हो रहा है, तो हाई कोर्ट के आदेश पर ऐसे प्रार्थना-पत्र पर 
विचार हो सकता है। एक बार विवाह-विच्छेद हो जाने पर दोनों पक्ष फिर 
विवाह तभी कर सकते हे जब कि विवाह-विश्छेद की आज्ञा दिये जाने के बाद 
कम-से-कम एक वर्ष बीत गया हो । 
८. तलाक को प्रथा का निम्न हिन्दू-समाज में चलन 

जेसे हम विधवा-विवाह के विषय में लिख आये हू कि इस प्रथा का उच्च- 
हिल्दुओं में चलन नहीं हे, लेकिन हिन्दुओं की निम्न-जातियों में इसका चलन है, 
बसे तलाक का भी उच्च-जातियों में तो चलन नहीं हे, परन्तु विधवा-विवाह की 
तरह इस का भो हिन्दुओं को निम्न-जातियों में चलन है। 

हिन्दू-छा के लेखक श्री मेन ने लिखा है कि गुजरात को निम्न-जातियों में 

तलाक की प्रथा है, इसे उनमें नातक कहा जाता है। इसी प्रकार महाराष्ट्र की 
निम्न-जातियों में भरी तलाक प्रचलित है। महाराष्ट्र को निम्न जातियों में प्रचलित 
तलाक को वे लोग घाट कहते हे। 'छा ऑफ़ कास्ट्स एण्ड ट्राइब्स इन डेक्कन' के 
लेखक श्री स्ट्रीट ने ज़िला है कि दक्षिण-भारत में पति के नपुंसक होने, पति-पत्नी में 
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रूगातार झगड़ा रहने, विवाह ठीक ढंग का न होने, पति के बारह दर्ष तक परदेस 
में रहने, पारस्परिक सहमति से पति द्वारा पत्नी का गले का मंगलसूृत्र तोड़ देने तथा 
पत्नो को छोड़-चिटढठो' (तलाकनामा) देन से विवाह-विच्छेद हो जाता है। 
'पंजाब कस्टमरी रॉ" में लिखा है कि पंजाब के जाटों में तलाक को प्रथा प्रचलित 
है। दक्षिण में कनाड़ा लोग हे जिनमें एक सम्प्रदाय लिगायतों का है । इनमें भी 
तलाक होता है और तलाक के बाद पुनविवाह हो जाता है। अगर कहा जाय कि 
हिन्दू-समाज में उच्च-वर्णों में तो तलाक नहीं होता, नोच-वर्णों में, खास कर 
शब्र-वर्ग में तलाक होता है, तो अनचित न होगा । 
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तलाक हिन्दू-समाज की अन्तरात्मा के विरुद्ध है, परन्तु फिर भो इसके लिए 
मांग है। हिन्दू-समाज ने विवाह के अटूटपन को स्वीकार करते हुए इस अद्टपन 
से बेवाहिक-जोवन में कभी-कभी जो संकट उत्पन्न हो जाते हैं, उन्हें दूर करन का 
प्रथत्त किया है। विवाह-विच्छेद की पराशर आदि स्मृतियों द्वारा विशेष- 
विशेष अवस्थाओं में स्वीकृति देकर प्राचीन-काल में भी किया है, विशेष अवस्थाओं 
में ही तलाक का 'हिन्दू-विवाह-अधिनियम' में अधिकार देकर वत्तमान-कार में भी 
किया है। यह अधिकार आपत्काल का अधिकार है, संकट को स्थिति का अधिकार 
है, सामान्य अधिकार नहीं--इसे ध्यान में रखते हुए हमें तलाक के पक्ष को युक्तियों 
पर विचार करना होगा । 

(क) जीवन की संकटमय स्थिति का अन्त--तलाक का सबसे बड़ा लाभ 
यह है कि इससे उन व्यक्तियों के जीवन की संकटमय स्थिति का अन्त हो जाता है, 
जो माता-पिता की या अपनी ग़ररूती से विवाह-बंधन में बाँध दिये जाते हें, परन्तु 
जिनका विवाह किसी हालत में भी सुखमय नहीं हो सकता। आखिर, विवाह का 
अभिप्राय सन्‍्तान उत्पन्न करना है। अगर पति नपुंसक है, सन्‍्तान उत्पन्न कर हो 
नहीं सकता, तो क्‍यों यह सम्बन्ध आजन्म बना रहना चाहिए? अगर पति 
लापता है, बरसों बीत जाने पर भी उसका कुछ पता नहीं चलता, तो क्‍यों उसको 
पतसी को तपस्या करते बंठे रहना चाहिये । 

(ख) जागृत महिला-वर्ग को माँग की पूति---तरूाक का दूसरा लाभ यह है 
कि इसको स्थोकृति देने से समाज के एक प्रभावशाली वर्ग को माँग को पूत्ति हो 
जाती है। समाज में पुरुष हूं, रित्रियाँ हूं। स्त्रियों को संख्या लगभग पुरुषों के 
बराबर है। स्त्रियों में शिक्षित-वर्ग को स्त्रियाँ ही अपनी अशिक्षित बहनों का 
भार्ग-प्रदर्शन कर सकती हैं। शिक्षित महिला-वर्ग जो-कुछ कहता है बह, हमें मानना 
होगा कि भारत की स्त्रियों को मांग है क्योंकि अशिक्षित महिला-बर्ग शिक्षित महिला- 
बर्ग के द्वारा ही अपनो मांग रख सकता है, स्वयं तो अशिक्षित होने के कारण स्वतंत्र 
रूप से कुछ समझ हो नहीं सकता। महिला-वर्ग को इस साँग को ठ कराना लगभग 
हिल्कू-सभ्ाल के आधे ससाज को माँग को दुकराना है। इससे समाज में जो 


श्५ 
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अश्ञान्ति तथा असन्तोष पंदा हो सकता है उसे दूर करने के लिए भी तलाक को 
स्वीकार करना उचित ही है। 

(ग) तलाक की माँग पुरुष-जाति के स्त्री-जाति के साथ व्यवहार का आव- 
इयक परिणाम है--अबतक पुरुष-जाति ने स्त्री-जाति के साथ जो व्यवहार किया है, 
उसका आवश्यक तथा यक्तियक्त परिणाम तलाक को मांग है। पुरुष जब चाहे 
स्‍त्री को मायके छोड़ दे, बुलान का नाम न ले, जितनो चाहे शादियाँ कर ले, रोगी 
हो, नपृसक हो, अपने लिए किसी बंधन को न माने, सत्रो के लिए हर बन्धन को 
घमं ओर पवित्रता के नाम पर दुहाई देने लगे---यह सब-कुछ कब तक बर्दाश्त 
किया जा सकता था ? स्त्री-जाति के साथ सदियों से किये जाने वाले इस दुव्यंवहार 
का परिणाम तलाक' को मांग है जो सर्वथा युक्तियक्त है। वत्तंमान-युग में जब 
सत्री-पुरुष को समानता का विचार बढ़ता जा रहा है। स्त्री-जाति का यह कहना 
कि उसे दासो को तरह जन्मभर के लिए अत्याचारो, व्यभिचारो, रोगो, कोढ़ी पति 
के साथ न बाँध दिया जाय, समझ में आने वाली बात है। अगर पुरुष ए सो स्त्री के 
साथ नहीं बंधा रहना चाहता, उसे जब चाहे छोड़ देता है, तो स्त्री एसा क्‍यों न कर 
सके ? 

१०. तलाक के विपक्ष में युक्तियाँ 

जसे तलाक के पक्ष में यक्तियाँ दी जाती हें, बसे इसके विपक्ष में 
भी यक्तियाँ दी जाती हूं। तलाक के विपक्ष में युक्तिययाँ क्‍या हे ? 

(क) तलाक वाली स्त्री बुरी ही समझी जायगी--अभो हिन्दू-समाज को 
एसो स्थिति है कि कानून भले हो बन जाय जो स्त्री तला क लेगी या जिसे तला क दिया 
जायगा उसे समाज में प्रतिष्ठा की नज्ञर से नहीं देखा जायगा। कानन अधिक-से- 
अधिक क्या कर सकता है ? तलाक का अधिकार दे सकता है। कानन किसो 
को तलाक वालो स्त्रो को प्रतिष्ठा की द॒ष्टि से देखने के लिए बाधित तो नहीं कर 
सकता। विधवा-विवाह का कानून देर से बना हुआ है, परन्तु हिन्दू-समाज में 
कितने विधवा-विवाह होते हैँ? क्‍यों नहों होते? इसलिए क्योंकि हिन्दू- 
समाज को परम्परा इसकी आज्ञा नहीं देती। यही बात तलाक के साथ है। जो 
स्त्री तलाक लेगी या जिसे दिया जायगा, उसके मार्थ पर मानो एक कलंक का टीका 
लग जायगा। यहू ठोक है कि कभी-कभी वेवाहिक-जीवन का दुःख इस कलंक के 
टोके से भो अधिक दुःख मय होता है, ओर उस स्थिति में व्यक्ति दुःख से निकरूने के 
लिए इस कलंक को परवाह नहीं करता, और एसी स्थिति हिन्दू-समाज में सी बनी 

। 

(ख) तलाक वाली स्त्री का पुनविवाह कठिन रहगा--तलाक वालो स्त्री 
को समाज में पुनर्वासित करना, उसे फिर से घर-बार वालो बनाना एक समस्या 
हो जायगा। तलाक लेना इतना कठिन नहों होगा, जितना तलाक लेने के बाद 
पुनविवाह करना। हुर-कोई उस पर अंगूली उठायेगा, कहेगा--हसने अपना पति 
छोड़ दिया था। जिसने पति छोड़ विया हो उसके साथ उच्च-बर्ग में विवाह करने 
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के लिए कम लोग तंयार होंगे। इसका यह अभिप्राय नहीं कि उसका पुनविवाह हो 
ही नहीं सकेगा। ऐसे पुरुष भो मिलेंगे जिनका स्वयं तलाक हुआ होगा। ऐसे 
लोगों का जोड़ा मिल सकेगा, परन्तु तलाक लेने के बाद पुर्नाववाह कठिन अवध्य 
हो जायगा--इसमें सन्‍्देह नहीं। 

(ग) तलाक के बाद स्त्री की स्थिति असुरक्षित हो जायगी--विवाह 
अशिक्षित हिन्दू-स्त्री के लिए सुरक्षा का काम करता है, उसकी आथि क-समस्या को 
हल करता है। तलाक के बाद अगर उस का पुनविवाह नहीं होता तो वह अपनी 
आर्थि क-समस्या को कंसे हल करे--यह्‌ उसकी समस्या बना रहेगा। यही कारण 
है कि आज को बदल रही परिस्थितियों में माता-पिता अपनी लड़को को उच्च- 
शिक्षा देने रूगे हें, उन्हें हर समय भय बना रहता है कि न-जाने लड़को पर क्‍या 
आफ़त आ गिरे, उसे अपने परों पर खड़े होने लायक तो बने ही रहना चाहिए। 
तलाक के बाद जबतक स्त्री शिक्षिता ही नहीं है उसे एकदम आथिक-संकट का 
सामना करना पड़गा। 

(घ) सन्‍्तान के विकास पर प्रभाव पड़गा--तलाक के समय अगर कोई 
सन्‍्तान नहीं है तब तो सन्‍्तान-सम्बन्धी कोई सभस्या नहीं खड़ी होगी, परन्तु 
अगर पति-पत्नी के सन्‍्तान है, तब इस सनन्‍्तान का क्‍या होगा ? अगर सनन्‍्तान 
पिता के पास रहती है और वह विवाह कर लेता है, तब विभाता के साथ रहने से 
सन्‍तान के मानसिक-विकास में सीधी 'विभाता-ग्रन्थ' (8/09-700 
००770 ) पड़ जायेगी, अगर सन्तान माता के साथ रहती है, तब माता के विवाह 
कर लेने के बाद नये पिता से उन्हें पहले का प्रेम नहीं मिलिगा। हर हालत में 
तलाक के ये बच्चे अन्य बच्चों से विकास में भिन्न होंगे और इनकी समानसिक- 
भूसि अपराध करने को उपजाऊ भूमि होगी। सन्‍्तान के सानसिक-विकास के 
अतिरिक्त आ्थि क-दृष्टि से भी तलाक की सन्‍्तान का उचित पालन-पोषण नहीं 
हो सकेगा। माता-पिता अपनी नयो सन्‍्तान को पालेंगे या उस सन्‍्तान को जो दोनों 
में से सिर एक की सन्‍्तान है ? 

(5) परिवार की संस्था हिंल जायगी--इस समय हिन्दू-परिवार एक 
घामिक संस्था है, अटूट है, पविश्रता को भावनाएं इसके साथ जड़ो हुई हें। 
'तराक' प्रारम्भ होने के बाद यह संस्था जड़ से हिल जायेगो, इसका अट्टपन, 
इसको पवित्रता नष्ट हो जायेगी। सदियों से दृढ़ नींव पर टिकी हुई इस संस्था 
का भवन इस प्रकार डगमगा जाय--यह बात न परिवार के लिए हितकर है, न 
विवाह के लिए, न स्त्री-पुरुष के लिए, न बच्चों के लिए। जो भवन डिगता दील 
पड़े, जिसमें तरेड नज्ञर आ जाय, उसके प्रति लोगों की आस्था नहीं रहती, और 
डिगते को रोग डिगाने रूगते हैं। तलाक की आज्ञा देना ही तलाक के लिए प्रेरणा 
देने के समान हो सकता है, और इससे तलाक देना सम्भव न भी हो तो भो तलाक 
देने की मनोब॒त्ति बढ़ सकती है। जब कोई रास्ता खुला हो तब उस रास्ते का 
इस्तेमाल करने का प्रदोभन भी उठ खड़ा हो सकता है। 


पड भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


(च) अपने को एक-दूसरे के अनुकल बनाने का प्रयत्न लुप्त हो जायगा-- 
जहाँ लोग मिलते हैं, वहाँ आपस में झगड़े भी होते हें, बेसनस्य भी होता है, परन्तु 
अगर उन्हें साथ-साथ ही रहना है तो झगड़ों और वेमनस्यों के बाद सुलह-सफ़ाई 
भी होतो है। हिन्दू-स्त्री को पता है कि उसका पति के साथ जन्म-जन्मान्तर का 
सम्बन्ध है, इसलिए जब मेल नहीं बंठता तब भी यह अपने को परिस्थितियों के 
अनुकूल बना लेतो है। जितनों सहनशीलता हिन्दू-स्त्री में है उतनो अन्य किसी 
में नहीं पायो जाती । पति-पत्नी का इस प्रकार अनक्रून, इस प्रकार को सहन- 
शीलता तलाक के बाद नहों रह सकती । झगड़े तो अब भी होते हे, तब भी होंगे, 
परन्तु अब इन झगड़ों के बाद इन्हें परस्पर बेठ कर प्रेम से निपटा लिया जाता है, 
झगड़े के बाद वह उग्र रूप धारण करता जायगा और ए क-दूसरे के साथ मिल कर 
सफ़ाई करने के स्थान में पति-पत्नी वकीलों से सलाह लिया करंगे। 


११. तलाक के कानन का प्रभाव क्‍या होगा? 


तलाक के पक्ष-विषक्ष को यक्तितियों का अभिप्राय यह नहीं है कि हमने जो- 
कुछ लिखा है, बसा ही होगा । यह तो सिर्फ़ पक्ष-विपक्ष में जो-कुछ कहा जा सकता 
है, वह हमने लिखा। परन्तु प्रइन यह है कि तलाक के सम्बन्ध में जो कानून स्वीकृत 
हुआ है, उसका हिन्दू-सामाजि क-संगठन पर क्या प्रभाव पड़ेगा । यह प्रश्न इसलिए 
उठ खड़ा होता है क्योंकि कई लोगों का कथन है कि तलाक के काननो रूप धारण 
कर लेन के बाव हिन्दू-परिवार को संस्था नथ्ट हो जायंगी, रोज्ञ-रोज्ञ छोटी-छोटी 
बात पर विवाह-विच्छेद हुआ करेगा, परिवार न बचेगा। हमें देखता है कि क्या 
ये भय ठोक हे या निराधार हें। हमारा कहना यह है कि तलाक के कानून का रूप 
धारण कर लेने पर भी तलाक बहुत कम होंगे, हिन्दू-परिवार को संस्था को कोई 
धक्का नहीं लगगा। हमारे यह कहने के निम्न कारण हूँ: 

(क) तीन वर्ष तक विवाह-विच्छेद नहीं हो सकेगा--सलाक के कानन को 
१४ धारा के अनुसार विवाह-विच्छेव का प्रार्थना-पत्र विवाह की तिथि के तीन वर्ष 
के बाद ही प्रस्तुत किया जा सकेगा, पहले नहीं। इसका अर्थ यह है कि तोन वर्ष 
तक तो तलाक हो ही नहीं सकेगा । 

(ल) विवाह-विच्छेद के लिए समय पाँच-छः वर्ष से कम नहीं लगेगा--- 
विवाह के तोन वर्ष बाद तलाक के लिए प्रार्थना-पत्र दिया जा सकता है, और 
अदालत से तलाक को स्वीकृति मिलने के एक बर्द बाद दूसरा विवाह किया जा 
सकता है। अगर अदालत प्रार्थना-पत्र देने को दिन हो तलाक को स्वीकृति दे दे 
तब पहले विवाह के चार वर्ष बाद दूसरा विवाह किया जा सकेगा। परन्तु यह तो 
तब है जब प्रा्थना-पत्र देते ही, उसी विन तलाक को स्वीकृति सिझ जाय। यह 
भला कब हो सकता है ? तलाक मिलते के कारण बताने होते हें, सबत देना होता 
है। इस सब में भी एक-दो साल रूग जाने की सम्भावना है। इसका अथं यह 
हुआ कि अगर तलाक सिले तो पहले वियाह के ५-६ साल बाद दूसरा विवाह हो 
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सकता है, पहले नहीं। इस सारी मुसीबत को उठाने के लिए कौन तंयार होगा ? 
अगर कोई तेयार होगा तो वही होगा जो अत्यन्त दुःख में है, और अगर कोई वास्तव 
में विवाह द्वारा इतना कष्ट उठा रहा है कि उसे इसके मुकाबिले का दूसरा 
कष्ट नहीं प्रतीत होता, तो उसे तलाक मिलना हो चाहिए। परन्तु इस प्रकार के 
लोग कितने होंगे ? 

(ग) विवाह-तिच्छेद की शर्तें ग्रत्यन्त कठिन हैं--विवाह-विच्छेद का 
कानन इतना आसान नहीं जितना कई लोग समझते हें। आम घारणा यह है कि 
पति-पत्नी को नहीं बनी, वकोल किया, फ़ीस दी और तलाक मिल गया। यह ग़लूत 
धारणा है। तलाक लेने के लिए सिद्ध करना होगा कि पति पर-स्त्रोगामी है 
या असाध्य यौन-रोग से या कुष्ठ रोग से तीन साल से पीड़ित है, घर छोड़ कर सात 
वर्ष से लापता है, संन्यासी हो गया है, अप्राकृतिक व्यभिचार करता है--आदि। 
एंसो शर्ते क्या हर पति-पत्नी के साथ पूरो हो जाती हूं ? अगर नहीं होतीं, तब 
कंसे कहा जाय कि इस कानून के बनन से रोज्ञ-रोज्ञ तलाक होने लगेंगे ? ओर, 
अगर कोई परिवार एसा है जिसमें एंसो घटनाएं होती हैं, तो उसके भंग कर दिये 
जाने में क्यों आपत्ति होनो चाहिए ? 

(घ) आई क-कठिनाइयों से भी विवाह-विच्छेद कम होंगे--विवाह- 
विच्छेद के कानून बन जाने के बावजूद उक्त कारणों से इस कानन का प्रयोग कम 
किया जायगा, साथ हो हिन्दू-स्त्री की आर्थिक-स्थिति के कारण भी तलाक कम 
होंगे। भारतोय नारी अभी आरथिक-दृष्टि से अपने पाँवों पर खड़ी होने योग्य नहीं 
हुई। तलाक का अर्थ है स्त्री का आथिक-दृष्टि से निस्सहाय हो जाना। इस 
आधथिक-संकट को देख कर स्त्री तलाक के लिए तभी कदम उठायंगी जब उसके लिए 
विवाह का जीवन अत्यन्त संकटमय हो जायगा, अन्यथा नहों। 

(४) बच्चों के कारण भी विवाह-विच्छेद कम होंगे--स्त्रो की अपनी 
आध्थिक-स्थिति के अलावा बच्चे की समस्या और अधिक न उलझन जाय इसलिए 
भो स्त्री तलाक का विचार बहुत सोच-विचार के बाद ही मन में छायगी। माता 
के लिए बच्चा ही उसका सर्वस्व होता है, वह बच्चे के लिए सब-कुछ करने को 
तेयार रहती है, अपने को दुःख में गला तक सकती है। बच्चे का भविष्य 
कहाँ संकट में न पड़ जाय इसलिए भी तलाक की तरफ़ कदम बढ़ाते हुए भारतीय 
नारी सकुचायेगी। 

(च) भावात्मक कारणों से भी विवाह-विच्छेद कम होगा--विवाह- 
विच्छेद का कानून मुख्यतया स्त्री को समस्या का हल करना है, पुरुष तो अपनी 
समस्या हु करता ही रहता है। विवाह-विच्छेद का प्रभाव पुरुष के लिए उतना 
गम्भीर नहीं जितना स्त्री के लिए है क्योंकि पुरुष तो अपने काम-घंधे में लगे रहने के 
कारण अपने को भूल सकता है, स्त्री के लिए मानसिक-चोटों को भूलना कठिन है। 
इसलिए भी स्त्री इस सबसे गहरी मानसिक चोट से बचने का प्रयत्न करेगी। 


५५० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(छ) कानून का परिणाम उच्च-वर्ग में तलाक बढ़ना तथा निम्न-वर्ग में 
तलाक घटना होगा--जसा हम पहले दर्शा आये हें इस समय अवस्था यह है कि 
उच्च-वर्ग के हिन्दुओं में तलाक की प्रथा नहीं है, निम्न-वर्ग के हिन्दुओं में यह प्रथा 
है। अब क्योंकि तलाक का कानून बन गया है इसका परिणाम यह होगा कि उच्च- 
वर्ग के हिन्दू-परिवारों में जहाँ स्त्रियाँ प्रतिकल परिस्थितियों में संकटमय जीवन 
बिता रही थीं, वे इस संकट में से निकलन का प्रयत्न करेंगी, इसलिए उनमें तलाक 
कुछ-कुछ श॒ रू हो जायेंगे, परन्तु निम्न-वर्ग के हिन्दुओं में तो छोटी-छोटी बातों पर 
तलाक हो जाता था, उनमें अब नियन्त्रण हो जायगा, बे उन्हीं दक्ाओं में तलाक कर 
सकेंगे, जिनमें तलाक का कानन आज्ञा देता है, हर दह्षा में नहीं। इसका परिणाम 
यह होगा कि इन निम्न वर्गों में तलाक के कानन को कड़ी शत्तों के कारण तलाक को 
संख्या घट जायगी। 
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हिन्दू- ' म्बन 6 ५४८ 
-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--बाल-विवाह 
(0२08,:0५5 (0ााःटाए) शञात्त प्ताए0ए श4्ारारा4077 

-- 24र,9४ ४४७२ ७67) 
१. बाल, किशोर तथा युवा विवाह में भेद 
विवाह की आय को तीन भागों में बाँठा जा सकता है--बाल-विवाह', 
'किशोर-विवाह', तथा 'युवा-विवाह' । 'बाल-विवाह' का अभिप्राय किशोरावस्था 
से पहले का विवाह है। “किद्योरावस्था' से हमारा क्या अभिप्राय है? बालक में 
किशोरावस्था” तब श्रू होतो है जब उसमें वीर्य बनना शुरू हो जाता है, जब 
उसके वीय॑े से सन्‍्तान उत्पन्न हो सकतो है। बालिका में 'किशोरो-अवस्था' तब 
शरू होती है जब उसे मासिक-धर्म होने लगता है। इस दृष्टि से बाल-विवाह' को 
अवस्था वह अवस्था है जिसमें प्राणि-शास्त्र' को दृष्टि से प्रजनन नहीं हो सकता, 
'किशोरावस्था' वह अवस्था है जिसमें प्राणि-शास्त्र' को दृष्टि से प्रजनन हो सकता 
है। किशोरावस्था! एक तरह से प्राणि-श्ञास्त्रीय-अवस्था (80 6शांटका 
820 ) है, बाल्यावस्था' इस प्रकार को प्राणि-शास्त्रीय-अवस्था' नहीं है । इस 
किशोरावस्था के बाद एक तीसरी अवस्था आती है जिसे 'यवावस्था' कहते हूं । 
किशोरी-किशोर के रज-वीय॑ से सन्‍्तान तो उत्पन्न हो सकती है, परन्तु क्या वह 
हृष्ट-पुष्ट होगी, तन्वृरुत्त होगी ? अभी किशोर-किशोरो का केवल शारीरिक 
विकास हुआ है, वह विकास भी अभो प्रारम्भ हो हुआ है, अभो उनकी परिपकवा- 
वस्था नहीं आयो, मानसिक-विकस तो अभी बहुत होना बाको है। ऐसी अवस्था 
में, किशोरावस्था में विवाह करना उचित है था नहीं--यह समस्या है। 'किशोरा- 
वस्था' तो प्राणि-श्षास्त्रीय-अवस्था' (80]0209। 32०) है; पुवावस्था' 
में शरीर पक जाता है, विचार बन चके होते हें, अतः युवावस्था' इस वृष्टि से 
'सांस्कृतिक-अवस्था' ((०॥प्रा४ 82०) है। 'किश्ञोरावस्था' में विवाह हो 
या यवावरथा' में विवाह हो--इस प्रइन का वेज्ञानिक रूप यह है कि 'प्राणि- 
शास्त्रोष-आय' (8002708! 926) में विवाह हो, या 'सांस्कृतिक-आय' 
((प्रोपा» 226) में विवाह हो ? विवाह की आये के विषय में समाज-दास्त्र 
का मुख्य प्रइन यही है। 
२० बाल-विवाह ' 
इससे पहले कि हम अपने मुख्य विषय पर आयें, बाल-विवाह' ((06 
7/0777826) पर कुछ लिख देना अप्रासंगिक न होगा। अपने वेश में बाल- 
विवाह बहुत देर तक प्रचलित रहा है, और अब भी अनेक स्थानों पर प्रचलित है। 


पु ०२ भारत की जन-जातियाँ तया संस्थाएँ 


दूध पीते बच्चे-बच्चियों के यहाँ विवाह होते रहे हें । परन्तु यह समझना कि अपने 
देश के इतिहास में श्रू से ही यह प्रथा रही हे, ग़लत है। मोटे तौर १र किसी ३ 7॥ 
का इतिहास तीन भागों में बाँदा जा सकता है--आदि-युग, मध्य-युग तथातर ते व (4 - 
यूग। भारत का आदि-पुग वेदिक-युग था, सध्य-युग सन्‌ आदि स्मृतिकारों का 
यूग था, और वत्तंमान-युग हम सब का-जो आज हूँ उनका-युग है। वेदिक-युग में 
बाल-विवाह को प्रथा नहीं थी, मध्य-युग में यह प्रथा चलो, वत्त मान-युग में मौजद 
है, परन्तु शिक्षा के विस्तार तथा नवीन कानूनों के कारण इस प्रथा का अब लछोप 
होता जा रहा है, इसके स्थान में (किशोर-विवाह' तथा “युवा-विवाह' का प्रचार 
बढ़ता जा रहा है। 

(क) वेदिक-युग में बाल-विवाह नहीं था--बंदिक-युग में बाल-विवाह 
नहों था, इसके अनेक प्रमाण हें। बेद में लिखा है--ब्रह्मचर्यंण कन्या युवान 
बिन्दते पतिम्‌--कन्या ब्रह्मचयं धारण करने के बाद युवा' पति को प्राप्त होती है । 
यहाँ युवा'-शब्द का प्रयोग सिद्ध करता है कि बेदिक-युग में बाल-विवाह' तथा 
“किशोर-विवाह' न होकर यूवा-विवाह' होता था। वेद में एक दूसरे स्थल में 
आता है--सोम:ः प्रथमो विविदे गन्धरवों विविद उत्तर:। ततीयों अभ्निष्ट पति- 
स्तुरीयस्ते मनध्यजा:--अर्थात, कन्या का सबसे पहले 'सोम' से सम्पक होता है, 
फिर गन्धवं' से, फिर अग्नि! से, उसके बाद 'पुरुष' से। सोम” का अर्थ है 
शारोरिक-विकास'। पहले-पहल कन्या का शारीरिक-विकास होता है। 
उसके बाद उसका सम्बन्ध गन्धर्व' से होता है। 'गन्धवं' का अर्थ है--सोन्दर्य का 
स्वामी । इसका अभिप्राय यह है कि शारीरिक-विकास के बाद कन्या का सोन्दर्य 
निखरने लगता है, उसमें लालत-कलाओं का विकास होने लूगता है। इसके बाद 
कन्या के विकास में तीसरी अवस्था आतो है जिसे यहाँ अग्नि' कहा है। अग्नि 
को अंग्रेजी में (८8) कहते हूं। जसे जीव-जन्तुओं में मासिक-धर्म को गर्म 
होने का समय कहा जाता है--इसो तुतोय-अवस्था को यहाँ अग्नि-काल कहा 
है । इसके बाद कन्या पुरुष' को दी जातो है, उसका विवाह होता है। इस मन्त्र 
से भी स्पष्ट है कि बेदि क-काल में कन्या का विवाह बाल्य-काल में न होकर भमासिक- 
धर हो चकने के बाद होता था जिसे मंत्र में अभ्नि-कार कहा है। 

(ख) मध्य-यग में बारू-विवाह शुरू हुआ--वेदिक-काल के बाद सध्य- 
यूग आया। यह गह्मा-सुत्रों तथा स्मतिकारों का यग था। गह्दा-सूत्रों में लिखा 
है कि तरिनका-कन्या का विवाह करना चाहिए। नश्निका' का अर्थ हे जब वह 
नंगी फिरती हो, उसे अपने नग्न होने का भी शान न हो। बाल-विवाह का यह 
श्रीगणेश कहा जाता है, परन्तु महाभारत में १६ वर्ष को लड़की को नर्निका' 
कहा गया है और उसो के विवाह का विधान है । इसका अथ यह हुआ कि 
गह्ना-सुत्रों के समय तक बाल-विवाह प्रारम्भ नहीं हुआ था, स्मृतिकारों के समय 
इसका प्रारम्भ हुआं। स्मृतियों के यग को हस देश का सध्य-युग कहा जा सकता 
है। नर्निका-दब्द से बाल-विवाह का आभास अवश्य मिलता है। 
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इस मध्य-पुग में भारत को राजनतिक अवस्था अस्थिर हो गई थी। विदेशी 
लोग जहाँ-तहाँ से आक्रमण करने लगे थे। परिवार की रचना 'संयकत-परिवार' 
का रूप धारण किये हुए यो। जिस बालिका ने दूसरे घर जाना है, वहाँ जाकर 
सास-ससुर आदि संयुक्त-परिवार के भिन्न-भिन्न व्यक्तियों के बीच रह कर हर- 
एक से किस प्रकार बरतना होगा यह-सब सीखना है, उसे जितनी जल्दी-से-जल्दो 
घर से विदा कर दिया जाय जिससे उस घर को बातों को वह जल्दी सोख जाये-- 
यह भावना घर करने लूगी और बाल-विवाह का भ्री-गरणणेश हुआ । इन दिनों सती- 
प्रथा भी प्रचलित थो। पति के मर जाने पर स्त्री चिता पर चढ़ कर अपना अन्त 
कर देती थो। एसो सामाजिक-परिस्थिति में, जब पिता के मर जाने और माता 
के सतो हो जाने पर लड़को का कोई अभिभावक न बच रहे, लड़को की जल्दी शादी 
कर देना सनोवज्ञानिक दृष्टिट से माता-पिता के बोझ को हल्का करने का साधन था । 
कई लोग कहते ह कि मसलमानों के यहां आने से बाल-विवाह चला । उनका कहना 
यह है कि थे आक्रान्ता लोग बाहर से संनिकों के रूप में यहाँ आये थे, इनके बाल- 
बच्चे नहीं थे, ये इकले थे, इनको स्त्रियों को ज़रूरत थी। इनके धर्मं-प्रन्थों में 
लिखा था कि दूसरे को विवाहिता स्त्री तुम्हारे लिए हराम है, परन्तु अविवाहिता 
को तुम ले सकते हो । इन लोगों से अपनी कन्याओं को रक्षा करने के लिए मध्य- 
यग में हिन्दुओं ने छोटे-छोटे बालकों-बालिकाओं का विवाह करना शुरू कर दिया। 
जो-कुछ भो हो, यह स्पष्ट है कि बाल-विवाह को प्रथा वदिक-काल में न होकर 
मध्य-काल में प्रारम्भ हुई। इस समय भी विवाह के दो भेद रखे गये । एक तो 
संस्कार, दूसरा द्वि रागमन, गौना, डोली आदि। इसका अभिप्राय यह था कि राज- 
नतिक (?0॥004 )-अवस्थाओं को देख कर तो बाल-विवाह को प्रचलित 
किया गया, परन्तु प्राणि-शास्त्रीय ' (900ट/08। ) तथा सांस्कृतिक 
((प्रपा७)) दृष्टिकोण को भी भुलाया नहीं गया। इसी लिए तो असलो 
विवाह द्विरागमन, गौना, डोली आदि के बाद समझा गया। इस समय मन्त्र तो 
वही पढ़े जाते थे जिनमें युवावस्था के विवाह का विधान था, परन्तु मन्‍्त्रों के अर्थ को 
तरफ़ कोई ध्यान नहीं देता था, युवावस्थ। के मन्त्रों से ही बाल्यावस्था का विवाह 
कराया जाता था। वंविक-य्‌ ग में जो भन्त्र कन्या के देर के विवाह के (लिए समझे 
गये थे उन्‍्हों को तोड़-मरोड़ कर कन्या का छोटी आयु में विवाह किया जाने लगा। 
इसमें स्मतिकारों ने रास्ता साफ़ कर दिया। पुराणों ने भी इसी प्रकार की रागिनो 
अलापोी । कहाँ तो वेद-मन्त्रों में सोम-गन्धवं-अग्नि-सनुध्य का अभिप्राय, जसा हम 
अभो दर्शा आये है, कन्या के शारीरिक-विकास से था, कहाँ यह्‌ कहा जाब रूगा-- 
'रोमकाले त॒ संप्राप्ते सोमो भुक्ते तु कन्यकाम्‌ । 

रजःकाले तु गन्धर्वों वह्तिस्त्‌ कुचदशने।॥ 

तस्मादुदवाहयत्‌ कन्‍्यां यावन्नतुृमती भवंत्‌ -- 
..._ रोस निकलते ही सोम कन्या का भोग करता है, रजोदर्शंन होते ही गन्धर्व॑, 
स्तन प्रकट होने पर अग्नि--इसलिए ऋतुमतो होने से पहले हो उसका विवाह 
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कर दे। वेदमन्त्रों के सोम, गन्धर्व तथा अग्नि का यह विकृत अर्थ किया गया, परन्तु 
इस प्रकार का विकृत अर्थ करने का उद्देत्य उस समय को सामाजिक-परिस्थिति 
के अनुसार बाल-विवाह के अन॒कूल लोक-मत तेयार करना प्रतीत होता है। 

इस समय जो विचार-धारा चल पड़ो उसका नग्न रूप उस इलोक में दिखाई 
देता है जिसमें कहा गया है- आठ वर्ष की लड़को गौरी होती हे, नौ वर्ष को रोहिणी, 
दस वर्ष की कन्या कहलाती है, इसके बाद वह रजस्वला हो जाती है। लड़को के 
दस वर्ष को हो जाने के बाद जो पिता लड़की का विवाह नहीं करता वह हर मास 
उसका रुषिर पीता है!" । मुग़ल-काल में बाल-विवाह खब अच्छी तरह प्रचलित था । 
देहला वाल नामक एक यात्री ने दो बालकों के विवाह का वर्णन किया है जिन्हें घोड़े 
पर सहारा देकर बेठाया गया था और बरात में भी जिन्हें सहारा देकर घोड़े पर ले 
जाया गया था। अकबर ने बाल-विवाह को प्रथा बन्द फरने का प्रयत्न किया 
परन्तु वह निष्फल रहा।* 

(ग) वर्तमान-युग में बाल-विवाह--मध्य-यग के बाद वत्तंमान युग आया । 
इस यग में बाल-विवाह की प्रथा अपन शिखर पर जा पहुँची। माताएं दुधमुही 
बच्चियों के फेरे उन्हें अपनी गोद में उठाये देने लगीं। इस प्रथा के विरुद्ध आय॑- 
समाज तथा ब्राह्मो-नमाज न आवाज्ञ उठाई। अंग्रेज लोग यही कहते रहे कि वे 
किसो के धर्म में हस्तक्षेप करके किसी धर्म के लोगों को नाराज़ नहीं करना चाहते। 
१८९० में बंगाल में फलमणि नाम की एक लड़की का जो ११ वर्ष को थी, पति के 
सहवास द्वारा प्राणांत हो गया। उस पर जब अभियोग लरूगाया गया, तो उसने 
भारतीय दण्ड-विधान को वह धारा पेश को जिसके अनुसार सहवास के लिए १० 
वर्ष को आय मानो गई थी। इस प्रकार की घटनाओं से सरकार ने बालिका के 
विवाह को आय १० से १२ वर्ष करन का प्रस्ताव किया परन्तु इसका यहाँ की जनता 
की तरफ़ से घोर विरोध हुआ। इस विरोध के बावजूद आयु १० से १२ वर्ष कर 
दी गई। १८९१ में १० से १२ वर्ष आय बढ़ाते हुए इस बिल के प्रस्तावक श्री एन्ड्र य 
स्कोबल ने कहा कि राष्ट्र का आधिकार है कि जहाँ प्रजा के किसी वर्ग को रक्षा का 
प्रशन उपस्थित हो वहाँ हस्तक्षेप करे। पहले तो यह समझा गया कि इस प्रस्ताव 
के पास हो जाने के बाद बाल-बिवाह को प्रथा में बहुत-कुछ सुधार हो जायगा, परन्तु 
कुछ न हुआ, यह प्रस्ताव क्ागज़ पर ही लिखा रह गया, बाल-विवाह उसी तेजी 
से होते रहे। १९२५ में यह आयु बढ़ा कर १२ से १३ वर्ष कर दी गई, तब भी 
कुछ इने-गिन वकीलों को छोड़ कर इसका किसी को पता न चला, खास कर गाँवों 


१. अष्ट-वर्षा भवेद्‌ गौरी नव-वर्षा तु रोहिणी । 
दश-वर्षा भवेत्‌ कन्या अत ऊध्व रजस्वला ॥। 
प्राप्ते तु दशमे वर्ष यस्तु कन्यां न यच्छति । 
मासि-मासि रजस्तस्था: पिता पिबति शोणितम्‌ । (बहुचम स्मृति) 


२. भारतीय-संस्क्ृति और उसका इतिहास, पृ० ५५२--डा० सत्यकेसु 
विद्यालकार । 
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में उसी रफ्तार से बाल-विवाह होते रहे। ब्रिटिश-भारत में तो यह अवस्था रही, 
परन्तु देशी राज्यों में से बड़ौदा-राज्य ने इस दिज्ञा में विशेष प्रगति दिखलाई। 
वहाँ १९०१ में एक कानून द्वारा बाल-विवाह का निषेध कर के लड़कों की आय 
१६ और लड़कियों की १२ वर्ष कर दी गई। बहुत सालों बाद १९२९ में श्री हर- 
बविलास शारदा के उद्योग से ब्रिटिश-भारत को केन्‍्द्रीय-विधान-सभा में 'बाल- 
विवाह-निबंधक -विधेयक पेश हुआ जिसके अनसार विवाह के लिए लड़के की 
कम-से-कस आय १८ वर्ष तथा लड़की की १४ वर्ष निश्चितत की गई। १ अप्रेल 
१९३० से यह कानन सारे भारत में लागू हो गया। जिस समय यह विधेयक 
स्वीकृत हो कर अधिनियम बना उस समय देश में सत्याग्रह-आन्दोलन का भी प्रारंभ 
हुआ। सरकार सत्याग्रह-आन्दोलन को दबाने से इतनी लूग गई कि उसका 
शारदा-कानून की तरफ़ ध्यान हो नहीं जा सका, और इसो लिए इस क़ानन के 
बावजूद छोट लड़के-लड़कियों की श।दी जारी रही। 
३. बाल-विवाह के कारण 

बाल-विवाह हिन्दू-समाज में वंदिक-काल में नहीं था, पीछे के यग में यह 
क्यों शुरू हुआ--यह एक समस्या है। बाल-विवाह के निम्न कारण कहे जा 
सकते हू :-- 

(क) न्यून जन-संख्या का हत--बेदिक-काल में जो भी हालत थी यह 
स्पष्ट प्रतीत होता है कि उस समय बाल-विवाह नहीं था। 'ब्रह्मचर्येण कन्या यवान 
विन्दते पतिम्‌” का अर्थ है--ब्रह्मचयं पुरा करके कन्या युवा पति के साथ विवाह 
करती है। ब्रह्मचयं पूरा करने के लिए कन्या का पूरी आय का होना ज़रूरी 
है। यवा या युवति होने पर विवाह करन से सन्‍्तान उत्पन्न करने का समय बहुत 
थोड़ा रह जाता है, इससे सन्‍्तान कम उत्पन्न हो सकती हें। ऐसा प्रतीत होता है 
कि जब हिन्दुओं ने देखा कि उन्हें अधिक सन्‍्तानों को ज़रूरत है, देश को जन- 
संख्या कम है, तब उन्होंने सन्‍्तान उत्पन्न करन का समय बढ़ा देने के लिए बाल- 
विवाह का प्रारम्भ किया। कृबि-युग में एंसा करना स्वाभाविक भी है। कृषि के 
लिए जितने काम करने वाले हों, उतना अच्छा। अगर लड़के-लड़को को छोटी 
आय में शादी हो जातो है तो उन्हें जीवन-काल में अधिक सन्‍्तान उत्पन्न करने का 
मौका मिलता है। बड़ी उम्र में शादी करने से अगर पाँच सन्‍्तान होंगी, तो छोटी 
उच्र में शादी करने से सात-आठ हो जायेंगी, इसलिए हो जायेंगी क्योंकि सन्‍्तान 
उत्पन्न करने का समय अधिक रहेगा। सम्भव है, स्मृतिकारों ने अपने समय को 
अधिक सस्तान उत्पन्न करने की आवद्यकता को देख कर बाल-विवाह की 
व्यवस्था को हो । 

(ख) संयुकत-परिवार प्रथा ने बार-विवाह को प्रोत्साहन दिया--अपन 
देश में संप कत-परिवार की प्रथा रही है। संयुक्‍त-परिवार में हर व्यक्ति का लालन- 
पालन परिवार का काम होता है, व्यक्ति का नहीं। अगर वयक्तिक-परिवार हो 
व्यक्ति को अपनी आमदनो से परिवार का--स्त्री का, बच्चों का--पारून करना 


५५६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


हो, तब तो व्यक्ति जब तक कमान लायक न हो जाय, तब तक विवाह न करे, 
परन्तु संयक्‍त-परिवार-प्रथा में तो व्यक्त पर व्यक्तिरूप से कोई बोझ नहीं होता । 
हिन्दू-व्यवस्था में विवाह करना आवश्यक है, यह धर का अंग है। एसी हालत में 
जब (किसी पर वयक्तिक रूप में कोई बोझ नहीं पड़ता, इस धर्म-कार्य को जल्दो- 
से-जल्दी क्यों न कर डाला जाय ? यह मनोव्त्ति बाल-विवाह के लिए अत्यन्त 
सहायक रहो है। घर में अगर जल्दी बहु आ जायगी तो वह घर के इतन आदमियों 
के काम निबटाने में हाथ ही बंटायगी । फिर जितनो जल्दी आयगी उतना अच्छा, 
बच्ची को तो जिस किसो काम पर जोता जा सकता है, वह चूं-चरा नहीं करतो, 
बड़ी तो अकड़ भो सकतो है। 

(ग) मृगल-काल में बाल-विवाह आवश्यक हो गया--भुसलूमान विजेता 
बन कर भारत आये थे। बे अपन साथ बीबी-बच्चे तो लाये नहों थ। विजेता 
भो एसे जो हज़ारों की संख्या में इसो देश में बस गये । उनके लिए स्त्रियाँ कहाँ से 
आती ? इसी देश की स्त्रियों से तो वे विवाह कर सकते थे। उन्हें इस देश को 
स्त्रियों को लेने से कोई परहेज भी नहीं था, परन्तु हिन्दू अपनो स्त्रियों को उन्हें 
देने को तंयार नहीं थे। मुसलमानों के धमं में लिखा है कि दूसरे को विवाहिता 
स्त्री तुम्हारे लिए हराम है। हिन्दुओं को लड़कियाँ मुसलमानों के यहाँ न चली जाये 
इसलिए हिन्दुओं न अपनो लड़कियों का छोटो उम्र में ही विवाह करना शुरू कर 
दिया। इस प्रकार विवाह कर देन से वे विवाहिता मानो जाती थीं और उन्हें 
धामिक-बाधा के कारण मसलमान ले जाना उचित नहीं समझते थे। यह कारण 
बाल-विवाह प्रारम्भ होने के लिए तो कारण के रूप में नहीं कहा जा सकता, परन्तु 
इस कारण से मग़लर-काल में हिन्दुओं के लिए बआल-विवाह एक आवश्यक प्रथा का 
रूप घारण कर गया। 

(घ) अन्तर्जातीय-विवाहों के प्रतिबन्धक के तौर पर इसे अपनाया गया-- 
हिन्दुओं में अन्तर्जातीय-विवाह का निषेध है। ब्राह्मण ब्राह्मणों में शादी कर सकता 
है, दूसरी जाति में नहीं। दूसरी जाति में विवाह को अन्तर्जातीय-विवाह कहा 
जाता है, अन्तर्जातीय-विबाह का हिन्दू-प्रथा में निष्त है। अगर विवाह बड़ो 
'उमञ्र में किया जाय, ती लड़के-लड़कोी अपनो मर्जो से व्याह-शादों करन लगेंग, जहाँ 
चाहँगे करेंगे, जाति तोड़ कर भी करेंगे, और अगर जाति तोड़ कर करन लगें, 
तो माता-पिता के लिए धर्म-संकट उपस्थित हो जायगा। इस संकट को काटने के 
लिए भी बाल-विवाह एक उपयुक्त व्यवस्था जान पड़ी क्योंकि इस व्यवस्था के 
अनुसार बच्चों का एसी उच्च में विवाह कर दिया जाता था जब वे जानते ही नहीं 
थे कि यह क्‍या बला है। अन्तर्जातीय-विवाहों को सम्भावना को रोकतले के लिए 
बाल-वियाह ने सिद्धास्त्र का काम दिया। 

(2) स्मृतिकारों की व्यवस्था तथा रूढ़िवाद--स्मृतिकारों के पास अपनी 
युक्तितयाँ होंगी जिनके कारण उन्होंने बाल-विवाह का समर्थन किया, परू्तु इसमें 
सन्देह नहीं कि स्मृतियों में बाल-विवाह का विधान है। यह प्रायः सभी स्मृतियाँ 
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कहतो हे कि रजोदशं न से पूर्व ही कन्या का विवाह हो जाना चाहिए। हम बहद्यस- 
स्मृति का उल्लेख कर आये हें जिसमें लिखा है कि जो पिता दह् वर्ष के बाद कन्या 
का विवाह करता है वह उसके रजोदर्शन के हर मास के रज का पान करता है। 
ऐसी प्रबल व्यवस्था देने के उनके अपने कारण होंगे, परन्तु यह निश्चित है कि 
रजोवशंन के बाद कन्या का अविवाहिता रहना स्मृतिकारों को दृष्टिट में कलंक 
समझा गया है। गौतम ने यह व्यवस्था दी है कि रजोदशंन से पहले कन्या का 
विवाह कर देना चाहिए। उसने लिखा (१८।२२) है-- प्रदान प्रागतो:'-- 
अर्थात्‌ ऋतु-काल से पहले ही कन्या का विवाह कर दे। इसो सिलसिले में गौतम 
धमंसूत्र (१८।२४) में लिखा है--प्राग्वाससः प्रतिपत्तिरित्यके--शरोर को 
कपड़े से ढाँप कर रखने को ब॒द्धि पंदा होने से पहले ही कन्या को शादी कर दे। 
इंसी को नश्निका' कहा गया है--जब कन्या नंगी फिरती हो, उसे यह ज्ञान हो 
न हो कि वह नंगी है, तब उसको शादी कर दे। वंदिककाल में तो यवा होने पर 
शादी होती थी, लड़कियों का उपनयन भी होता था, फिर अगर छोटी उद्र में शादी 
कर दो गई तो उपनयन का क्‍या होगा ? इसका समाधान भी स्मतिकारों ने 
कर विया। हारोत ने यह्‌ व्यवस्था दी कि छोटी उच्र में लड़की का विवाह कर 
देना चाहिए, परन्तु विवाह से पहले नामसात्र को उसका उपनयन-संस्कार भी 
कर देना चाहिए। एसे विवाहों के लिए स्मतिकारों ने 'सद्योवध्‌-शब्द को रचना 
को जिसका अर्थ है--उपनयन होते ही वह वध्‌ बन गई। मन्‌ आदि स्मृतिकारों 
ने कहा कि लड़कों के लिए पढ़ना-लिखना क्या, विवाह हो उनके लिए एकमात्र 
संस्कार है, इस संस्कार में उनके सब संस्कार आ जाते हैं ।* जसे उपनयन में ब्रह्म- 
चारी अपने पिता के कुल के ग्र के कुल में चला जाता है, बसे विवाह के समय कन्या 
पितु-कुल से इवश र-कुल में चलो जातो हूं, जंसे ब्रह्मचारी गुरु के कुल में अग्निहोत्र 
के लिए समिधा लाता है, बसे कन्या इवश्र-कुल में रसोई-धर में अग्नि पर खाना 
बनातो है। इसलिए कन्या के लिए विवाह करना ही मानो उपनयन करता या 
वेदाध्ययन करना है। 

स्मृतिकारों की इन व्यवस्थाओं का रुढ़िवादो हिन्दू-समाज पर यह प्रभाव 
पड़ा कि बाल-विवाह यहाँ को सामाजिक-व्यवस्था का दृढ़ अंग हो गया और 
हिन्दुओं के मस्तिष्क पर यह अमिट प्रभाव पड़ गया कि उन्हें बचपन में हो लड़के 
लड़को का वियाहू कर देता चाहिए। 

(च) दहेज़ की प्रथा भी बाल-विवाह का कारण है--प्रथाओं के विषय 
में यह बात ध्यान रखने की है कि एक प्रथा दूसरी प्रथा से बंधो रहतो है। दहेज 
ओर बाल-विवाह को प्रथा का भो गठ-बंधन है । वहेश लड़के या लड़की के 
मुल्य के तौर पर विया जाता है। ज्यों-ज्यों लड़का बड़ा होता जाता है त्यों-त्यों 


१. वेवाहिको विधि: स्त्रीणां संस्कारों वैदिक: स्मृतः । 
पति-सेवा गुरो वास: गृहाथथोअर्निपरिक्तिया ।॥ (सनु० २६७) 
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उसकी अपनो हैसियत भो बढ़ती जाती है। हैसियत बढ़ने के साथ-साथ वहेजञ्ञ 
की मात्रा भी बढ़ती जाती है। दहेज की मात्रा अपनो शक्ति से बाहर न चलो जाय । 
इसलिए भी लड़को के माँ-बाप लड़की की जल्दो ही शादी कर देने को फ़िक्र में रहते 
हैं। कहीं एसा न हो कि लड़का इतनी हैसियत का श्ञादी से पहले ही हो जाय कि 
उसको हेसियत के मताबिक दाम ही न चुकाया जा सके । 

(छ) कौमाये भंग होने की आशंका भी बाल-वित्राह का एक कारण 
है--ऊपर बाल-विवाह के जो कारण कहे गये हैं, उनमें एक कारण यह भी कहा 
जा सकता है कि माँ-बाप को लड़की के कौमाय के विषय में अत्यन्त सतर्क 
रहना पड़ता है। कौमाय हिन्दू-विवाह की आधारभूत शर्त हे। अगर यह पता 
लग जाय कि अम्‌क कन्या का कौसार्य भंग हो चुका है तो उससे कोई विवाह करन 
को तेयार नहीं होता। ज्यों-ज्यों आयु बड़ी होती जाती है, त्यों-त्यों लड़की पर 
निगरानो बढ़तो जाती है, और कौमायं भंग होने को आशंका होने लगती है । 
स्मृतिकारों के समय कहा जाता था कि स्त्री में पुरुष की अपेक्षा काम कई गणा होता 
है। होता है या नहीं होता--यह तो स्मृतिकार जानें, परन्तु उनका कथन यहो था । 
सम्भव है इसी कारण वे समझते थे कि काम की अधि कता के कारण कन्याओं के 
कोमाय-भंग की आशंका बनी रहतो है इसलिए उनका शीषघ्र-से-शी प्र विवाह कर 
देना चाहिए। 

(ज) गौने का रिवाज--बाल-विवाह के सम्बन्ध में जितने आक्षेप किये 
जाते हें उन सब का प्रतिकार करने के लिए हिन्दुओं में द्विरागमन का रिवाज्ञ है 
जिसे गौना या म्‌ कलावा कहते हूं। विवाह तो बाल्यावस्था में कर दिया जाता है, 
परन्तु विवाह के बाद लड़को अपने माता-पिता के घर ही रहूतो हूं, पति के घर 
नहीं जातो, पति के घर तो तभी जातो है जब उसको उम्र बड़ी हो जातो हे । 
सम्भव है, यह गोने, मुकलावे या ट्विरागसन को प्रथा बाल-विवाह के गुणों का लाभ 
तथा अवगुणों का प्रतोकार करन के लिए चलाई गई हो। बाल-विवाह का यह 
गण था कि विवाहिता स्त्री को कोई मुसलमान अपने धर्म के कारण हाथ नहीं रूगा 
सकता था, बाल-विवाह से वहेज़ का दाम चढ़ा हुआ नहीं होता था। इसमें 
अवग॒ण यह था कि छोटी उमञ्र में ही विषय-भोग से शक्ति फा ह्रास होता था। 
गौने हारा इस दोष को दूर कर दिया गया--इसलिए बाल-विवाह्‌ के जो लोग 
विरोधी थे वे भी इसके विरोध में कुछ न कह सके और बाल-विवाह अपने समाज 
में निर्याध गति से चलता रहा । 

४. बाल-विवाह के लाभ 
बाल-विवाह का लाभ कभी रहा होगा, शायद वहू राभ जिसका हमने 
मुसलमानों से, जिस समय वे आक्रमण कर रहे थे, तब अपनी बहु-बेटियों को 
रक्षा करने के रूप में वर्णन किया, परन्तु जब मुसलूमान यहां बस गये, युद्ध को 
परिस्थिति न रहो, राज्य-व्यवस्था कायम हो गई, तब तो किसी को बहू-बेटी को 
वे भी यूं ही नहीं छेड़ सकते थे। यह आपत्कालीन-व्यवस्था के रूप भें रहा होगा, 
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परन्तु उसके बाद जब आपत्कालीन अवस्था बीत गई तब बाल-विवाह सिफ़ं प्रथा 
के रूप में रह सकता था, अन्य इसका कोई लाभ नहीं दीखता । 
हम पहले लिख आये हें कि विवाह की आय को तीन भागों में बाँटा जा 
सकता है--बाल-विवाह, किशोर-विवाह तथा युवा-विवाह। किशोर-विवाह 
उस आय का विवाह है जिसमें बालक-बालिका के शरीर में वीय॑ तथा रज उत्पन्न 
होने लगता है, परन्तु अभी उनका मानसिक-विकास नहीं हुआ होता । इस आय 
को प्राणि-शास्त्रीय-अवस्था' (800209] 82०) तो कहा जा सकता है, 
मानसिक-परिपक्वता' को आयु, युवावस्था को आयु या ऐसी आयु जिसमें मनष्य 
का सांस्कृतिक-विकास हो जाता हो-- सांस्कृतिक-आयु' ((४॥८४०४ 826) 
नहीं कहा जा सकता। इन दोनों अवस्थाओं से पहले को आयु में विवाह बाल- 
विवाह कहलाता है। यह तो विचार का विषय हो सकता है कि 'क्रिशोरावस्था' 
(800श02। 38०) में विवाह लाभप्रद है या युवावस्था' ((7/एा०] 326) 
में, परन्तु इस विषय पर तो कोई विचार हो नहीं हो सकता कि बाल्या- 
वस्था' ((80 2320) में विवाह का क्या लाभ है? बाल्यावस्था में विवाह से 
हानि के अतिरिक्त और कोई दूसरी बात हो ही नहीं सकती । किशोरावस्था 
के विवाह को बाल-विवाह नहीं कहा जा सकता, परन्तु अगर दब्दों के हेर-फेर में 
न पड़ा जाय, ओर कुछ देर के लिए किशोरावस्था के विवाह को बाल-विवाह 
कह दिया जाय, उस अवस्था के विवाह को जिसमें शरोर तो प्रजनन के योग्य हो 
चुका होता है, परन्तु मनष्य का मानसिक-विकास अभो अधूरा होता है, आयु के 
साथ उसका परिपाक होना होता है, तब बाल-विवाह के लाभ अवध्य हें, परन्तु तब 
बाल-विवाह के जो लाभ हे उन्हें किशोरावस्था के विवाह के लाभ कहा जा सकता 
है, बाल-विवाह के लाभ नहीं । किशोरावस्था के विवाह के लाभों पर हम 
किशोरावस्था पर लिखते हुए प्रकाश डालेंगे । बाल-विवाह को तो हानियाँ ही 
हानियाँ हूं, इनका लाभ कोई नहीं है। बाल-विवाह को हानियां क्‍या हूं ? 
५. बाल-बिवाह की हानियां 
बाल-विवाह तथा किशोर-विवाह को लगभग एक-सो हानियाँ हे। यह हम 
जगह-जगह स्पष्ट कर आये हें कि बाल-विवाह से हमारा अभिप्राय अपरिपक्व 
वरीर वाले व्यक्तियों के विवाह से है, किशोरावस्था के विवाह से हमारा अभिप्राय 
उस अवस्था के विवाह से है जब रज-वीय॑ प्रकट होने लगते हें परन्तु मनुष्य अभो 
मानसिक दृष्टि से अविकसित होता है। किशोरावस्था तथा उससे पहले के विवाह 
--दोनों को बाल-विवाह कहा जा सकता है। इसको हानियाँ निम्न हे :-- 
(क) वर-वधू के स्वास्थ्य का नाश--मानव-दरोर को अन्य किसी कार्य 
से इतनी थकावट नहीं आतो जितनी मंथन से आतो है। अधपके लड़के-लड़कियाँ 
जब अल्पाय में विवाह कर के मंथ्‌ न में प्रवत्त होते हें तब उनके शरीर, जो जीवन को 
उमंग से भरे रहने चाहिएँ, बचपन में हो थकावट की मार से मरे-से दिखाई देते हैं। 
इनके चेहरे य्‌ बावस्था में हो बुढ़ापे को शुरियों से म्रकझा जाते हें। बाल्यावस्था का 
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विवाह स्वास्थ्य का सर्वथा नाश कर देता है। अगर द्विरागसन, गौना या म्‌ कलाजे 
की प्रथा न होती तब तो हर युवा-युवति, जिनका बाल-विवाह हुआ है, शारीरिक- 
दृष्टि से तबाह हुआ पाया जाता, परन्तु द्विरागमन को वजह से बाल-विवाह का 
उतना दुष्परिणाम नहीं दिखाई देता जितना होना चाहिए। द्विरागसन के लिए 
कोई आय निश्चित नहीं है। विवाह के कभी चार, कभो छः, कभो दस साल बाद 
दिरागमन होता है, परन्तु अनक अवस्थ!ओं में वह बचपन में हो हो जाता है। 
जिन का गोना बचपन में हो हो जाता है उन पर बाल-विवाह के वृष्परिणाम शीघ्र 
अपना फल लाने लगते हूं। 

(ख) निबेल सनन्‍्तान--बाल्यावस्था में लड़के-लड़कियाँ पूर्णतया शारो- 
रिक तौर पर भी विकसित नहीं हो पाते, मानसिक-विकास तो उनका अभो हुआ 
ही नहीं होता । ऐसे माता-पिता जो स्वयं बच्चे हे किस तरह के बच्चे उत्पन्न 
करेंगे ? इन अविकरतित शरीर तथा अविकसित मन के बच्चों के बच्चे तो उनसे 
भी निर्बल होंगे, इसलिए बारल-विवाह को सब से बड़ी हानि यह है कि इससे देश 
निश्न ल व्यक्तियों से भर जाता है। हमारे देश के लोगों के अन्य देज्ञों के मुकाबिले 
में न कद हें, न शरोर का भराव है। इसका यही कारण हे कि इस देश की सन्‍्तान 
य॒वा पुदवों तथा स्त्रियों को सन्‍्तान न होकर बच्चों को सन्‍्तान है। 

(ग) स्त्रियों की अल्पायु में मृत्यु--सन्‍्तान उत्पन्न करने का सारा बोझ 
स्‍त्री पर होता है। अगर उसके प्रजनन के अवयव, गर्भावाय आदि पूर्णतया विकसित 
नहीं टुए, तो वह बच्चा कंसे पंदा करेगी ? यही कारण है कि अधि कांश बच्चियों 
के जब बच्चे होते हूं, तब वे सन्तान के प्रसव को सहन नहीं कर सकती और छोटो ही 
आय में चल बसती हैं। बाल-विवाह इस वेश की स्त्रियों की म्त्यु-संख्या बढ़ाने का 
एक बड़ा कारण है। 

(घ) बाल-विधवा होना--जेसे बाल-विवाह के परिणामस्वरूप स्त्रियों की 
म॒त्य हो जाती है, बसे ही बाल-विवाह के परिणामस्वरूप अति विषय-भोग करने के 
कारण पुरुष को आय क्षोण होती है और वह जल्दी हो बुड॒ढा हो जाता है, उसे रोग 
आ घेरते हें, और अपनी पूर्ण आयु भोगने के स्थान में कूच का डंका बहुत शोध 
बोल देता है। जब इस देश में बाल-विवाह नहों होते थे तब “'जोबेस शरदः 
शतम्‌---हम सौ बरस तक जोयें---यह घोषणा को जाती थी, आज इस कुप्रया का 
झिकार हो जाने पर इस देश में १९५१ को जन-गणना के अनुसार औसत आयु 
केवल ३९ वर्ष रह गई है। हमारे युवक अपने घरों को शीघ्र सूना कर देते हूँ 
जिसका परिणाम विधवाओं को संख्या का अधिक होना है। कुप्रथाओं की एक 
बिशेषता यह है कि वे एक-दूसरी कुप्रथा के साथ कारण-कार्य को शृंखला में 
बेंधी रहती हें। बाल-विवाह के साथ विधवाओं का होना भी इसो का एक 
उदाहरण है। 

(8) अनमेल जोड़ों का होना--बाल-जियाह में पति-पत्नी को एक-दूसरे 
को अमने का मोका तो होता गहीं। साता-पिता ने जो जोड़ी बचपन में 
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सिला दो। बड़े होकर इनका विकास किस दिशा में होगा--इसे कोई नहों 
जानता। परिणाम यह होता है कि बाल-विवाह के परिणामस्वरूप ऐसे बेमेल 
जोड़ दिखाई पड़ते हे जिन्हें देश कर आइचयं होता है कि इनकी कैसे निभती होगी । 
हिन्दू-परिवार में ही, जिसमें यह समझा जाता है कि विवाह तो ईश्वराघोन हे, इसमें 
सन्‌ष्य का अपना कोई बस नहीं, इस प्रकार के जोड़े दिखाई देते हूं, ओर प्रथा के 
बशोभत हो कर हो एं से जोड़ों के स्त्री-पुरुष एक-दूसरे को बर्दाइत करते हें। इस 
प्रकार के जोड़ों का जोवन परस्पर कलह में बीतता है, या ये लोग प्रथा के रुप में 
पति-पत्नी का जीवन व्यतीत करते हे, नहीं तो इनको प्राइवेट-लाइफ़ ओर होतो है, 
पब्लिक-लाइफ़ और होती है। ये दोनों शब्द ऐसे ही लोगों के लिए घड़े गये 
प्रतोत होते है । 

(च) अ्रधिक सन्तान का होना--बाल-विवाह हो जान के कारण पुरुष- 
स्‍त्री को सनन्‍्तान उत्पन्न करने का समय अधिक मिल जाता है। इस देश की 
समस्या अधिक जन-संख्या पर नियन्त्रण करने को है, बाल-विवाह के कारण तो 
जन-संख्या के बढ़ने का ही अन्देशा रहता है। अगर यह बढ़ती हुई जन-संख्या 
स्वस्थ हो, हुध्ट-पुष्ट हो, तब भी यह देश के किसी काम आये, बाल-वियाह से जन- 
संख्या भो बढ़तो हूं, साथ ही वह निर्बल तथा निकम्मी होतो है। 

(छ) वेयक्तिक-विकास का न हो सकना--जीवन अभी शुरू किया नहीं 
और बच्चों के सिर पर अपने बच्चों को देख-रेख को ज़िम्मेवारी आ पड़ी तो ऐसे 
साता-पिता का अपना विकास क्‍या हो सकेगा ? बाल-वियाह में अपनी तरफ़ 
ध्यान देने का तो समय हो नहीं सिल्ता। जब तक बच्चे अपने को संभालने 
रायक होते हूं, तब तक इनके सामने दूसरों को--अपने बच्छों को--संभालने 
को समस्या आ खड़ो होतो है। 

(ज) शिक्षा में बाधा--बाल-विवाह के कारण लड़के-लड़कियों को शिक्षा 
अधूरी रह जातो है। जब लड़का स्कूल-कालेज में पढ़ रहा हो तभी उसकी शादी कर 
दी जाय तो वह पढ़ना-लिखना एकदम छोड़ बेठता है। शिक्षा चलते-फिरते, 
खेल-तमाशा करते तो आ नहों जाती। प्राचीन-काल में विद्या प्रहूण करन के 
समय को ब्रह्मचयं-कार कहा जाता था। इस काल में पूरे संयम से रहना एक शर्त 
होती थो। यही कारण था कि वे लोग २४ वर्ष तक विद्याभ्यास करते थ। आज 
कश्सो उम्र में विजाह कर देने से बच्चे पढ़ना-लिखना छोड़ कर घर बेठ जाते हूं। 
इसमें आइचय को कोई बात नहों, यह स्वाभाविक है। 

(झ) आर्थिक क्षीणता--आरथिक-दृष्टि से बाल-विवाह मनुष्य को दीन- 
होन बना देता है। संयक्‍त-परिवार में तो अच्छचों के पालन का बोझ माता-पिता 
पर होता है, परन्तु आज के युग में जब परिवार को दिदा वेयक्तिक-परियार की 
तरफ़ जा रही है, छोटी आप में विवाह करने पर लड़का अभी अपने पाँवों पर तो 
खड़ा होने लायक हुआ नहीं होता, बच्छे पेदा कर लेता है। इसका स्वाभाविक 
परिणाम यह होता है कि उसका जोबन का स्तर गिरता जाता है, और आधथिक- 
रै६ | | 
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वृष्टि से वह दबा रहता है। यहो कारण है कि आज के यूग में जबकि आर्थिक 
जद्दोजहद बढ़ती जा रही है, बाल-विवाह अपने-आप कस होते जा रहे हें । 
बाल-विवाह वहाँ होते हें जहाँ संयकक्‍त-परिवार हों या जहाँ माता-पिता इतने 
सम्पन्न हों कि बच्चों को आथिक-समस्या का सामना न करना पड़े । 
६. बाल-विवाह का प्रतिरोध 

बाल-विवाह के दुष्परिणामों को देश में देर से अनुभव किया जाता रहा 
है। जितने सुधारक हुए सब ने इस कुप्रथा के विरृद्ध आवाज़ उठाई। राजा राम- 
मोहन राय, ईश्वरचन्द्र विद्यासागर, ऋषि दयानन्द--इन सब ने इस कुप्रथा को 
हटाने के लिए आन्दोलनों द्वारा जन-मत तेयार किया। बाल-विवाह के विरुद्ध 
आन्दोलन को दो समयों में बाँटा जा सकता है। एक तो १९२९ का बाल-विवाह- 
निरोधक अधिनियम है जिसे शारदा-एक्ट' भी कहा जाता है--एक तो इससे 
पहले का समय, दूसरा इस अधिनियम के स्वीकृत हो जाने के बाद का समय। 

(क) शारदा-एक्ट से पहले का समय--१९वां शताब्दी के प्रारम्भ में राजा 
रामभोहन राय तथा ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने जहाँ सतो-प्रथा के विरुद्ध तथा विधवा- 
विवाह के अतकल आन्दोलन किया वहाँ बाल-विवाह के विरुद्ध भो इन सुधारकों ने 
आवाज़ उठाई। उत्तरी-भारत में ऋषि वयानन्द ने इस दिज्ञा में जन-मत को 
जागृत किया। इस समय बाल-विवाह अपने जधन्य रूप में चला हुआ था। किसी 
भो आय में विवाह हो सकता था और किसी भो आय में विवाहित पति-पत्नी का 
यौन-सम्बन्ध हो सकता था। इन सब आन्दोलनों का परिणाम यह हुआ कि १८६० 
में जो भारतोय-दण्ड-विधान बना उसमें यह कानून बना दिया गया कि १० वर्ष 
से कम आयु की पत्नी के साथ मंथन करना अरझात्कार समझा जायगा ओर उसके 
लिए दण्ड दिया जा सकेगा। 

. () लड़की की विवाह की प्रायु १० वर्ष--१० वर्ष को आयु क्‍यों निर्षा- 
रित को गई ? इसका कारण सम्भवतः स्मृतिकारों के बचन थे, उनके आधार पर 
ही अंग्रेज़ी सरकार ने कम-से-कम १० वर्ष कन्या के विवाह को आय स्वीकार को, 
परन्तु यह आय भी बहुत न्यून थी। यह सब देख कर पारसो-सुधारक बहरामजी 
सलाबारी ने १८८४ में एक प्रार्थना-पत्र सरकार के पास भेज कर अनुरोध किया 
कि इस आय में परिवत्तं न करना अभीष्ट है क्योंकि सन्‍्तानोत्पत्ति के लिए यह आय 
अत्यन्त स्वल्प है। मरूाबारी का पत्र प्रान्तीय-सरकारों के पास सम्मति के लिए 
भेजा गया, इस पर काफ़ो बहस हुई, परन्तु अंग्रेज़ी सरकार ने वाव-विवाद के 
बाव यह तय किया कि हिन्दुओं के आन्तरिक मामलों में उन्हें हस्त-क्षेप नहीं करना 
चाहिए। मलाबारी का प्रयत्न एक समाज-सुधार क का प्रयत्न था, परन्तु उसका 
परिणाम कुछ न निकला। 

(॥) लड़की की विवाह की आयु १२ वर्ष--इस बीच १८९० में एक घटना 
घटो। एक बंगालो लड़की थी फ्लसणि दासो। उसका ११ वर्ष को आय में 
पति के साथ सहवास से देहान्त हो गया। पति पर पत्नो-हत्या का अभियोग 
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चलाया गया। उसने भारतीय-दण्ड-विधान' (02थ॥ ?८॥8।| (006) को 
वह धारा पेश को जिसमें पति-पत्नी के सहवास को आय १० वर्ष स्वीकार को गई 
थी। इस समय मलाबारी आदि के प्रयत्न से इस विषय पर फिर विचार हुआ और 
पति-पत्नी के सहवास की आय १० वर्ष से बढ़ा कर १२ वर्ष कर दी गई। इस 
कानन को सहवास-स्वोकृति-कानून! ((00507॥. 80०) कहा गया। पत्नी 
को विवाह के समय आय्‌ कम-से-कस १२ वर्ष होनी चाहिए--यह कानून १८९१ 
में बना। 

(7) लड़की की विवाह की आयु १४ वर्ष--कन्या के विवाह की आय 
१२ वर्ष भी बहुत थोड़ी थी, इसलिए १९२४ में सर हरिसिह गौड़ ने इस आयु को 
१४ वर्ष तक करने का केन्द्रीय-विधान-सभा में बिल रखा। यह बिल बहुत आगे 
नहीं बढ़ सका। फिर १९२७ में सर हरिसिह गौड़ ने दुबारा इस आद्यय का बिल 
पेश किया जिसके अनसार एक कमेटी बनाई गई जिसका नाम एज ऑफ़ कनसेंट 
कमेटी' (488 ० (078$४॥ (2०0८८) था। इस कमेटो ने यह मत 
दिया कि विवाह के लिए कन्या को १२ वर्ष को आयु हानिप्रद है, यह आयु कम-से- 
कम १४ वर्ष को होनो चाहिए। 

(7५) लड़की की विवाह की भायु १५ वर्ष--शारदा-एक्ट में तो लड़को 
की विवाह की आयु १४ वर्ष ही दी गई है, परन्तु बाद के संशोधनों के अनुसार यह 
आय अब १५ वर्ष कर दी गई है। 

(ख) शारदा-एक्ट के बाद का समय--उक्‍त कमेटो को सिफ़ारिशों के 
बाद श्रो हरविलास शारदा का बाल-विवाह-नि्षधक-कानून' ((7]0 ४779 26 
(८४ाथां।) 40०) केल्रीय-विधान-सभा में १९२९ में स्वीकृत हुआ जिसके 
अनुसार विवाह के समय लड़के की आय कस-से-कस १८ तथा लड़को को आय 
कम-से-कस १४ वर्ष होनी चाहिए। क्योंकि यह बिल हरविरास शारदा ने पेश 
किया था इसलिए इसे 'शारदा-एक्ट' कहा जाता है। इस कानन को मश्य बातें 
निम्न थीं :-- 

[ बाल-विवाह-निषधक-अधिनियम, १६२६ ] 

(क) विवाह की आयू--इहस कानून के अनुसार विवाह के समय लड़के को 
आयु १८ तथा लड़को की आयु १४ बबं* से अधिक होनी चाहिए। इस आय से 
कस आय वालों को बाल समझा जायगा और उस आयु में जो विवाह होगा 
उसे बाल-विवाह कहा जायगा। 

(ख) बाल-विवाह के लिए दण्ड की व्यवस्था--बारू-विवाह के लिए इस 
अधिनियम में भिन्न-भिन्न व्यक्तियों को जो बाल-बिदाह के अपराधी हूँ, भिन्न-भिन्न 
वण्ड देसे को व्यवस्था को गई है, जो निम्न है: 


१. लड़की के विवाह की श्राय्‌ू १९४९ में १४ से १५ वर्ष कर दी गई । 
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() १८ वर्ष से ऊपर तथा २१ वर्ष से नीचे की झ्रायु वाले को बाल- 
विवाह के लिए दण्ड--अगर कोई लड़का जिसकी आयु १८ वर्ष से ऊंची और २१ 
वर्ष से नीचो है, अगर वह १४ वर्ष से कम आय को कन्या से विवाह करेगा तो उसे 

१५ दिन का साधारण कारावास या एक हज़ार र० तक का जर्माना या दोनों 
दष्ड एक-साथ दिये जा सकते हूं । 

(४) २१ वर्ष से ऊपर वाले को बाल-विवाह के लिए दण्ड--अगर कोई 
व्यक्ति जिसकी आय २१ वर्ष से ऊँची होगी १४ वर्ष से कम उम्र को कन्या से 
विवाह करेगा, तो उसे तीन मास तक को साधारण कंद तथा जुर्माना किया जा 
सकता है। 

(४) बाल-विवाह के कराने में सहायकों को दण्ड--जो व्यक्ति बारलू- 
विवाह कराने, करने या इसमें सहायक होगा उसे तीन मास तक की साधारण 
कंद तथा जर्माना किया जा सकता है। 

(४) बाल-विवाह कराने वाले माता-पिता को दण्ड--जो. माता-पिता 
या संरक्षक ऐसे विवाह होने देंगे उन्हें ऐसा बाल-विवाह होने पर तोन मास तक की 
साधारण कंद तथा ज़र्माना हो सकता है। यह ज़रूरी नहीं कि इस प्रकार के विवाह 
के लिए बे स्वयं उत्त रदायों हों। ऐसे विवाह को स्वीकृति देना; हो जाने देना 
या उनकी असावधानी से एसा विवाह हो जाना अपराध कहलाने के लिए पर्याप्त 


है। 

(५) स्त्री को दण्ड नहीं मिलेगा--इस नियम के अन्तर्गत किसी स्त्री को 
कद का दण्ड नहीं दिया जा सकेगा। 

(५) प्रेज़ीडेंसी मजिस्ट्रेट या प्रथम श्रेणी का मजिस्टट जाँच करेगा-- 
इस अधिनियम के अन्तर्गत जो शिकायत होगी उसकी जाँच तथा उसके सम्बन्ध का 
मुकदमा प्रेज़ोडेंसी मजिस्ट्रेट या प्रथम भ्रणी के मेजिस्ट्रट को अदालत में ही चलू 
सकेगा, मिलली अदालत में नहीं। 

(ग) बाल-विवाह हो जाने पर वह त्याज्य (५००) नहीं होगा--अगर 
बाल-विवाह हो गया है तो कानून द्वारा उसे त्याज्य, अर्थात्‌ विवाह सम्पन्न ही नहीं 
हुआ, एसा घोषित नहीं किया जा सकेगा। विवाह तो वह माना जायगा, परन्तु 
उस विवाह के लिए दण्ड दिया जायेगा। 

- (घ) बाल-विवाह 'शापनीय' (अप्रसंशेय--]५०॥-००९27/240]6) अपराध 
है-इस अधिनियम के अन्तर्गत बाल-विवाह ऐसा अपराध है जो 'शातय्य' (प्रसंशेप- 
(०8729 06) अपराध नहीं, अपितु शापनीय' (]५०7-००४8772902८) अपराध 
है। इसको सूचना अगर कोई व्यक्ति पुलिस को देगा तभी इस पर कार्यवाही 
हो सकेगी, पुलिस अपने-आप इस अपराध पर कायवाही नहीं करेगी । 

(3४) एक वर्ष बाद कोई शिकायत नहीं हो सकती---इस कानन के अन्तर्गत 
जो भी शिकायत हो, वह एक साल के अन्दर-अन्दर ही हो सकती हूँ, एक साल के 
बाद कोई शिकायत नहीं सुनी जा सकती। 
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नोट--१९२९ के अधिनियम के बाद इस अधिनियम में संशोधन होते रहे हे 
तथा १९४९ के संशोधनों के अनुसार लड़के की विवाह-योग्य आयु तो १८ रही, 
परन्तु लड़की को विवाह-पोग्य आय १५ कर दी गई है। अब लड़को की विवाह को 
आयु १४ के स्थान में १५ वर्ष हो गई है। 

[बारू-विवाह-निषधक-अधिनियम की आलोचना] 

बाल-वियाह के निषेध का कानू न तो १९२९ में पास हो गया, परन्तु १९५१ 
को जन-गणना रिपोर्ट के अनुसार भारत में ५ से १४ बर्ष को आय के विवाहित 
पुरुषों को संख्या २८ लाख ३३ हज़ार थी, इस आयु की विवाहिता स्त्रियों की 
संख्या ६१ लाख १८ हज़ार थो, इस आय के विधुर पुरुषों को संख्या ६६ 
हसार तथा विधवाओं की संख्या १ लाख ३४ हज़ार थी । इसका अर्थ यह हुआ 
कि इस अधिनियम के पास होने पर भो बाल-विवाहों को संख्या पर्याप्त थी। 
इसका अर्थ यह नहों कि बाल-विवाहों पर इस कानन का कोई प्रभाव नहीं पड़ा। 
इस कान न के बनने के बाद से बाल-विवाह कम ज़रूर होने लूगे। पिछले दस वर्षों 
में १५ साल तक की विवाहिता स्त्रियों का अनुपात फुल विवाहिता स्त्रियों के 
अनू पात की तुलना में गिर गया है। उदाहरणार्थ, १९४१ में यह अनुपात ९.६ 
प्रतिशत यथा, १९५१ में यह गिर कर ७.४ प्रतिशत हो गया। इसका अर्थ यह हुआ 
कि इन दस सालों में स्त्रियों की विवाह की आय ऊंची हो गई, अर्थात्‌ बाल-विवाह 
कुछ कम हो गया। परन्तु फिर भी बारल-विवाह की जो संख्या हमने दी है वह 
सिद्ध करतो हे कि अभो इस विश्ञा में हमें सफलता नहीं सिल रही । सफलता न 
सिलमने का कारण उक्त अधिनियम का दोषपूर्ण होना है। उक्त अधिनियम में 
निम्न दोष हूं :-- 

(क) इस अधिनियम के अनुसार बाल-विवाह त्याज्य नहीं है--जसा हम 
ऊपर लिख आये हूं, इस अधिनियम के अनुसार बार-विवाह को सिर्फ़ अपराध 
घोषित किया गया है। यह घोषित नहीं किया गया कि विवाह हो जान पर उसे 
विवाह साना ही नहीं जायगा। अगर कानून में एंसो व्यवस्था होतो कि बाल- 
विवाह हो जाने पर भी वह विवाह नहीं भाना जायगा, त्याज्य (५०४) 
समझा जायगा, तब इस विवाह से लोग हट जाते। बारू-विवाह को सर्वथा 
रोकने के लिए इसे अपराध घोषित करना ही काफ़ो नहीं है, इसे त्याज्य' घोषित 
कर देता भी ज़रूरी है जिससे यह विवाह विवाह ही न माना जाय । ' 

(लख) बाल-विवाह ज्ञातव्य' अपराध नहीं है--बाल-विवाहु इसलिए भो 
नहीं रुकता क्योंकि यह 'शातव्य' ((08072206) अपराध नहीं है । 'शातव्य' 
अर्थात्‌ जिसकी पुलिस अपनो तरफ़ से निगरानी रखे। अगर यह अपराध पुलिस 
के दफ्तर में होता है और इसको कोई शिकायत नहीं करता, तो यह अपराध 
अपराध नहीं है। अब भला किसे पड़ो है जो बारू-वियाहों की खोज करके उनकी 
शिकायत कर दुश्मतो मोल लेता फिरे। कुछ समाज-सुधार क संस्थाएं समाज-सुधार 
के हयाल से एसा कर सकती हूं, परन्तु उनके पास भो कचहरी भुगतने के लिए समय 


५६६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


कहाँ है? एसी हालत में इसको स्वंधा रोकने के लिए इस अपराध को जबतक 
ज्ञातव्य' ((0272870]2 ) अपराध नहीं घोषित कर दिया जाता, तबतक यह 
अपराध रुकता नहीं दीखता । 

(ग) एक वर्ष बाद इस पर कोई कार्यवाही नहीं हो सकती--इस कानन में 
तोसरा दोष यह है कि विवाह हो जाने के एक बर्ष के अन्दर-हो-अन्दर इसके विरुद्ध 
कार्यवाही हो सकती हैं, बाद को नहीं। एक वर्ष तक कार्यवाही न होने देना कोई 
कठिन बात नहीं हूं, बाद को तो हो ही नहीं सकती । 

(घ) बाल-विवाह के लिए दण्ड बहुत साधारण है-- बाल-विवाह इसलिए 
भी ए कदम नहीं रुकते कि इसके लिए दण्ड-व्यवस्था में कुल १५ दिन का साधारण 
कारावास दिया जा सकता है। असल में, इतना दण्ड भो कोई नहीं देता, इससे 
दण्ड का भय किसी को नहीं है । 

७. किशोरावस्था का विवाह 

बाल-विवाह हिन्दू-समाज के शरोर में रोग के समान है, यह्‌ किसी आव- 
इयकता को पुरा करने के स्थान में हिन्द-समाज का अभिशाप बना हुआ है। विवाह 
के विषय में सिर्फ़ दो आयुओं को सम्मुख रखकर सोचा जा सकता है-- किशोरा- 
वस्था' जिसे हम 'प्राणि-श्ञास्त्रीय-अवस्था' (80]0शां८४ 228०) कह आये हैं 
तथा यूवावस्था' जिसे हम 'सांस्कृतिक-अवस्था' ((०॥ए४) 92८) कह आये 
हें। बाल-विवाह न तो 'प्राणि-श्षासत्रीय-आवश्यकता' (800टं८७ 76०6) 
को पुरा करता है क्योंकि इस समय सन्‍्तानोत्पत्ति के लिए शरीर का विकास नहीं 
हुआ होता, न यह 'सांस्कृतिक-आवश्यकता' ((7॥779] 76८0) को पूरा 
करता है क्योंकि इस समय मानसिक-विकास भी नहों हुआ होता। विवाह के 
सम्बन्ध में विकल्प केवल किशोरावस्था” तथा युवावेस्था के विवाह में रह 
जाता है जिनमें से पहली प्राणि-शास्त्रीय-अवस्था' है, दूसरी 'सांस्कृतिक-अवस्था 
है। इन दोनों अवस्थाओं में किस में विवाह करना उचित है, और इन दोनों में से 
जिसमें भी विवाह करना उचित है, उसमें विवाह के क्या लाभ हूं, क्या हानियाँ 
हैं? इसी प्रइन को दूसरे शब्दों में यो कह सकते हूँ कि विवाह जल्दी करना चाहिये 
या देर में, किशोरावस्था' में या यवावस्था' में, 'प्राणि-शास्त्रीय-आय' में या 

सांस्कृतिक-आय' में, १८-२० वर्ष की उच्च में या ३०-३५ वर्ष की उच्च में ? 
इस प्रकरण में पहले हम किज्ञोशबस्था' के विवाह के लाभ तथा हानियों पर, फिर 
'युवावस्था' के विवाह के लाभ तथा हानियों पर विचार करेंगे। 

[किशोरावस्था के विवाह के लाभ] 

(क) स्वभाव भप्रंनुकूल बनाया जा सकता है--- किशोरावस्था वह अवस्था 
है जिसमें लड़का-लड़की परिपक्व आयु के कहे जा सकते हें, जिसे हमने “प्राणि 
शास्त्रीय-अवस्था' कहा है, जिसमें वे दोनों सन्‍्तान उत्पन्न करन के योग्य तो होते है, 
परन्तु अभी उनका मासनसिक-विकास पूरा नहीं हुआ होता। शारदा-एव्ट में 
स्वोकार की गई लड़के को १८ तथा लड़की को १५ वर्ण की आय को किशोरावस्था 
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कहा जा सकता है। इस आयु सें विवाह करने का लाभ यह है कि इस आयु में 
लड़के-लड़को को आदतें, उनका स्वभाव बन रहा होता है, पूरा बन चुका नहीं 
होता। लड़का-लड़की इस आय में एक-दूसरे के साथ रह कर एक-दूसरे के अनुरूप 
बन सकते हूं। बड़ो आय में तो मनुष्य का अपना-अपना स्वभाव दुढ़ हो चुका होता 
है, उसमें वे अपने को एक-दूसरे के अनकल नहीं बना सकते, थोड़ी-योड़ी बात में 
झगड़ पड़ते हूं। लड़के-लड़को को आपस में ही अनुक्‌ लता पर्याप्त नहीं हे, लड़की 
ने तो ससुराल में जाकर बिलकुल नवोन परिवार के साथ मेल बनाना होता है। 
१५-१६ वर्ष की आय में लड़की अपनो सुसराल जाकर वहाँ के रीति-रिवाज़ तथा 
चलन के साथ आसानी से अपने को ढाल सकती है। 


(ख) देश को युवा पुरुष अधिक मिल जाते हैं--इसके अतिरिक्त इस 
आय में विवाह करने का दूसरा राभ यह है कि क्योंकि इससे सन्तानोत्पत्ति जल्दी 
शुरू हो जाती हे, इसलिए देर से विवाह करने की अपेक्षा इस आय में विवाह करने 
से सन्‍्तान अधिक होती हैं। अधिक सन्‍्तान होने का अर्थ है देश भ यवा पुरुषों 
तथा स्त्रियों को संख्या का अधिक होना। जिस घर में बालक-बालिका अधिक 
होंगे, वहां बच्चों को बच्चों के साथ खेलने का अवसर अधिक मिलेगा। बच्चे 
बच्चों के साथ रह कर हो खश रहते हूं। यू वावस्था में शादी होने से सनन्‍्तानोत्पत्ति 
का समय कम रह जाता है, इससे सन्‍्तानों को संख्या अपने आप कम हो जाती है, 
देशा में बालक-बालिका कम होन से युवा पुरुषों तथा स्त्रियों को संर्या भी कस 
रहती है । बालक-बालिकाओं को बच्चों के साथ समय बितान के स्थान से बड़ी 
उच्च के लोगों के साथ समय बिताना पड़ता है। अगर माता-पिता बहुत सुशिक्षित 
हों, तब तो ठीक, नहीं तो बच्चों का बड़ों के साथ रहना विकास के लिए उचित 
नहों बंता । बड़ी आय के विवाह में माता-पिता की ज़िम्मेदारी बहुत बढ़ जाती है, 
उन्हें अपने को इस योग्य बनाना पड़ता है कि वे सन्‍्तान के खेल-कव में साथ दे सके, 
उनके साथी हो सके। किशोरावस्था की शादी मे क्‍योंकि देश मे बच्चों की संध्या 
बढ़ने की सम्भावना है, इसलिए देश में युवक स्वतः बढ़ जाते हें, देश का बाता- 
वरण युवकों का वातावरण बन जाता है, आशा का वातावरण, उत्साह तथा उमंग 
का वातावरण | 


(ग) श्रनंतिकता नहीं फेलती--लड़कों की १८-२० के आस-पास ज्ञादी 
कर देने से अनेतिकता पर भी प्रतिबन्ध रूम जाता है। इस आय में लड़के-लड़की 
के शरीर में कुछ प्राकृतिक-परिवत्तंन होने ऊुगते हें; काम-वासना का उदय होने 
रूगता है, लेंगिक आकर्षण युवक तथा युवति को एक-दूसरे की तरफ़ खींचता है। 
इस अवस्था में अगर उन्हें देध उपायों से अपनी मनोकामना को पूरा करने का 
अवसर मिल जाय, तो थे अप्राकृतिक उपायों का अवरूम्बन नहीं करते, अन्यथा वे 
अनतिक उपायों का अवलस्बन करने रूगते हे और व्यभिचार की मनोवत्ति उत्पन्न 
हो जाती है। | 


५६८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(घ) ज़िम्मेदारी की भावना-इस आय में व्यक्षित प्रायः उच्छु लल होता है, 
किसी ज़िम्मेदारी को निभाना नहीं चाहता । यही कारण है कि इस आय में लोग 
काम करना नहीं चाहते, काम सिल भी जाय तो निठल्लापन ज़्यादा पसन्द करते 
हैँ। इस आय में अगर विवाह हो जाय, तो विवाह होते ही ज़िम्मेदारी का बोझ 
सिर पर आ पड़ता है, बच्छे होने रूगें तब तो जिम्मेदारी और अधिक बढ़ जाती 
है। अपने-आप को इस प्रकार जब मनध्य जिस्मेदारियों से घिरा पाता है तो कुछ- 
न-कुछ काम करता है, हाथ -पर पटकता है, और इस करने तया हाथ-पेर पटकने 
में हो कई लोग जोवन में बड़ो सफलता प्राप्त कर लेते हें। काम करना सफलता 
पान की कुंजी है। 


[किशोरावस्था के विवाह के दोष] 


(क) बलिष्ठ सनन्‍्तान का न होता--किशोरावस्था में 'प्राणि-द्ास्त्र' को 
दृष्टि से सन्‍्तान तो हो सकती है, परस्तु इस आयु मे किशो <-किशोरी का शारोरिक- 
विकास भो उतना नहीं हुआ होता कि इनको सन्‍्तान हुष्ट-पुष्ट हो। डा० कोवन 
अपनी पुस्तक साइन्स ऑफ़ न्‍य लाइफ़' में लिखते हें :--“जिवाह-योग्य आयु 
निश्चित करने में सब से बड़ी ग़छती यह को जातो है कि किशोरावस्था को 
विवाह-योग्य अवस्था समझ लिया जाता है। यह ग़रूत धारणा है। विवाह उन 
स्‍त्री-पुरुषों का होना चाहिए जो शारोरिक-दृष्टि से पूर्ण परिपक्व हों। पूछछ्ण- 
परिपक्वता का अभिप्राय यह है कि सानव-दरौर के प्रत्येक अंग का पूर्ण विकास हो 
चुका हो। जब किशोरावस्था आती है, तब वरीर को अस्थियों को परिपक्वता 
पूर्ण नहीं हो चुकी होती । अस्थियाँ हो तो शरीर के सब सं स्थानों को आधार हँ-- 
मांस-पेशियां, तत्तु-संस्थान, रघिर-संस्थान, प/चन-संस्थान““सभी तो अस्थियों 
के आधार पर लड़े हें। जब अस्थियों का पूर्ण परिषाक नहीं हुआ, तो प्रजननांगों 
का भी पूर्ण परिपाक नहीं हुआ । किशोरावस्था में प्रजनन के अंगों में जो परिपक्यता 
दष्टि-गोचर होती हे वह परिषाक का प्रारम्भ है, और इसके प्रारभ्भ होते ही 
प्रजनन प्रारम्भ कर देना उचित नहीं। शारीरिक-परिपाक पृर्ण न होने के कारण 
किशोरावस्था का विवाह उचित नहीं है।'' 

(ख) शिक्षा में रकावट--आजकलरू लड़के १८-२० वर्ष तथा लड़कियाँ 

१५-१६ वर्ष को आयु में शिक्षा ग्रहण कर रही होती हैं, कालेज में पढ़ रही होतो 
हूँ। इस आय में विवाह कर देने से उनकी शिक्षा में बाध। पड़ जाती है। आज के 
आर्थिक-संघर्ष के प॒ग में, और आगे क्‍या आर्थिक-रचना होने वाली है---पंजी- 
बादो, समाजवादी या अन्य-कोई वादी--ए से युग में सम्पन्न से सम्पन्न परिवार को 
अपनी लड़को को इतनी शिक्षा वे हो देनी चाहिए जिससे वहू अपने पाँवों पर खड़े 
होने योग्य हो जाय, ऐसे य ग में शिक्षा को बन्द करके विवाह कर देना स्वंधा अनचित 
प्रतीत होता है। किल्लोरावस्था में विवाह कर देन से शिक्षा रक जाती है। ऐसे 
लोग है जो विवाह करे हेस के बाद भो शिक्षा को जारो रखते हूं, परग्तु उनको 
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संत्या कम है। कम-से-कम विवाह के बाद शिक्षा को जारी रख सकना कई 
दृष्टियों से कठिन अवश्य हो जाता है। 

(ग) जन-संख्या की वृद्धि--जसा हम पहले लिख आये हे किशोरावस्था में 
विवाह करने से सन्‍्तान उत्पन्न करने का समय अधिक मिल जाता है, इसका 
परिणास जन-संख्या का बढ़ जाना है। आज तो अपने देश में जन-संख्या एक 
समस्या बनो हुई है, जो लोग मौजूद हूं उन्हें हो खान को नहीं मिल रहा, और 
बढ़ेंगे तो क्या हाल होगा ? इसो दृष्टि से परिवार-नियोजन आदि के कार्य-क्रम 
चलाये जा रहे हूं। एसी हालत में किशोर-विवाह जन-संख्या को बढ़ा कर देश के 
लिए एक समस्या बन सकता है। 

८. युवावस्था का विवाह 

'किशोरावस्थ7' के बाद युवावस्था' आती है। पुरुष २५ वर्ष तथा स्त्री 
१८-२० वर्ष के बाद युवावस्था में प्रवेश करतो हूं। इस अवस्था में विवाह करने 
के लाभ तथा हानियाँ क्‍या हे ? 

[युवावस्था में विवाह के लाभ] 

(क) ये विवाह अपनी पूरी ज़िम्मेदारी को समझ कर होते हें--२५ या 
इससे ऊँची आय के युवक तथा १८-२० वर्ष को युवति के विवाह का यहू लाभ है 
कि ऐसे विवाह खब देख-भाल कर होते हे, पुरुष तथा स्त्री की रज्ञामन्दी से होते हें, 
इसलिए इनकी ज़िम्मेदारी पति-पत्नी पर आ पड़ती है, माता-पिता पर नहा 
आती। अगर इन लोगों को आगे जाकर नहों बनती, तो वे किसो दूसरे को 
दोषों नहीं ठहरा सकते। 

(ख) शारीरिक-परिपाक की अवस्था--इस अवस्था में पुरुष तथा स्त्रो 
के अपने शरीर की जितनो वृद्धि होनी होतो है हो चुकतो है, इसलिए इस आय का 
विवाह सनृष्य के अपने शारीरिक-विकास में बाधा नहीं पहुंचाता। इस परिपक्व 
शरीर से जो सन्‍्तान होती है वह हुष्ट-पुष्ट होतो हे, तन्दुरस्त होती है। कच्चे 
शरीर से कच्ष्णी सन्‍्तान और परिपक्व शरीर से परिपक्व सन्‍्तान होना लाज़मी है। 

(ग) जन-संख्या पर नियन्त्रण --इस आयु में सन्‍्तान उत्पन्न करने का 
समय थोड़ा रह जाता है, इसलिए सन्‍्तान उतनी नहीं हो सकतीं जितनो बाल- 
विवाह या किशोर-विवाह में हो जाती हूं। आजकल परिवार-नियोजन के यग में 
यहू लाभ को बात है। 

[यवावस्था में विवाह की हानियाँ] 

(क) देर तक झंक्षट में फंसे रहना--यवावस्था के विवाह को हानि यह है 
कि क्योंकि ऐसे दम्पती की सन्‍्तान देर में होतो हे, इसलिए उन्हें देर तक दुनिया के 
झंझटों में फेंसे रहना पड़ता है। २६-२७ वर्ष में जिसकी पहली सन्तान होगी, 
वह अपनी पहली सन्‍्तान को ५० साल की आय से पहले काम-धंधे में लगा हुआ नहीं 
देख सकता। दो-चार ओर सन्‍तानें हो गई तो छोटे बच्चों को छोड़ कर ही दुनिया 
से कूज करना पड़ता है। | 


५७० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


(ख) बच्चों का समुचित-विकास नहीं हो पाता--प्रायः बड़ी उमञ्र को 
शादी के बाद सन्‍्तानें भो कम हो होती हें जिसका नतीजा यह होता है, कि इनके 
बच्चों को, खेल-कद के लिए, बच्चों के साथ जोवन बिताने का मौका नहीं मिलता । 
इनकी सनन्‍्तान माता-पिता के साथ ही दिन बिताती है। छोटे बच्चे और बड़ी उसञ्र 
के साथी--इसका इन बच्चों के विकास पर बहुत अच्छा असर नहों पड़ता। 
माता-पिता का स्तर बहुत ऊँचा हो, वे मनोविज्ञान के रहस्यों को समझते हों, 
तभी इनकी सन्‍्तान को जीवन की ठीक दिशा मिल सकतो है । 

(ग) समाज में वृद्धों की संख्या में वृद्धि--बड़ो उम्र के माता-पिता को 
सन्तान क्योंकि कम होती हूँ, अतः समाज में नव-यवकों को संख्या अपेक्षाकृत कम 
हो जातो है जिसके परिणामस्वरूप समाज में वृद्ध-पुरुषों के गम्भोर विचारों का 
आधिक्य हो जाता है। ए से समाज में नव-य वर्कों को आमोद-प्रमोद की अपेक्षा 
चारों तरफ़ वद्ध-पुरुषों की संजीदगी-हो-संजीदगी दिखाई देतो है। 

(घ) पति-पत्नी के सामंजस्य में कठिनता--इस आयु में जिनका विवाह 
होता है उनकी आदतें, उनका स्वभाव बन चुका होता है, पक चका होता है। 
एसे पति-पत्नी की भिन्न-भिन्न रुचियाँ तथा भिन्न-भिन्न स्वभाव होते हूँ। जबतक एक 
ही स्वभाव के लोग न मिलें तब तक ऐसे विवाहों में स्वभाव-भेद के कारण पार- 
स्परिक-संघर्ष अधिक हो सकता है। यह दूसरी बात है कि क्योंकि इस आयु में 
विवाह करने वाले विवाह करने को अपनो ज़िम्मेदारी को समझते हे इसलिए वे 
समझौता भी करने के लिए तेयार रहते हे, परन्तु इनका संघर्ष रहने को सम्भावना 
अधिक रहती है। 

९. किस आयु में विवाह करना चाहिये? 

ऊपर हमने जो-कुछ लिखा उससे स्पष्ट है कि बआाल-विवाह तो हर हालत में 
अनुचित है, किशोरावस्था के विवाह के कुछ हानि-लाभ हूँ, युवावस्था के विवाह 
के भी कुछ हानि-लाभ है, परन्तु इन दोनों की तुलना में किशोरावस्था तथा युवा- 
वस्था के बीच के विवाह अधिक उपयुक्त हेँ। जो लोग विवाह करने में उतावलो 
करते हूँ वे भो पछताते हें, जो ठीक जीवन-साथी मिलन की इन्तिज्ञार में हो बठे 
रहते हूँ वे भी पछताते हें। विवाह का ठीक आयु में हो जाना ही राभकर है। 


क्‍ ब्द 
हिन्द-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--विधवा की स्थिति 


(शर०्छाएशड (०ण्ाफाटाफ् ज्ाएप्त प्राए०9ए १४ए४३श५3५४७ 
“7009 4४४५५) 


१. विधवा-शब्द की परिभाषा 


हिन्दू-समाज में स्त्री को स्थिति पर विचार करते हुए विधवा की स्थिति पर 
बिचार करना आवश्यक है क्योंकि स्त्री को जो भी कष्ट होते हे उनमें सब से भयंकर 
कष्ट उसका वेधव्य-जीवन का है। विधवा -शब्द का क्‍या अर्थ है? संस्कृत में 
“'घव' पति को कहते हैं, वि! का अर्थ है--विगत । जिसका पति विगत हो जाय, 
समाप्त हो जाय, वह विधवा” कहलाती है। परन्तु पति के विगत हो जान मात्र 
से कोई स्न्नो विधवा बनी ही रहे--यह बात नहीं। अगर वह पति के मरने के 
बाद फिर विवाह कर लेती है, तो वहू विधवा नहीं रहती, सघवा हो जाती है। 
“जिधवा' कहलाने के लिए पति के मरने के बाद विवाह न कराना आवश्यक हे। 
खचिर-काल से हिन्दुओं में पति के मर जाने पर स्त्री के विवाह न करने की प्रथा चलो 
हुई है और बंधव्य' को यह संस्था स्त्री-जाति के अनेक कष्टों का कारण बनी 
हुई है। 

२. वेदिक-काल में विधवाओं को स्थिति 

आज हिन्दू-समाज में विधवा-विवाह नहीं होता, परन्तु बेदिक-काल में 
ऐसा नहीं था। ऋग्वेद १०.१८.८ में लिखा है--' एऐ लम्ब बालों वाली! उठ, 
तू उसका अवलम्ब लिये बंठी है जिसका जीवन चला गया है, भृत-जगत को छोड़ 
कर जीवित-जगत्‌ की तरफ़ आ। अपने पति को छोड़ कर उस व्यक्ति की पत्नी 
बन जो तेरा हाथ ग्रहण करने के लिए तेयार है।” अथववयेद* में १२.२.३९ में 
लिखा है-- जब स्त्री का पति मर जाता है तब उसे फिर दूसरा घर बसाना पड़ता 
है। इसो वेद के ९.५.२७वें * मंत्र में लिखा है--- जब स्त्री का पहुला पति मर जाता 
है और उसे दूसरा पति करना पड़ता है, तब अगर यह पड्चौदन-यज्ञ करती हु तो 


'ष्यपराल+कननसणननन-न-पनाा म। 0७०. ही “कमा फकगिगनिनापनानीणा ५»: 


१. ग्राह्मा: गृहाः सं सुज्यन्ते स्त्रिया यन्म्रियते पति: । 

ब्रह्मव विद्वानेष्यो३र यः क्रव्यादं निरादधत्‌ । (अथर्ब ० १२-२-३९) 
२. यः पूर्व पति वित्त्वाथान्यं विन्दतेउपरम । 

पण्चौदनं च तावजं ददातो न वि योषतः ॥ _ (अथर्ब० ९-५-२७) 





न अनिननीनीनीनीभ तन न न ++3०-.3०+.३८९६००». ५ ९०० व्कम्+-पा ज्ववाक, 
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वह पति से वियक्त नहीं होती ।” अथर्वंबेद ' के ९.५.२८ में लिखा है- दूसरा पति 
विधवा स्त्री के साथ पञ्चौदन-यज्ञ द्वारा विवाह कर के अपनी जाति म समानता से 
स्थान पाता है।' बेदिक-साहित्य का देवर -शब्द सिद्ध करता है कि इस काल सें 
विधवा को पति के मर जाने पर उसके भाई से विवाह करने का विधान था। 
दिवर' का.अर्थ है--द्वितीयों वरः इति देवर:'--जो दूसरा बर हो। पति के मर 
जाने पर उसका भाई दूसरा वर माना जाता है। 

इन वेद-मंत्रों से स्पष्ट है कि इस देश के अति-प्राचीन-काल में, जिसे बेदिक- 
कार कहा जाता है, विधवाओं के विवाह पर कोई प्रतिबन्ध नहीं था, पत्नी के मरने 
पर जैसे पति को विवाह करने का अधिकार था वंसे हो स्त्री को भो पति के मरले 
पर विवाह करने का वेसा ही अधिकार था। विधवा-विवाह करने वाली स्त्री को 
बेदिक-भाषा में 'पुनर्भ: कहा गया है। 

बेदिक-काल के आद महाभारत-काल तक विधवा-विवाह पर कोई रोक- 
टोक नहीं थी। उदाहरणाथं, अर्जुन ने एक विधवा से विवाह किया था और उस 
विवाह को सन्‍्तान का नास था--इरावान'--जो वेश्र संतान मानी गई. अवध 
नहीं । 

३. मध्य-यग में विधवाओं की स्थिति 

स्मृतियों का यग अपने देश के इतिहास का मध्य-यग है। इस युग में स्मृतियाँ 
लिखी गईं। स्मृतियों में कोई एक बात निश्चित रूप में नहीं पायी जाती । इस 
युग में विधवा-विवाह के पक्ष और विपक्ष में दोनों प्रकार की बातें पायी जाती हूं । 
क्योंकि इस यग से पहले के युग में विधवा-विवाह प्रथलित था इसलिए यहा यक्ति- 
युक्त प्रतोत होता है कि इस यग में जन-मत धोरे-धोरे विधवा-विवाह के विरोध में 
हो रहा था और इसलिए किसी स्मृति में तो पुरानी चलो आ रही बात का जि है, 
किसी में इस यग को लवीन विचार-धारा का ज़िक्र है और यही कारण है कि 
स्मृतियों में दोनों प्रकार के बिचार पाये जाते हैं। मनु-स्मृति * ९ अध्याय, १७६ इलोक 
में लिखा है-- यदि स्त्री अक्षतयोनि हो, उसका पुर्व-पुराष से पौन-सम्बन्ध न हुआ 
हो तो उसका पौनभंव पति से फिर विवाह-संस्कार हो सकता है।” मन-स्मृति ३ 
अध्याय, १६६ इलोक में पुनविधाह करने वाली स्त्रियों के अनेक पतियों का 
जिक्र किया गया है और इसी अध्याय के १५५, १८१ इलोकों में इन पुनविवाही 
स्त्रियों को सन्‍्तानों का जिक्र है। वसिष्ठ संहिता? में लिखा है--“अगर पति 
को मृत्यु के समय स्त्री का केवल मन्त्रों के उच्चारण से विवाह हुआ है और 


१. समानलोको भवत्ति पुन वापर: पतिः । 

यो३जं पञ्चोदनं दक्षिणाज्योतिषं ददाति ॥ (अथबं० ९-५-२८) 
२. सा चेदक्षतयोनि: स्थाद गतप्रत्यागतापि वा। 

पौनभेवेन भर्रा सा पुनः संस्कारमहंति। . (मनु० ९-१७६) 
३. 880०० 8000:5 एस 6 888, १४० >५, 9 92. 
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उसका पति से संयोग न हुआ हो तो उसका फिर से विवाह हो सकता है।” मध्य- 
यग में चन्द्रगप्त विक्रमादित्य ने अपने बड़े भाई के मर जाने पर उसको विधवा 
यहनो से ब्याह किया । 
वसिष्ठ तथा पराशर स्मृति" में लिखा है कि यदि पति गम हो जाय, मर जाय, 
साध बन जाय, नपुंसक हो या पतित हो जाय, तो उसका दूसरा पति किया जा सकता 
है। इस प्रकरण में मर जाने पर पुनविवाह का वर्णन स्पष्ट तौर पर पाया जाता है। 
मरने पर ही नहीं, जीवित रहते हुए भी अगर वह नपुंसक हो, घर छोड़ जाय, 
संन्यासो बन जाय तब भी स्त्री को इस स्मृति में पुनविवाह का अधिकार दिया 
गया हे। 
परन्तु जिस मन्‌-स्मति का हमने अभी वर्णन किया उसो मन्‌-स्मृति के अध्याय 
५ तथा इलोक १५७-१५८ में लिखा है--“विधवा को अपना शरीर सुखा देना 
चाहिए, उसे केवल फल-फूल-कन्द का सेवन करना चाहिए, उसे पति के मरने पर 
दूसरे पुरुष का नाम भी मुत्ष पर नहीं आने देना चाहिए और जिस प्रकार एक पति 
के प्रति निष्ठा वाली स्त्रियाँ तपस्था से जीयन व्यतीत करती हूं, बसे विघवा को भी 
अपने सृत-पति की निष्ठा में तपस्यामय जीवन बिता देना चाहिए । मध्य-यग में 
वात्स्यायन ने लिखा है कि विधवा अगर विवाह करतो है तो वह भोगिन है ओर 
कोई पुरुष विधवा से संसर्ग स्थापित करता है तो एक तरह से एक वेद्या से सम्बन्ध 
करता है। इस समय के स्मृति-पग्रन्थों में पुनविवाह्‌ करने वाली विधवा को पूर्व॑- 
पति को सम्पत्ति में अधिकार नहीं दिया गया। 
मध्य-यग को विचार-धारा अनिश्चित विज्ञार-धारा थी। इस समय 
'विधवाओं को स्थिति बिगड़ने की तरफ़ चल पड़ी थी यद्यपि निश्चित रूप में बिगड़ 
नहीं गई थी। विधवाओं के विधय में जो पुराने वेदिक-विचार थे थे अभी तक 
मौजूद थे, रूप्त नहीं हुए थे, परन्तु लप्त होने को तरफ़ बढ़ रहे थे। यही कारण 
है कि इसे हम संक्रान्ति-काल कह सकते हैं, संधि-काल कह सकते हूँ। संक्रान्ति या 
संधि में पुरानी आवाज़ ज्ञान्त नहीं होती, नई आवाज़ इतनी उम्र नहीं होती, 
इसलिए दोनों प्रकार की बातें चलतो हूँ । 
४. मध्य-यग के बाद विधवाओं की स्थिति 
वेदिक-युग में विधवाओं को विवाह को आजा थी, सध्य-युग में दुविधा को 
अवस्था पेदा हो गई, परन्तु १०-११वीं शताब्दी से तो इस देश में उक्तत-जाति के 
हिन्दुओं में विधवा-विवाह का सर्वथा निर्देध किया जाने लूगा। १श१वाँ शताब्दी 
के भारत में विधवाओं के विवाह की स्थिति क्या थी, यह अछूबनी के लेख से स्पष्ट 
होता है। अलबनी ने लिखा है-- अगर किसो स्त्री के पति का देहान्त हो जाय तो 


१. नष्ट म॒ते प्रत्नजिते क्लीवे च पतिते पतौ। 
पंचस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यो विधीयते॥ 
““पराक्षर स्मृति, अ० २, इलोक ३० । 
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यह दोबारा शादी नहीं कर सकती । उसके सम्मुख केवल दो मार्ग हँ--या तो बह 
आजोवन विधवा रहे, विवाह न करे, या पति के साथ चिता में भस्म हो जाय | 

मध्य-यग के बाद से विधवाओं की स्थिति दिनोंदिन बिगड़ती चलो गई। इस 
काल से लेकर सती-प्रथा के काल तक विधवाओं की जो दुर्दशा रही उसे विधवाएं 
ही जानती हैं। १८९२ में एक सामाजिक-कान्फरेस हुई जिसमें बस्जई के किन्‍्हों 
काशीनाथ गोविदनाथ ने अपने प्रान्त में विधवाओं के साथ किये जान वाले बर्ताव 
का वर्णन करते हुए कहा--“ विधवा होते हो उसके सिर के बाल नाई उस्तरे से 
मूंड डालता है। वह बचारी रोतो है, चिल्लाती है, परन्तु सब बेकार। एक 
साल तक लज्जा के मारे वह घर से बाहर नहों निकल सकतो । उसे अपशकुन 
का कारण समझा जाता है। यह समझा जाता है कि विधवा अपने किसी वुध्कर्म 
के कारण परमात्मा के क्रोध का शिकार हुई है। अगर आप कहीं बाहर जान लगे 
हैं और विधवा सामने दोलख पड़ी, तो कुछ देर ठहर कर लोग काम पर जाते हैं, 
ताकि इस बुरे दाकुन का प्रभाव न पड़े। विधवा के लिए ऐसो स्थिति बना दी गई 
है कि उसके हृदय में सदा एक ही विचार घर कर लेता है, यह्‌ विचार कि कब वह 
बनारस जाकर गंगा जी में ड्ब कर अपने प्राण त्याग दे। विधवा को जीवित 
रहते हुए जिन यन्त्रणाओं को सहन करना पड़ता है वे उसके सती हो जाने से कहाँ 
ज्यादा हूं।' 


५. उन्नीसवों शताब्दी में विधवाओं की स्थिति-- 
सती-प्रथा' तथा 'विधवा-विवाह' 

(क) सती-प्रथा--मध्य-यूग में बिधवा को विवाह न करंने देने को जो 
विचार-घारा चल पड़ी उसका अन्त सती-प्रथा में हुआ। अलबनो का उल्लेख 
हम अभी कर आये हूं। सतो-प्रथा अलब्ूनो से भी पहले चल पड़ो होगी। इस 
काल के स्मृतिकारों ने यहाँ तक लिखा कि अगर स्त्री पति के साथ मर जाती है, तो 
उस का स्थान स्वर्ग में होगा ओर वह अपने पति तथा पिता के कुल की तोन पीढ़ियों 
को तरा देगी। कुछ इस शास्त्रीय विचार से तथा कुछ लोग विधवा की सम्पत्ति 
को हड़प लेने के विचार से सती-प्रथा का समर्थन करने रलूगे। स्त्रियों में स्वभाव से 
त्याग की भावना प्रबल होती हैँ, अतः बहुत बार तो वे स्वयं सती हो जाती थीं, 
बहुत बार उन्हें ज़बदंस्ती भी सतों किया जाता था। अफ़ीस खिला कर विधवा 
को बेसुध कर दिया जाता था, और चिता में आग दे देने के बाद अगर वह लपटों 
से भाग निकलना चाहती थी, तो लम्बे-लम्ब बाँसों से उसे चिता में धकेला जाता 
था। मुसलमान बादशाहों ने, विशेष कर मुहम्मद तुग़छक और अकबर ने इस प्रथा 
को बन्द करने का प्रयत्न किया, परन्तु उन्हें सफरूता नहीं मिली। अंग्रेज़ों के 
राज में यह प्रइन बड़े जोरों से उठा। उस समय के गवर्नर-जनरल रॉर्ड बेंटिक ने 
८ नवस्बर १८२९ के अपने एक नोट में लिखा--/हर साल सेकड़ों निरपराष 
अबलाओं को आग को रूपटों की भेंट होते वेखना, और ऐसा तब होना, जब हम 
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इस प्रथा को कानून से बन्द कर सकते हे, मेरी अन्तरात्मा को दारुण व्यथा पहुँचाता 
है; परन्तु यहाँ के लोग कहते हें कि अगर इस प्रथा को बन्द करने में राज्य ने हस्त- 
क्षेप किया, तो विद्रोह हो जायगा, ब्रिटिश-शासन को जड़ें हिल जायेंगी। यह सोच 
कर इस प्रथा को कानून द्वारा बन्द कर देन की भी हिम्मत नहीं होती ।”” लॉड 
बेंटिक का कहना था कि सिर्फ़ उसके शासन-काल में केवल बंगाल में ८०० सती 
हुई। इस सम्बन्ध में राजा राममोहन राय ने बड़ा आन्दोलन किया। १८११ में 
उनकी भाभी को ज़बदंस्तो सती किया गया था। इसका दारुण दृश्य हर समय 
उनको आंखों के सामने नाचा करता था। अन्त में उन्होंने प्रण कर लिया कि ये 
इस प्रथा का अन्त करा कर छोड़ेंगे। सती-प्रथा को बन्द न करन के लिए कट्टर- 
पन्थियों ने बहुत-से हस्ताक्षर कराकर एक आवेदन-पत्र भेजा, राजा राममोहन राय 
ने इन कट्टरपन्थियों का ज़बदंस्त उत्तर लिखा और सिद्ध किया कि सती-प्रया 
शास्त्रों के अनुसार कोई धामिक-प्रथा न होकर बर्बरतापूर्ण नर-हत्या है। अन्त 
में, ४ दिसम्बर १८२९ को रेग्यलेदान १७ के अनुसार लॉड बेंटिक ने विधवा को 
सतो करना या विधवा का सती होना कानन द्वारा दण्डनीय घोषित कर दिया। 
तब से सती-प्रथा बन्द है। 

(ख) विधवा-विवाह--सती-प्रथा का अन्त होने के बाद भी विधवा की 
स्थिति में कोई विशेष परिवर्तन न हुआ। पहले बह आग में ज/वित जल जाती थी, 
अब वह समाज में जोतो रहती हुई जलती रहतो थी । यह जीवन पहले जीवन से भी 
बदतर था। भस्म हो जाने पर उसको यंत्रणाएं समाप्त हो जाती थीं, जोवित रहने 
पर उसकी यंत्रणाओं का अन्त नहीं होता था, क्योंकि उसे विवाह का कोई अधि कार 
न था। उसका जीवन एक दासता का जीवन था, वह घर में जोवित-जागृत 
अपदकुन के तौर पर जिन्दा थी। जसे सती-प्रथा के विरुद्ध राजा रामसोहन राय ने 
आन्वोलन उठाया बे से विधवा-वियाह के पक्ष में ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने आन्दोलन 
खड़ा किया। ईश्वरचन्त्र विद्यासागर ने कई आवेदन-पत्रों पर हस्ताक्षर करवा 
कर उन्हें सरकार के पास भिजवाया। पक्ष में २५ आवेदन-पत्र आये जिन पर 
५,००० हस्ताक्षर थे, जिनमें विधवा-विवाह को कानन का रूप देने को माँग थी. 
तो विपक्ष में ४० आवेदन-पत्र आये जिन पर ६० हज़ार हस्ताक्षर थे। फिर भी सर 
जे० पी० प्रान्ट के उद्योग से विधवा-विवाह का कानन २५ जलाई, १८५६ में बन 
गया जिससे विधवा को विवाह करने की आज्ञा दे दी गईं। इसमें सन्देह नहीं कि 
कानन बन जाने पर भी अभो तक हिन्दू-समाज में विधवा का विवाह करना अनुचित 
ही समझा जाता है। क्‍ 

इस यूग में विधवा-विवाहु के सम्बन्ध में जो वाद-विवाद उठा उसमें जनता ने 
बहुत दिलूचस्पो दिखलाई। कट्टर-पन्थियों के अनुसार कलियुग सें पराशर- 
स्मृति को प्रामाणिक साना जाता है-- कलो पाराशरी स्मृति: --और इसी स्मृति 
में विधवा-विवाह का बहुत बड़े शब्दों में समर्थत किया गया है। ईद्वरचन्द्र 
विद्यासागर मे १८५५ में पराशर स्मृति तथा अन्य शास्त्रों के प्रभाणों के आधार पर 
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(विधवा-विवाह' पर एक पुस्तिका प्रकाशित की जिसमें सिद्ध किया कि विधवा- 
विवाह शास्त्रों के अनकल है। इस पुस्तक ने हिन्दू-जगत में सनसनो मचा दी । 
एक सप्ताह में पुस्तक की दो हज्ञार प्रतियाँ बिक गईं । दूसरे संस्करण को ३ हज़ार 
और तीसरे संस्करण को १० हज़ार प्रतियाँ हाथों हाथ-निकल गईं। उस समय पढ़ें- 
लिखे लोग कितने कम थे इसे देखते हुए इस विषय को इतनो प्रतियाँ बिक जाना इस 
बात का द्योतक है कि इस प्रइन पर हिन्दू-जनता में कितनी जागरूकता उत्पन्न हो 
गई थी। सती-प्रथा के आन्दोलन में तो ब्रिटिश शासकों का भी हाथ था, परन्तु 
विधवा-विवाह आन्दोलन में तो सिर्फ़ भारतीय-जनता का हाथ था। इस समय 
विधवा-विवाह-कान न क्या बन--उसको रुप-रेखा यहाँ देना अप्रासंगिक न होगा। 
विधवा-विवाह-कानन निम्न था:-- 


६. विधवा-विवाह-कानून (२५ जुलाई, १८५६) 


“क्योंकि ईस्ट इण्डिया कम्पनो के आधोन क्षेत्रों की दीवानी अदालतों के 

काननों के अनसार हिन्दू-विधवा क्योंकि वह पहले एक विवाह कर चकी थी, इसलिए 
दूसरा विवाह कानन के अनुसार नहीं कर सकती और अगर कर ले तो उसको इस 
विवाह से उत्पन्न सन्‍्तान अवध मानो जाती है ओर एसी सन्‍्तान पंत्‌ृक-सम्पत्ति को 
पास की अधिकारिणी नहीं होतो, और क्योंकि कई हिन्दुओं का विश्वास है कि 
यद्यपि यह बात प्रया के अतृकल तो है परन्तु धर्म-दास्त्रों के अनक्ल नहीं है और 
वे चाहते हू कि जो लोग प्रथा के विपरीत हिन्दू धमं-शास्त्रों के अन॒कूरू अन्त- 
रात्मा से निर्दिष्ट विधवा-विवाह के इस मार्ग को अपनाना चाहें, उन्हें किसी 
प्रकार को काननो बाधा का सामना न करना पड़े, और क्योंकि यह न्यायसंगत है 
कि इस विचार के हिन्दुओं को ऐसी कानूनी बाधा से जिसको वे शिकायत करते हें, 
म॒क्‍त कर दिया जाय, और क्योंकि इस बाघा के हटाने से समाज में नंतिकता बढ़ने 
की आशा है ओर समाज के कल्याण को सम्भावना है, इसलिए यह काम्‌न बनाथा 
जाता है: 
:.... “कि हिन्दू-कानन या हिन्दू-कानून को किसी प्रथा के बावजूद अगर कोई 
हिन्दू-स्त्री विवाहित होने या मंगनो होने के बाद पति के मर जान पर विवाह करती 
है, तो, न तो उसका दूसरा विवाह और न इस दूसरे वियाह से उत्पन्न सन्तान रो र- 
कानसो मानो जायगी। 

“(के विधवा को अपने पूर्व पति की सम्पत्ति में से गुआरा पाने, बसीयत से 
या अन्य किसी प्रकार से उसकी सम्पत्ति में हिस्सा पाने के सब अधि कार उसके दुबारा 
विवाह करने पर समाप्त हो जायेंगे, बशतें कि मृत-पति ने स्वयं उसे स्पष्ट रूप सें 
दुबारा शादी करने का अधिकार न दे दिया हो। वह पहले पति की सम्पत्ति में 
हिस्सा पाने को दृष्टि से मृत समझो जायगी और मत पति को सम्पत्ति विधवा 
स्‍त्री के जीवित रहते उन व्यक्तियों को मिल जायगी जो म्‌ त-व्यक्ति के उत्तराधि- 
कारी होंगे। नम 
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“कि अगर हिन्दू-विधना विवाह कर ले, और अगर मुृत-पति ने अपनी वसीयत 
द्वारा अपनी विधवा स्त्री या किसी अन्य व्यक्ति को अपने बच्चों का गाडियन 
निश्चित नहीं किया, तो म्‌ृत-व्यक्ति का पिता, पितामह या मृत-व्यक्ति की माता 
या दादी या मृत-व्यक्ित के बंध का कोई पुरुष हाईकोर्ट में प्रार्थता-पत्र दे सकता है, 
कि उसे इन बच्चों का गाड़ियन बनाया जाय और कोर्ट उसे इन बच्चों का उनकी 
बालकपन की अवस्था में न्‍्यायानकूल गाडियन बना सकेगी। अगर इन बच्चों के 
नाम एसी कोई जायदाद नहीं होगी जिससे इनका भरण-पोषण तथा शिक्षा चरू 
सके तो गाडियन बनने के इच्छुक को या तो इन बच्चों के भरण-पोषण तथा शिक्षा 
चला सकते को ज़मानत देनो पड़ेगी या बच्चों की विधवा माता की इच्छान सार 
गाड़ियन निडश्चितत किया जायगा । 

“कि उक्त विधवा को पति के अतिरिक्त किसो अन्य ख्रोत से अगर कोई 
जायदाद मिल सकती है तो विवाह करने पर उस जायदाद के मिलने में कोई बाधा 
नहीं पड़ंगी। 

“पक्ष विधवा के विवाह-संस्कार को कानूनी सानने के लिए वह सब विधि 
मान्य होगी जो ऐसी लड़की के विवाह के समय मान्य होती है जिसका पहला ही 
विवाह होता है, विधवा-विवाह के लिए अन्य किसी प्रकार के संस्कार की आवश्य- 
कता नहीं होगी । 

“कि अगर पुनविवाह करने वाली विधवा नाबालिग़ होगी जिसका दिरा- 
गन नहीं हुआ, तो उसे अपने पिता की आज्ञा के बिना विवाह करने का अधिकार 
नहीं होगा और अगर उसका पिता जीवित नहीं है तो उसे दादा की आशा लेनी 
होगी, वह भी जीवित नहीं हूँ तो माता की, बहू भी नहों है तो बड़े भाई की, वह भी 
नहीं है तो निकटतम किसी जोवित पुरुष-सम्बन्धी को आशा लेनी होगी।* 


७. बहरामजी मलाबारो का नोट 


“विषवा-विवाह-कानून' तो बन गया, परन्तु प्रथा के विदद्ध चलने को लोगों 
को हिम्मत नहीं हुई। ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने इस दिश्ञा में उत्साह से कार्य 
करना प्रारम्भ किया। उनके उद्योग से ७ दिसम्बर १८५६ को पहला विधवा- 
विवाह किया गया । उन्होंने इस दिशा में जन-मत लेयार करने तथा जनता को 
सार्ग दर्शाने के लिए अपने पुत्र का विधाह भी एक विधवा से किया। अस्थई में 
डा० भंडारकर से अपसी विधवा पुत्री का विवाह किया, परन्तु इन विवाहों से जनता 
में कोई उत्साह नहीं पेदा हुआ। शंकराचाय ने सारस्वत-श्राह्मणों को प्रेरित किया 
कि थे डा० भंडारकर का बहिष्कार कर दें। यह सब अवस्था देख कर बसम्बई 
के बहरामजी मलाबारी ने एक नोट लिखा जिसमे हिन्दू-विधवया को दयनीय 
दशा की तरफ़ सरकार का ध्यान आकर्षित किया। 

सती-प्रथा के निरोध के २७ वर्ष बाद विधवा-विवाह-कानन पास हुआ, 
इस कानूम के पास होने के २८ साल बाद मरूाबारी ने १५ अगस्त १८८४ को अपना 
३७ 
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नोट लिखा जिस का शीर्ष क था बाधित-बेधव्य' (200९06 ५४४00ए॥०000 ) । 
मलाबारी ने इस नोट में कहा :--- 

“यह आइचर्यजनक प्रतीत होता है कि दुनिया को हिन्दू-विधवा के साथ 
किये गये सामाजिक-विषभता के व्यवहार का पता नहीं चलता। मेरा विचार 
है कि इसका कारण यह है कि इस विषम व्यवहार की शिकार स्त्री है। स्त्री का 
स्वभाव ही ऐसा नहीं कि अपने पर किये गये अत्याचारों की दुहाई दे, भले हो थे 
अत्याचार कितने भीषण हों । हिन्दू-स्त्री शिकायत करना जानती ही नहीं, करती 
भी हैतो न के बराबर, परन्तु जो उसकी इस न के बराबर शिकायत को जानते हें, 
उन्हें पता है कि असल में यह शिकायत कितनी बड़ो है. . .हिन्दू माता-पिता के लिए 
नव-योजना पुत्री के विधवा हो जाने के समान कोई दुर्भाग्य ही नहीं हो सकता, 
परन्तु ऐसे दुर्भाग्य का रोना अनेक घरानों में देखा जाता है। इस प्रकार जब 
बाधित तौर पर किसी स्त्री को विधवा का जोवन व्यतीत करना पड़ता है, तब उसके 
परिणाम भी भयंकर होते हें। इन परिणामों को देख कर सिर लज्जा से झकाना 
पड़ता है। हरगाँव और हर शहर में एसी लज्जापूर्ण घटनाएं होती है, होती नहीं 
तो उनके होने की सम्भावना बनी रहती है । ऐसी घटनाओं के होने पर क्या किया 
जाय ? समाज इन्हें दबा देता है, छिपा लेता है, और जब कभी कोई ऐसी घटना 
पुलिस के हाथ पड़ जाती हैँ, तब पुलिस को अपनी कामुकता का खला खेल खेलने 
या रिश्वतस्नोरी का अच्छा मौका मिल जाता है। भश्रण-ह॒त्याएँ भी इसी अवस्था 
का परिणाम हें। जो घटनाएँ आँखों के सामने आ जाती हें उनकी अपेक्षा 
छिपी घटनाएँ बीसियों गणा अधिक हूं। कहा जाता है कि विधवापन की अवस्था 
को आवद्यक बराई के तौर पर समाज को स्वीकार कर लेना होगा। परन्तु 
प्रशझन यह है कि क्‍या हिन्दू-समाज से इस बुराई को आवश्यक बराई के तौर पर 
स्वीकार कर लिया है? मेरा कहना है कि शिक्षित हिन्दू-समाज ने इसे स्वीकार 
नहीं किया। शिक्षित-हिन्दू-समाज के व्यक्ति अपने समाज में इस कलंक को सहन 
नहीं कर सकते, वे चाहते हे कि विधवा को विवाह की पूरी स्वतंत्रता हो, उनके 
समाज की नतिक-रक्षा इसी से हो सकती है। परन्तु फिर हिन्दू-समाज इस बुराई 
को दूर क्‍यों नहीं कर सकता ? इसका म॒ख्य कारण यह है कि हिन्दू-समाज जात- 
पाँत के बन्धनों से इस प्रकार जकड़ा हुआ है कि यह इन अंधनों को झटका देकर 
तोड़ नहीं सकता। जो छोग किसी भी हिन्दू-प्रथा को तोड़ते हें उन्हें जाति- 
बहिवकृत कर दिया जाता है, बिरादरी से अलग कर दिया जाता है। जाति-च्यत 
होने तथा बिरावरी से निकाले जाने को वे मृत्यु से भी भयंकर समझते हें। मेरा 
प्रशन यह है--क्या जात-बिरादरी को अधिकार है कि वह व्यक्ति को ऐसे कार्य के 
लिए बहिष्कार आदि का दंढ दे सके जिस कार्य को सरकारी तौर पर काननी 
घोषित किया जा चुका है? सरकारी कान्‌न ने विधवा को अग्नि-ज्वालाओं 
में से निकाल कर, उसकी रक्षा करके उसे विवाह करने का अधिकार दिया। 
क्या जात-बिरादरी इस अधिकार को विधवा से छोन सकती है? शास्त्रों 
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में विधवा को विवाह करने का अधिकार दिया गया है। स्पष्ट शब्दों में समस्या 
का रूप यह हैः: सरकार विधवा को विवाह करने को आज्ञा देती है, जात- 
बिरादरी आज्ञा नहों देती, सरकार ओर जात-बिरादरी की टक्कर है, हमें यह्‌ 
निर्णय करना होगा कि सरकार प्रबल है या जात-बिरादरो प्रबल है। इस 
सम्बन्ध में सरकार को निर्णय करना होगा : (१) कि कोई हिन्दू लड़को जो 
नाबालिग है अपनी इच्छा के विरुद्ध विधवा रहने के लिए बाधित नहीं की जा सकेगी, 
(२) जिन अवस्थाओं में सन्देह दीखता हो, उनमें सरकार की तरफ़ से इस बात को 
जानने का प्रबन्ध किया जायेगा कि यह विधवा अपनी इच्छा से वंधव्य का जीवन 
बिता रही है या जात-बिरादरी के डर से वह विवाह नहीं करती, (३) प्रत्येक 
विधवा को, चाहे वह किसी आय की हो, अधिकार हो कि वह्‌ सरकारी अधिकारियों 
से जाति-बहिष्कार आदि सामाजिक अत्याचारों की शिकायत कर सके और 
ज़रूरत पड़े तो उसे सरकारी वकील देन, कोर्ट-फ़ोस माफ़ करने, अदालत में पेश 
न होने आदि की सुविधाएं दी जायें, तथा (४) पंडित-पुरोहितों को विधवा- 
विवाह करने वाले किसी व्यक्ति के बहिष्कार करने का फ़तवा देने का अधिकार न 
हो । 
मलाबारी के नोट पर ब्रिटिश सरकार ने विचार-विमर्श किया और वह इस 
परिणाम पर पहुँची कि वह जात-विरादरी की बातों में हस्त-क्षेप नहीं कर सकती 
और मलाबारी का नोट एक नोट के तौर से समाप्त हो गया। इसमें सन्देह नहीं 
कि बहरामजी सलाबारी ने विधवा को स्थिति सुधारने के लिए जो परामशं 
दिये थ वे बहुमूल्य थे और उनके अनुसार चलने से विधवा की स्थिति में पर्याप्त 
सुधार हो सकता था। 


८.. वर्तमान हिन्दू-समाज में विधवा की स्थिति 


इसमें सन्देह नहीं कि विधवा अब सती नहीं होतीं, कहीं-कहीं विधवा-विवाह 
भी उक्त कानून के अधीन होने रूगे हे, फिर भी हिन्दू-समाज में विधवा की स्थिति 
शोचनोय है। विधवा को पारिवारिक, सामाजिक, धामिक तथा आर्थिक स्थिति 
क्या है--हस सब पर विचार करने से विधवा को हिन्दू-समाज में यथार्थ-स्थिति 
का शान हो जाता है। 

(क) विधवा की परिवार में स्थिति--जिस स्त्री को परिवार के सब लोग 
विवाह होने के बाद सिर पर उठा लेते हे, उसो के विधवा होते ही सब लोग उसे सिर 
से पटक देते हे। जो घर की रानी बन कर आती है वह विधवा होते ही घर की 
दासी से भी बदतर हो जाती है। एक ही व्यक्ति की उसी परिवार में इतनो 
विपरीत स्थिति विधवा के अतिरिक्त अन्य किसी की नहीं होती । पहले परिवार 
के सब लोग जिसे फूलों की तरह हाथों-हाथ उठाते थे, उसी को विधवा होते ही नागिन 
कहने रूगते हैं । विधवा होने के बाद स्त्री परिवार के किसी शभ-कार्य में भाग नहीं 
ले सकती, बह एक तरह से परिवार का अंग नहीं रहती। अगर वह परिवार का 
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अंग रहती भी है तो उसका काम बर्तन साफ़ करना और रसोई बनाना रह 
जाता है। 

(ख) विधवा की समाज में स्थिति--हिन्दू-समाज में स्त्री की जो भी 
स्थिति है, अपने पति के कारण है, स्वतंत्र रूप से उसकी कोई स्थिति नहीं। यह 
विचार हिन्दू-समाज में स्त्री के हर पहल को, उसको हर प्रकार की स्थिति को 
प्रभावित करता है। विधवा की भी क्या सामाजिक-स्थिति है ? पति को समाज 
में जो स्थिति थी वही तो उसकी सरुत्री की भी समाज में स्थिति थी ? पति न रहा 
तो उसकी पत्नो की भी सामाजिक-स्थिति कसे रह सकती है? यह विचार 
विधवा को सामाजिक-स्थिति का आधार है। तभी सामाजिक उत्सवों, त्यौहारों 
में विधदा को इन सामाजिक-कार्यों से अलग रखा जाता है। वह खल-कद नहीं 
सकती, हँस कर बात नहीं कर सकती, आभूषण नहों पहन सकती, अच्छा कपड़ा 
नहीं ओढ़ सकती, काजल, बिन्दी, चूड़ियाँ उसे हटा देनी होती हें क्योंकि समाज 
इन सब बातों को ब्रा मानता है। बंगाल तथा मद्रास में तो विधवा को उस्तरे से 
बाल मुंडवा देने होते हें। शुभ-कार्यों में विधवा का सामाजिक-कार्यों से दूर रहना 
ही उचित समझा जाता है। 

(ग) विधवा की धामिक-स्थिति--धारमिक-दृष्टि से विधवा का काम 
संसार के धंधों को छोड़ कर धर्म-कार्य में ही लगे रहना समझा जाता है। वह जप 
करे, तप करे, उपवास करे, अपने तन को क्षीण करे, किसी सांसारिक-प्रलोभन को 
पास न आने दे--यही विधवा के लिए उचित समझा गया है। इसीलिए हिन्दुओं 
के धर्म-क्षेत्रों में विधवाओं की संख्या अधिक पायी जाती है। 

(घ) विधवा की ग्राथिक स्थिति--आर्थिक-दृष्टि से हिन्दू-विधवा अत्यन्त 
असहाय अवस्था में होतो है। आजकरू हर-एक माता-पिता अपनी लड़को को 
बी० ए०, एम० ए० कराना चाहता है--इसका मुख्य कारण यहो है कि वे अपनो 
लड़की को दुघंटना हो जाने पर अपने पाँवों पर खड़े होने लायक बना देना चाहते 
हैं। अगर विधवा अधशिक्षित हो और विवाह न करे, तो उसके सामने घर के 
अन्य सदस्यों की दासी बन कर जीवन बिता देने के सिवाय कोई रास्ता नहीं रहता । 
जो लोग नौकरानी की तलाद में रहते हे, वे चाहते हे कि उन्हें कोई विधवा सिल 
जाय जिसका आगा-पीछा न हो, जो जन्मभर उनकी सेवा करती रहे। हिन्दू- 
समाज में विधवाएँ आटा-दाल पीस कर, दूसरों को रसोई बना कर या इसी प्रकार 
को अन्य कोई सेवा कर के अपना निर्वाह करती हें। 

९. विधवाओं को संख्या 

हिन्दू-विधवाओं की संख्या इततो अधिक है कि उसे देखते हुए अपने देश के 
कल्याण कारी-शज्य के लिए इसे एक समस्या समझना आवश्यक है। १८९१ तथा 
१९५१ सें अपने देश में जिधवाओं की जो संख्या थी वह निम्न तालिका से स्पष्ट हो 
जायगी। इस तालिका के महत्त्व को समझते हुए ध्यान रखना होगा कि इन दोनों 
सालों में यहाँ की जन-संल्या में पर्याप्त भेव है :-- 


-#बगनपमपा५-पलबलका नाककलग का पाताचताण, पनधाडिमयण।फख ख क्‍िननननननननकन न जा कण. 
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१८९१ तथा १९५१ में आय-क्रम से विधवाओं की संख्या 
| 


आय १८०९१ । १९५१ 

५ वर्ष से नीचे. १०,१६५ लि 
५ से १४ वर्ष तक ः १,९२,६१० १,३४,००० 
१५;से २४ ,, | ८,२६, ३४७ ८,२७,००० 
र५से ३४ ,, २३,९७,१३८ . २१,२९,००० 
३५ से ४४ १) । ३८,५५,७८४ . २३८,७९, ००० 
डपएसे ५४ ,,.,. ४१,९८,१२४ ५४,१२,००० 
५५ से ऊपर । ५८,४२,९६३ , ९४,३०,००० 


विधवाओं की ऊपर जो संख्याएं दी गई हे उनमें ५ से १४ वर्ष की विधवाओं 

की संख्याएं विशेष महत्त्य की हे। ५ वर्ष से कम आयु में विधवा हो जाना तो इस 

देश की हो खासियत है। १४ वर्ष तक अन्य देशों में विवाह नहीं होता, इस देश में 

१४ वर्ष तक विधवाएँ भी हो जातो हे। तीचे १९३१ की जन-गणना के अनुसार 

१ वर्ष की, २ वर्ष की, ३ वर्ष की, ४ वर्ष की, ५ वर्ष की और इसी प्रकार आगे की 

आयु की विधवाओं की संख्या दी गई है जिससे इस देश की विधवाओं को समस्या 
पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है । १९३१ में विधवाओं की संख्या निम्न थी :--- 


१९३१ में विधवाओं की संख्या 


_ आय [|  विबवाजकीसख्या 


०-१ वर्ष १,५१५ 
१०२ ,॥ १,७८५ 
२-०३ ॥ ३,४८५ 
शैे+४ हु ९५,०७६ 
४-५ ,, | १५,०१८ 
५०-१० कं । १,०५,४४९ 
१००१५ ,, १,८३,९९८ 
॥ ५-२ ० !) ५, १४, ३९४ 
२००२५ ,, ८,४६,९५९ 


विवाह की असलो आयु २०-२५ वर्ष के रूगभग होती हे, परन्तु इस 
आयु तक अपन देश में लड़कियाँ विवाह कर के विधवा भो हो जाती हूं। इस 
स्थिति को धवलते की ज़रूरत है। 


१०. विधवाओं की इतनी संख्या होने का कारण 
अपने देश में विधवाओं की, और विशेष कर के बाल-विधवाओं की, 
इतनी भारी संख्या होने के तीत कारण प्रमुल हे--बाल-विवाह का होना, वदध- 
विवाह का होना तथा विधवा-विवाह का ते होता । 


५८२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


(क) बाल-विवाह का होनता--इस देश में बाल-विवाह के कारण छोटी 
आयु में लड़के-लड़कियों की शादी हो जाती रही है। ईसा से ४००-५०० वर्ष 
बाद का समय स्मृतिकारों का समय कहा जाता है। तब से बाल-विवाह का 
प्रचलन शुरू हुआ और अब तक बाल-विवाह की संस्था हिन्दू-समाज में बनी हुई 
है। स्मृतिकारों के कथनानुसार प्राप्ते तु दशम वर्ष यस्तु कन्यां न यच्छति। सासि 
मासि रजस्तस्या:पिता पिबति शोणितम्‌ ।।-जो पिता कन्या को दस वर्ष की आयु 
के होने पर उसका विवाह नहीं करता वह उसके हर मास होने बाले रजोधमं के 
रुधिर का पान करता है'। दस वर्ष क्यों कहा--इस सम्बन्ध में भी स्मृति में लिखा 
है-- अष्टवर्षा भवेद्‌ गौरो नववर्षा तु रोहिणी । दशवर्षा भवेत्कन्या अत अध्ये 
रजस्वला ।।'- आठ वर्ष की लड़की को गौरी कहते हूँ, नो वर्ष की लड़की को रोहिणी 
कहते हें, दस वर्ष की लड़की को कन्या कहते हें, दस वर्ष के बाद कन्या रजस्वला हो 
जाती है।' रजस्वला होते ही उसका विवाह कर देना चाहिए। इस प्रकार 
विवाह कर देने का परिणाम था कि अगर उनका पति कारणवश मर जाता था तो 
वे बच्चियाँ विधवा कहलाने लगती थीं और इसी लिए १८९१ की जन-गणना के 
अनसार ५ वर्ष से भी कम आयू की १०,१६५ एवं ५ से १४ वर्ष के बीच को आय की 
१,९२,६१० विधवाएं थीं । 

(ख) वृद्ध-विवाह का होता--विधवाओं की हिन्दू-समाज में इतती भारी 
संख्या होने का दूसरा कारण अनमेल-विवाह है। अपने देश में बुड़ढे जिनका एक 
पैर कब्र में है, शादी का स्वाँग रचते देखे गये हें। इसमें दक्षियानूसी प्रन्थों का उन्हें 
सहारा मिल गया। महाभारत" में भीष्म ने व्यवस्था दी है कि ३० वर्ष के पुरुष 
के साथ १० वर्ष की तथा २१ वर्ष के पुदष के साथ ७ वर्ष की कन्या की शादी करनी ' 
चाहिए। इस प्रकार के विवाहों का परिणाम यह होता है कि पति बड़ढा होने के 
कारण जल्दी चल देता है और पत्नी अपने कर्मों को रोती हुई विधव्रा का जीवन 
बिताती है। 

(ग) विधवा-विवाह का न होना--विधवाओं की संख्या इसलिए भी 
अपने समाज में इतनो बढ़ी हुई हूँ क्योंकि हिन्दू-समाज में विधवा-विवाहू का निषेध 
है। यह निषंध भो स्मृति-काल से चला है। हम पहले वर्शा आय हें कि वेदिक- 
काल में विधवा-विवाह होता था, परन्तु जब से स्मृति-काल में इसका निषेध जारी 
हुआ तब से विधवाओं को संख्या दिनोंविन बढ़ने लगो। यह हो सकता है कि 
किसी मुग में विधवा-विव्राह का निषेध जन-संख्या के नियन्त्रण के लिए जारी 
किया गया हो, परन्तु आज के युग में जन-संख्या के नियन्त्रण के नवीन साधनों 
के निकल आते तथा विधवाओं को बाधित-वेधव्य बिताने के परिणामस्वरूप अनेक 


१. त्रिशद्‌वर्षों दशवर्षां भायाँ विन्देत अनस्तिकाम्‌ ।! 
एकंविशतिवर्षों वा सप्तवर्षाम्‌ अवाप्नेयात्‌ ॥ 
(महाभारत, अनुशासन पर्य, अ० ४४) 
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नवीन समस्याओं के उठ खड़े होने के कारण अब विधवा-विवाह-निर्षध स्वयं एक 
भयंकर सामाजिक समस्या बन गया है। विधवाओं को विवाह न करने देन से 
विधवाओं की संख्या बढ़ती जा रही है और उनकी संख्या बढ़ने के कारण समाज में 
गप्त-व्यभिचार, अनतिकता, भ्रण-हत्या आदि बढ़ते जा रहे हू । 

११. विधवा-विवाह के पक्ष में य॒ुक्तितयाँ 

हमने अभो फहा कि विधवा अपने देश की एक जीती-जागती समस्या है। 
इस समस्या का कारण देश को विचार-धारा का विधवा-विवाह के विरुद्ध होना 
है। इस विचार-धारा को बदल कर हो इस समस्‍या का मुकाबिला किया जा 
सकता है। विचार-धारा को बदलने फा तरीका यही है कि विधवा-विवाह के 
पक्ष में वातावरण तय्यार किया जाय और इसके पक्ष में यक्तियाँ दी जायें। 
विधवा-विवाह के पक्ष में युक्तियाँ क्‍या हें ? 

(क) धर्मशास्त्र विधवा-विवाह के पक्ष में हैं--विधवा-विवाह के विरुद्ध 
वातावरण होने का सबसे बड़ा कारण यह है कि हम समझते हें कि धम्मंद्ास्त्र 
इसके विरुद्ध हें। ईइवरचन्द विद्यासागर ने शास्त्रों का मन्थन फरके सिद्ध किया 
था कि शास्त्र इसकी आज्ञा देते हें। इसमें सन्देह नहीं कि मध्य-युग के स्मृति- 
ग्रन्थों में इसका विरोध है, परन्तु जेसा हम पहले दर्शा आये हूँ बेदों में विवाह 
करने वाली विधवा को 'पुनभ्‌:' कहा गया है और उनमें विधवा-विवाह्‌ का 
विरोध नहीं है। स्मृति-प्रन्थों में भी दोनों प्रकार की विचार-धारा पायी 
जाती है, किन्तु कलियुग में जिस स्मृति को प्रामाणिक माना जाता है उस 
पराशर-स्मृति में तो विधवा-विवाह को ठीक हो कहा गया है। पराशर-स्मृति 
(अ० ४, इलोक ३२०) का उद्धरण तो हम पहले दे हो आय हूं, मनसस्‍्मृति" 
(अ० १२, इलोक ९९) में भो लगभग पराशर-स्मृति के शब्दों को ही दोहराया 
गया है। अग्नि-पुराण के १४४वें अध्याय में भो यह इलोक ऐसा ही पाया 
जाता है। 

(ख) पुरुषों तथा स्त्रियों के लिए अलग-अलग माप-दंड होना युक्ति-संगत 
नहीं है---पुनविवाह के सम्बन्ध में हिन्दू-समाज में पुरुष के लिए तो पहली पत्नी के 
मर जाने पर पुनविवाह की आज्ञा है, किन्तु स्त्री के लिए पति के मर जाने पर पुन- 
विवाह की आशा नहीं है। पुरुष तथा स्त्रो के प्रति इस प्रकार का दोहरा माप-दंड 
किसी प्रकार भी यूक्तिसंगत नहीं हो सकता। अगर पुरुष के लिए पत्नो को मृत्य 
के बाद विवाह की आज्ञा है, तो साधारण-सो बुद्धि रखने वाला भी कहेगा कि एसो 
ही अवस्थाओं में स्त्री को भी वेसी आशा होनी चाहिए। | 

 (ग) विधवाओं को विवाह की अनुमति न देना उनके आधारभूत मानवीय- 
अधिकार का अपहरण है--भारत ने, २६ नवम्बर १९४९ को अपने संविधान में 


१. पत्यौ प्रत्नजिते नष्टे क्लीबेइ्य पतिते मृते । 
पंचस्वापत्सु नारीणां पतिरन्यो विधीयते || भव ० १२-९९ 


५८४ भारत कौ जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


'संपुक्‍त-राष्ट्र-संघ” ((.)५.0.) द्वारा घोषित आधारभूत मानवीय-अधिकारों' 
को अपने संविधान का अंग माना है। इन आधार-भूत अधिकारों में वेयक्तिक- 
स्वतंत्रता का अधिकार प्रत्येक स्त्री-पुरुष को दिया गया है। ऐसी अवस्था में 
विधवाओं को विवाह को अनुमति न देना उनके आधारभूत सानवीय-अधिकार पर 
कुठाराघात करना है। 

(घ) बाल-विधवाओं के लिए विवाह एक प्राणिशास्त्रीय आवश्यकता है--- 
जेसे मनृष्य की खाना-पीना प्राणि-शास्त्रीय-आवश्य कताएँ' (90]0808| 
]6208) हू, बसे यौन-सम्बन्ध भी स्त्री तथा पुरुष दोनों के लिए 'प्राणिशास्त्रीय- 
आवश्यकता है। यह इच्छा मनष्य की अपनी पेदा की हुई नहीं, प्रकृति की दी हुई 
है। जो लड़की बचपन में विधवा हो जातो है उसकी यह आवश्यकता पूरो हो 
नहीं सकती । समाज में इस आवश्यकता को पूरा करने का उचित साधन विवाह 
ही है, अन्य कोई साधन नहीं है। जब विधवा को विवश होकर इस साधन से 
बंचित किया जाता है तब प्रकृति अन्य साधनों का प्रयोग करने लूगतो है, और 
तभी गुप्त-ब्यभिचार चल पड़ता है। हमारे कहने का यह अभिप्राय नहीं कि विधवा- 
विवाह न होने से ही गृप्त-व्यभिचार चरूता है, कहने का इतना ही अर्थ है कि यह 
प्रथा गुप्त-व्यभिचार का एक बड़ा कारण है। जो लोग विधवा को संयम का पाठ 
पढ़ाना चाहते हैं, वे अपने भीतर झाँक कर नहीं देखते। आत्म-संयम उचित है, 
परन्तु बाधित-आत्म-संयम अनुचित ही नहीं, अव्यवहायं है। यह उस बाढ़ के 
समान है जिसके सामने के बाँध में उसे रोकने को शक्ति नहीं। जो लोग नेतिक- 
दृष्टि से विधवा-विवाह का निषेध करते हें अगर उन्हें कहा जाय कि विधवा- 
विवाह का निषेध उसके परिणामों को देख कर अनंतिक है, तो कोई अत्यक्ति न 
होगी । 

१२. विधवा-विवाह-निर्ष ध के दृष्परिणाम 

विधवा-विवाह के पक्ष में हमने जो युक्तितियाँ दीं उनमें सब से बड़ो यक्तित यह है 
कि विधवा-विवाह के नियध से समाज को भयंकर दुष्परिणामों का सामना करना 
पड़ रहा है। विधवा-विवाह-निषेष के भयंकर दुष्परिणाम निम्न हें :--- 

(क) हिन्दुओं की संख्या घट रही है--विधवा-विवाह के निषेध का एक 
परिणाम तो यह बीस रहा है कि जहाँ मुसलमानों को जन-संखू्या बढ़ रही हे, वहां 
हिन्दुओं को जन-संख्या घट रहो है। १८८१ से १९११ तक मुसरूभानों की जन- 
संख्या में २६.४ प्रतिशत बढ़ती हुई, और हिन्दुओं की जन-संख्या में कुक १५.१ 

प्रतिशत बढ़तो हुई । इसका परिणाम यह हुआ कि इतनी तेज्ञो में बढ़ जाने के 
कारण मुसलमानों ने देश के विभाजन की आवाज़ को सफल बना लिया। बंगाल 
में विधवाओं की संख्या बहुत अधिक है । वहाँ विभाजन से पहले सम्तान उत्पन्न 
करने में सम विधवाओं की संल्या वहाँ को कुल स्त्रियों की सं्या का एक-चोषाई 
थो। ये एक-लचौथाई स्त्रियां सन्‍्तान नहीं उत्पन्न कर सकती थीं क्योंकि ये विधवा 
थीं। इसका वहाँ की जत-संख्या पर प्रभाव पड़ना आवश्यक है। 
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(ख) हिन्दू-विधवाएँ मुसलमान या ईसाई हो जाती हें--विधवा-विवाह- 
निबंध का हिन्दू-समाज पर एक प्रभाव तो यह पड़ता है कि मुसलमानों की जन- 
संख्या बढ़ती जातो है, हिन्दुओं की उनके मुकाबिले में घटतो जाती है । दूसरा 
प्रभाव यह पड़ता है कि जो विधवाएं विवाह करना चाहती हे वे मुसलमान या ईसाई 
हो जाती हैं। हिन्दू रहते हुए जिस किसी विधवा का किसी हिन्दू-युवक से प्रेम 
हो जाय उसका भेद खलन पर उनके सामने एक हो रास्ता रह जाता है और वह 
रास्ता है हिन्दू-धर्मं छोड़ कर मुसलमान या ईसाई हो जाना क्योंकि इस प्रकार वे 
अपने प्रेम को निभा सकते हे । 


(ग) इसमे गप्त-व्यभिचार बढ़ता है--बाल-विधवाओं को संयम का जीवन 
बिताने के लिए बाधित करने का यह परिणाम होता है कि उनमें से अनेक छिपे- 
छिपे गृप्त-व्यभिचार का जीवन बिताने रूगती हें। हमारा समाज उन्हें संयमपूर्वंक 
रहने भी नहीं देता। एसे दुष्ट लोगों की कमी नहीं है जो किसी भी असहाय 
विधवा को फूसला कर उसे अपन अनतिक जीवन का शिकार बनान में हिचकना 
नहीं जानते । यौवन की उमंग में अगर विधवा भी फिसल जाय तो उसका कोई दोष 
नहीं, समाज का ओर समाज को इन संस्थाओं का ही दोष है जिनके कारण उन्हें 
अप्राकृति क-जीवन बिताने को बाधित होना पड़ता है । 


(घ) इससे वेश्यावत्ति भी बढ़ती है--गप्त-व्यभिचार के अलावा विधवा- 
विवाह के निषध से प्रकट-व्यभिचार भी बढ़ता है। वेश्यावत्ति के लिए अधिकतर 
स्त्रियां विधवाओं से भर्त्ती की जाती हें। विधवा के लिए संस्कृत में 'रंडा' तथा 
हिन्दी में 'राँड' शब्द है और वेहया के लिए 'रंडी' शब्द का प्रयोग होता है। इसका 
अर्थ यह है कि जिन लोगों ते इन शब्दों को घड़ा उनके दृष्टि-कोण में विधवा तथा 
वेदया का एक-सा अर्थ है। विधवा के प्रति हिन्दू-समाज का दृष्टि-कोण दब्दों को 
इस समानता से स्पष्ट हो जाता है। विधवा को वेश्या के समान समझने का 
समाज का यह वृष्टि-कोण क्यों पेवा हो गया ? यह इसलिए पेदा हो गया क्योंकि 
विधवा को विवाह तो करने नहीं दिया जाता, उसका समाज में कहाँ गप्त-सम्बन्ध 
हो जाता है, इस सम्बन्ध से जब कुछ हो जाता है, पाप छिपता नहीं, तब उसे घर 
से निकाल दिया जाता है और निकलने के बाद उसके पास वेशयाओं के चकले में 
जा बेठते के सिवाय कोई चारा नहीं रहता। इसके अतिरिक्त विधवाओं के वेश्या 
बन जाने का आर्थिक कारण भी है। विधवा का समाज में कोई सहारा नहीं 
रहता। बहू अपना पेट पाऊने के लिए जेश्या-वृत्ति को ही एकमात्र अवलूम्ब समझ 
कर इस साग को अपना लेती है। 

($) इससे अपराध बढ़ते हैं--विधवा-विवाह-निषध का एक दुष्परिणाम 
अण-हत्याओं के अपराधों का बढ़ना है। जब गुप्त-ध्यभिचार से किसी विधवा 
के गर्भ 5हर जाता है तो वह समाज के क्र प्रहारों से बचने के लिए गर्भपात कराने 
के उपायों को सोचने छूगती है। उसका साथ देने वाले भी इस मार्ग का अवरूस्थन 
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करते है, गर्भपात को दवाइयों को खोजते फिरते हें । कभी-कभी जब कोई उपाय 
नहीं सूझतता तब ये समाज-पी ड़ित विधवाएँ आत्मघात तक कर बंठती हूं। 


१३. विधवा-विवाह के निषेध का प्रचलन 


बसे तो समझा जाता है कि हिन्दू-समाज में विधवा-विवाह सर्वथा वर्जित है 
इसका हर-स्तर के हिन्दू-समाज में निषंध है, परन्तु ऐसी बात नहों है। इसमें 
सन्देह नहीं कि उच्च-वर्ग के हिन्दू-समाज में विधवा-विवाह का प्रचलन नहीं है। 
इसम भी सन्‍्देह नहीं कि निम्न-बर्ग का हिन्दू-समाज जो उच्च-बर्ग का अन॒करण 
करता है उसम भो विधवा-विवाह को बुरी नज़र से देखा जाता है। परन्तु यह 
बात ध्यान देन को है कि निमन-वर्ग के हिन्दू-समाज में विधवा-विवाह का पूरी तरह 
से प्रचलन है, और इसे ब्रा नहीं माना जाता। क्रक महोदय ने उत्तर-प्रदेश के 
विषय में लिखा था कि इस प्रदेश को ७६ प्रतिशत जातियों में विधवा-विवाह प्रचलित 
है, सिर्फ़ २४ प्रतिशत जातियों में इस विवाह का निषेध है। जाटों में चहुर देने 
की प्रथा है। इस प्रथा का अभिप्राय यह है कि पति के मरने पर उसका भाई 
विधवा का पति बन जाता है। गूजर, अहीर, गडरिया, कुरमी जातियों में विधवा- 
विवाह प्रचलित है। दक्षिण-भारत की निम्न-जातियों में विधवा विवाह कर लेती 
है। बंगाल में नाम-शूद्र और बिहार में बनिये इसे ब्रा नहीं मानते । 

अविभकक्‍त-पंजाब में सर गंगाराम ट्रस्ट की तरफ़ से भारत के हर प्रान्त में 
एक विधवा-विवाह-सहायक-सभा' बनी हुई थी। इस सभा के हर जगह कार्या- 
लय थे और इनके कार्य कर्ता जगह-जगह विधवा-विवाह करवाते थे। यह दुःख को 
बात है कि अब इस संस्था का कार्य बन्द हो गया है। किन्तु फिर भी इस संस्था 
ने विधवा-विवाह करवाने में उच्च-जाति के हिन्दुओं में भी काफ़ी प्रेरणा उत्पन्त 
की है। इस संस्था की तरह ब्राह्मो-समाज तथा आयं-समाज ने भी उच्च-बर्ग में 
विधवा-विवाह्‌ के लिए पर्याप्त प्रेरणा उत्पन्न को है। फिर भी इसमें सन्देह नहीं 
कि अभो तक स्थिति यह है कि देश को अधिकांश निम्न-जातियाँ विधवा-विवाह 
करती हे, और उच्च-जातियाँ नहीं करतीं ।' 


१४. विधवाओं को समस्या का हल कंसे हो ? 


विधवाओं की समस्या का हुल पहले सती-प्रथा द्वारा किया गया, फिर विधवा- 
विवाह-कानून बनाकर किया गया, परन्तु समस्या का हल न हुआ। सती-प्रथा- 
निषंष से विधवा मरने से बच गई, परन्तु जीवित रहते हुए मरे से बरी हालत में 
रही। विधवा-विवाह-कानून बना किन्तु हिन्दुओं की प्रथा और परम्परा ने उसे 
काग्ज्ञ का कानून बता दिया। विधवाओं की समस्‍या आज भी वंसी ही उप्र है 
जेसी पहले यी। इस समस्या का क्या हल निकाझा जाय ? 

समस्या के हल के दो रूप हें। एक रूप तो यह है कि ऐसे उपाय बरतें जायें 
जिनसे समाज में विधवाओं की संख्या घटे, विधवाएं ही न होने पायें; वूसरा रूप 
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यह है कि विधवा-विवाह के अनकल वातावरण उत्पन्न किया जाय । विधवाओं 
की संख्या कंसे घटे और विधवा-विवाह के अनुकूल वातावरण कसे उत्पन्न 
किया जाय ? 

(क) विधवाओं की संख्या घटाने का पहला उपाय बाल-विवाह-निरोध 
है--अपने देश में विधवाओं की संख्या इतनी अधिक क्यों है--इसका विवेचन 
करते हुए हम लिख आये हूँ कि बचपन में शादी हो जाने के कारण हिन्दुओं में 
विधवाओं को संख्या इतनी बढ़ी हुई है। जब ५-१० वर्ष में लड़के-लड़को को 
शादी हो जायगी तब क्या आइचयं है कि जिस देश में पहले ही मृत्य-संख्या अधिक 
है लड़के छोटी ही आयु में विध्र तथा लड़कियाँ विधवा हो जाती हों । एसी अवस्था 
में लड़के-लड़कियों को बड़ी आय में शञावी करन से अपन-आप दिधवाओं को संख्या 
कम हो जायगी । 

(ख) विधवाओं की संख्या घटान का दूसरा उपाय वद्ध-विवाह-निरोध 
है--हमारे देश में जहाँ बच्चों की शादी होती हूं वहाँ बढ़ों की शादी भी होती है। 
बढ़े लोग विवाह तीन कारणों से करते हं। एक तो बूढ़ा आदमी जब इकला रह 
जाता है तब उसकी देख-रेख करने वाला कोई नहीं होता, उसके विवाह का उह्ेश्य 
एक प्रकार की नर्स प्राप्त करना होता है। एसे व्यक्तियों को किसी बढ़ी विधवा 
से विवाह करना चाहिए, किसी युवति के भाग्य को नहीं बिगाड़ना चाहिए । दूसरे 
बूढ़ा आदमी अत्यन्त कामी होने के कारण भी यवति से विवाह करता है। एसे 
कामी वुद्ध व्यक्तियों का कानून द्वारा कान पकड़ना चाहिए। इस प्रकार का 
कानन श्री दीवानचद् शर्मा ने ९ अप्रैल १९५४ को पालियामेंट में रखा था जिसका 
नाम 'दीर्घायु-विवाह-निरोधक-अधिनियम (/0एथ0९0 4४९ (६7926 
र८5।थं।। 8|) था। परन्तु ऐसा कानून सरकार की तरफ़ से आना 
चाहिए। तीसरे, बढ़े आदमी सन्‍्तानोत्पत्ति के लिए भी युवति-कन्या से विवाह 
करते है । बढ़े होने के कारण स्वयं तो स्वर्ग सिधार जाते हें, अपनी विधवा पत्नी 
को पीछे रोन के लिए छोड़ जाते है । इन्हें पुत्र को रालसा दो कारणों से होती है। 
या तो इनके पीछे इनका श्राद्ध करने वाला और श्राद्ध करके इन्हें स्वगं भेजने वाला 
कोई हो, या इनकी सम्पत्ति का अधिकारी कोई पीछे रहे। इस जन्म में ये लोग 
नरक जाने के सब काम करते हे और सिर्फ़ भाद्ध द्वारा स्वयं जाना चाहते हैं । 
अगर ये इस प्रकार स्वर्ग जा सकते हूँ तो जायें, इसमें किसी को कोई आपत्ति नहीं, 
परन्तु किसी युवति का जन्म न ख़राब करे । ऐसे लोगों को अपनी आय के बराबर 
किसी विधवा से विवाह करना चाहिए और इसके लिए फानून बनना चाहिए। 
बाकी रही सम्पत्ति को बात। ऐसे लोगों को सोचना चाहिए कि अगर अब तक 
सन्‍्तान नहीं हुई तो क्‍या गारन्टी है कि इतना बृढ़ापा आ जाने के बाद आगे होगी । 
और अगर शादी कर लेने के बाद भी सनन्‍्तान न हुई तो उनकी सम्पत्ति का क्‍या 
होगा ? ऐसे लोगों को समाज-सेवा के किसो कार्य में अपनी सम्पत्ति दान दे देनी 


चाहिए या उसका दुस्ट बना देना चाहिए। 
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(ग) विधवाओं की संख्या घटाने का तीसरा उपाय विधवा-विवाह 
करना है--विधवाओं को संख्या घटाने का तीसरा उपाय विधवाओं का विवाह 
कर देना है। विधवा-विवाह का कानून तो बन चुका है, फिर भी ये विवाह नहीं 
होते। इसका कारण यही है कि इस प्रकार के विवाहों के रास्ते में कुछ रुकावट 
हैं। हमें उन रुकावटों को दूर करना होगा और विधवा-विवाहों को प्रोत्साहित 
करना होगा। 

(7) विधवा-विवाह में रुकावटें दर करना--हम बहरामजी मलाबारी 
के नोट का इसी अध्याय में पहले उल्लेख कर आये हें। उन्होंने लिखा है कि 
हिन्दुओं की जाति-प्रथा विधवा-विवाह में बड़ी भारी रकावट है। जो विधवा- 
विवाह करता है उसका जाति से बहिष्कार कर विया जाता है। कानून बना कर 
इस प्रकार की रकावटों को दूर करना होगा। जो बाल-विधवाएं विवाह करना 
चाहें उन्हें सरकारी तथा ग़ेर-सरकारी संस्थाओं द्वारा सहायता देनी होगी और 
उनके रास्ते को हर रुकावट को दूर करना होगा । 

(४) विधवा-विवाह को प्रोत्साहित करना--विधवा-विवाह के मार्ग में 
से रुकावर्ट दूर करना निषेधात्मक (९८४४४४०) उपाय है। इस उपाय 
के अतिरिक्त विधवा-विवाहू के लिए लोगों को प्रेरणा देना विध्यात्मक 
(?0& 0५6) उपाय है। विधवा-विवाह के लिए लोगों को प्रेरणा देने के लिए 
जगह-जगह सभाएं होनी चाहिएं, व्याख्यान होने चाहिएँ, जन-मत तेयार करना 
चाहिए, एक प्रकार का विधवा-विवाह-आन्दोलन खड़ा करना चाहिए, जिस प्रकार 
की सर गंगाराम को विधवा-विवाह-सहाय क-सभा थी, जो अब बन्द हो गई है, उस 
प्रकार को संस्थाओं को स्थापना होती चाहिए, सरकार द्वारा इन संस्थाओं को 
सहायता मिलनो चाहिए। 

अगर उक्त विशा में कार्य किया जाय, तो विधवाओं की दुर्गति का अभिशाप 
हिन्दू-समाज में से मिट सकता है। 


र€ 


हिन्दू-विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ-- 
दहेज़, वर-मूल्य तथा कन्या-मूल्य 


(?ए०फाहश5 20गफऊा।टाफ्र शापप्र प्राए्रए श&धरा5807-- 
90फए९, परशा)70एर00५ ७0४४० छारा०एए एशरा८०) 
१. वहेजञ, वर-मूल्य तथा कन्या-मूल्य का अर्थ 

हिन्दू-विवाह की संस्था के सम्बन्ध में जिन समस्याओं पर हम विचार कर रहे 
है उनमें से एक समस्या दहेज ([20५79 ) की है। 'दहेज्ञ” पर विचार करते 
हुए हमे दो अन्य शब्दों पर भी विचार करना है। वे शब्द हे--वर-मल्य' 
(8704627007 [07706 ) तथा 'कन्या-म्‌ल्य' (87706 9706) । 

(क) दहेज ([0099 )--दहेज्ञ उस धन को, या उस सम्पत्ति को कहते 
हूँ जो कन्या-पक्ष को ओर से वर-पक्ष को दी जाती है। हम हिन्दू-विवाह पर लिखते 
हुए लिख आपे हें कि हिन्दू-स्मृतिकारों ने आठ प्रकार के विवाह गिनाये हे जिनमें से 
चार उत्तम विवाह हूँ। ये चार हें--ब्राह्मय, देव, आषं तथा प्राजापत्य। चार 
निकृष्ट विवाह हूँ। ये चार हें--आसुर, गान्धवं, राक्षस तथा पेशाच। इन 
चारों में महत्त्वपूर्ण बात यह है कि पहले चार में पिता वर को कन्या-दान करता है, 
अगले चार में कन्या-दान नहों होता, कन्या को भगाया जाता है या उसके माता- 
पिता को पैसा देकर उसे मोल लिया जाता है। हिन्दुओं की उत्तम विवाह-पद्धति 
में कन्या-दान ही किया जाता है। कन्या-दान करते हुए कन्या का पिता वर-पक्ष 
को कन्या के साथ वस्श्र-अलंकार आदि भी देता है। जेंसे कन्या का दान किया 
जाता है, वेसे कन्या के साथ वस्त्र, अलंकार आदि का भो दान किया जाता है। 
कन्या का देता कन्या-दान तथा वस्त्र आदि का देता दहेज कहलाता है। हिन्दू- 
संस्कार में गोदान की विधि भी आती है। यह गोदान दहेज ही है। इस प्रकार 
का दहेज विवाह-संस्कार का अंग है। प्राचीन-काल में ब्रह्मचारी तपस्या का 
जीवन व्यतीत किया करते ये। विवाह के समय उनको साधारण-सो गृहस्थी कन्या 
का पिता जूंटा देता या। कन्या-दान के साथ-साथ गो-दान तथा गो-दान को रस्म 
बढ़ती-बढ़ती दहेज का रूप घारण कर गई। 

(ख) वर-मूल्य (870627007॥ ए9706)--दहेश कन्या-पक्ष की 
तरफ़ से वह साधारण-सा दान था जो कन्या-दान के साथ दिया जाता था। इसका 
उद्देश्य बर को गृहस्थी चलाने का सामान देना था। अबतक क्योंकि कन्या का 


५९० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


बोझ उसके माता-पिता पर था, अब वे उसके विवाह के बाद अपना बोझ हल्का 
कर रहे होते थे और वर का बोझ बढ़ा रहे होते थे, इसलिए वर का जो बोझ बढ़ 
रहा था उसे हल्का करने के लिए- गृहस्थी का कुछ सामान दे देते थे। यहाँ 
तक तो ठोक था और यहाँ तक देना ही वहेज़' था। परन्तु यह बात यहीं तक 
सीमित न रही। वर-पक्ष को तरफ़ से इस सीमा से भी अधिक की माँग होने 
लगी। उस सीमा तक तो कन्या-पक्ष के लोग इच्छा-पुव॑ क, प्रेम से देते थे, अपनी 
लड़को के लिए देते थे; उस सीमा से अधिक जो बे देन लगे वह इच्छा-पू्व क नहीं, 
प्रेम से नहीं, वर-पक्ष की तरफ़ से बाधित किये जाने के कारण देने लगे । इसको 
भी दहेज ही कहा जाने लूगा, इसलिए क्योंकि यह भो कन्या-दान को तरह कन्या- 
पक्ष की तरफ़ से गो-दान की तरह का ही दान था, परन्तु शुद्ध अर्थों में इसे 
दान' या 'दहेजञ' न कहकर वर-मुल्य' कहना अधिक उपयुक्त है क्योंकि यह दान' 
नहों था, यह वर का म्ल्य डालना था। दहेज़' की प्रथा कुत्सित होकर 'वर-मल्य' 
का रूप धारण कर गई। आज जिस प्रथा ने हिन्दू-समाज के संगठन को जजंरित 
कर दिया है वह असलो अर्थों मं 'दहेज्ञ| को प्रथा न होकर वबर-मल्य' की प्रथा है, 
यदापि उसे प्रचलित भाषा में दहेज ही कहा जाता है। 

(ग) कन्या-मूल्य (870८ 0706 )--जैसे कुछ लोगों में कन्या-पक्ष 
वाले बर के माता-पिता को पंसा देते हे, इसे बर-मूल्य' न कहकर 'दहेज़' कहते हे, 
वेसे कई लोगों में वर-पक्ष के लोग कन्या के माता-पिता को पंसा देते हैं, एक तरह से 
कन्या के माता-पिता अपनी लड़की को बेचते हैं। इस प्रथा को 'कन्या-मल्य' देकर 
विवाह करना कहा जा सकता है। आसुर-विवाह में वर कन्या के माता-पिता को 
पंसा देकर उससे विवाह करता है--ए सा स्मृतियों में लिखा है। 

हम पहले 'दहेश या वर-म्‌ल्य' पर और फिर “कन्या-म्ल्य' पर विचार 
करेंगे। 

२. वदिक, मध्य, मध्योत्तर तथा वत्तमान काल में दहेज 

(क) वेदिक-काल में दहेज़--बंदिक-कारू में दहेज का जो रूप था वह 
आजकल के रूप से भिन्न था। विवाह में कन्या-दान करते हुए उसके साथ जो 
वस्त्र तथा अलंकार आदि दिये जाते थे वही दहेज कहलाता था। इसके लिए वंदिक- 
परिभाषा में वहतु-शब्द का प्रयोग किया गया है। ऋग्वेद (१०।८५।१३) तथा 
अथवं ० ( १४।१।१३) में लिखा है कि सूर्या को उसके पिता ने जो वहतु (बहेल) 
दिया वह उसके दवद्युरालूय में पहुंचने से पहले ही वहाँ पहुँच गया।" ऋणग्वेद 
(१०१८५१३८) तथा अथर्ववेद (१४।२।२१) तथा पारस्कर गह्य सूत्र (११७।३ ) 
में लिखा है कि हे सूर्या ! तुशे वहतु (दहेश) के साथ विवाह में दिया ।* अथवंबेद 


१. सूर्याया वहतुः प्राणात्‌ सविता यम्‌ अवासृजत्‌ । 
२. तुम्यम्‌ अग्ने पर्यवहन्‌ सूर्या' वहुतुना सह । 


हिन्दू-विवा ह-सम्बन्धी समस्याएं--दहेज़ ५९१ 


(३।३१।५) में त्वष्टा द्वारा लड़को के लिए वहतु (बहेज़ ) के जोड़ने का वर्णन। * है 
बहतु>ाब्द का ऋग्वेद के ३३ १॥५ के मंत्र में अर्थ करते हुए बेद-भाष्यकार सायण 
ने लिखा है कि लड़को के साथ प्रेमपुर्व क जो वस्त्र, अलंकार आदि द्रव्य दिया जाता 
है बह बहतु' कहलाता है।'* ऋग्वेद (१०।८५।१३ ) में जहाँ लिखा है कि सूर्या को 
उसके पिता न 'बहतु' दिया-इसमें 'बहतु' शब्द की व्यास्या करते हुए सायण ने 
लिखा है कि कन्या को खुश करन के लिए विवाह के समय गौ आदि जो दान दिया 
जाता है वह वहतु' है ।* विवाह के समय गो-दान की विधि की जाती है जिसका 
पारस्कर गह्म-सूत्र में उल्लेख है। वहाँ विवाह करते हुए कग्या का पिता वर को 
कहता है--गौ: गौ: गौः प्रतिगह्मयताम्‌--लीजिये, यह गौ लोजिये। ऐसा 
प्रतीत होता है कि विवाह के समय कन्या के माता-पिता कन्या को वस्त्र, अलंकार, 
आदि देते ये, साथ दृध आदि पीने के लिए गाय आदि भी देते थे। यही सब बहतु' 
कहलाता था। इसी को आगे चलकर स्मृतिकारों ने स्त्री-धन' का नाम दिया। 
चिहतु' या स्त्री-धन' माता-पिता अपनो बंटी को देते थे, बर को या उसके माता- 
पिता को नहीं देते थ। आजकल का दहेज्ञ तो कन्या को देन के बजाय बर के माता- 
पिता को दिया जाता है। वेदिक-काल के दहेज़ और आजकल के दहेज्ञ में यहो 
भेव है। प्रचलित-प्रथा के अनसार वहेज्ञ स्त्री-धन ही है, वंदिक-काल में तो यह 
था ही स्त्री-धन, परन्तु आज के यग में यह नाम को स्त्री-धन है, परन्तु इस पर कब्जा 
उसके पति या सास-ससुर कर लेते हे । अगर यह स्न्नी-धन स्त्री का ही धन बना रहे, 
इस पर यथार्थ रूप में उसो का अधिकार रहे तो बहेज्ञ पर क्या आपत्ति हो सकती 
है? 

(ख) मध्य-काल में दहेज--हमन देखा कि बंदिक-काल में बहेज़ वह 
बस्त्र, अलंकार तथा धन आदि था जो विवाह के समय वर को या वर के माता- 
पिता को नहीं परन्तु लड़की को मिलता था। इसे 'बहतु' इसलिए कहते थे क्योंकि 
यह इसका बहन” करती थी, इसको अपने पास रखती थी। यह उसका स्त्री- 
घन था, उसकी सम्पत्ति थी। यही बात मध्य-काल के पूर्वा्ध में रही । इस समय 
जो स्मृतिकार हुए उन्होंने स्त्री-धन पर विशेष चर्चा को। स्त्रो-धन की व्याख्या 
करते हुए मत्‌ (९।१९४) ४ ने लिखा कि स्न्नी-धन छः प्रकार का होता है। वे छः 
प्रकार हें---अध्यग्नि, अध्यावाहनि क, प्रीतिदत्त, भ्रातृदत्त, मातुदत्त तथा पितृदत्त। 
इनमें अध्यग्नि' स्त्री-धन वह है जो विवाह-संस्कार के समय यज्ञ की अग्नि के 


१. त्वष्टा दुह्तित्रे बहतु यूनक्ति । 

२. दुहित्रा सह प्रीत्या प्रस्थापनीयं वस्त्रालंकारादि द्रव्यं वहतु-छब्देन 
विवक्षितम्‌ । 

३. कन्याप्रियार्थ दातव्यों गवादिपदार्थों वहतु:। 

४. अध्यगिन अध्यावाहनिक दत्त च प्रीति-कर्ंणि । 
आत-मात-पित प्राप्तं षड्विध स्त्री-धनं स्मृतम ॥। 


५९२ भारत की जन-जातियां तथा संस्थाएँ 


सम्मुख दिया जाता है; अध्यावाहनिक' स्त्री-धन वह है जो पित॒कुल से पतिकुल में 
लाते समय दिया जाता है, इस समय जो भेंटें दी जाती हें उन्हें अध्यावाहनिक' 
कहा गया है; प्रीतिदत्त' सश्री-षन वह है जो किसी भी समय खुश हो कर माता- 
पिता या बन्धु-बान्धव उसे देते हें; 'ध्रातृवत्त' स्त्री-धन वह है जो भाई देता है; 
मातृ-दत्त स्त्री-धन वह है जो माँ देतो है, पित॒-दत्त' स्त्री-धन वह है जो पिता समय- 
समय पर देता रहता है। यह सब स्त्री का अपना धन है। वेदिक-काल में जिस 
धन को वहतु' का नाम दिया गया है, वही धन स्मृति-काल में स्त्री-धर्न कहा 
गया है। वहतु' वेदों का शब्द है, स्त्री-धन' स्मृतियों का शब्द है, परन्तु दोनों 
कालों की परम्परा यही रही है कि यह धन स्त्री का अपना है, इस पर पति का 
या सास-ससुर का अधिकार नहीं है। 

(ग) मध्योत्तर-काल में दहेज-- स्मृतियों के बाद के काल को हम 
मध्योत्तर-काल कह सकते हें। इस काल में दहेज्ञ की प्रथा में तब्दीली आने लगी । 
इस काल में स्त्रो की स्थिति गिरने लगी। न तो उसे शिक्षा दी जाती थी, न उसके 
कोई अधि कार रहे थे, वह तुलसीदास के दब्दों में 'ढोर गेंवार शूद्र पशु नारी, ये सब 
ताड़न के अधिकारी । को स्थिति में पहुँच गई थी। इस काल में जहाँ स्त्री को 
स्थिति हीन हो गई वहाँ उसे स्त्री-धन से भी वंचित होना पड़ा। इस समय स्त्री- 
धन के रूप में जो-कुछ प्राप्त होता था वह स्त्री का न रहकर पति का या वर-पक्ष 
का, वर के माता-पिता का समझा जाने लगा। असल में, दहेज्ञ ने कुप्रया का 
रूप इसी समय से ग्रहण किया। 

इस समय स्त्री की स्थिति गिरने लगी, उसके साथ-साथ उस धन पर जो 
उसी के लिए विया जाता था , पति ने तथा उसके सास-ससुर ने कब्जा करना शुरू 
कर दिया, तब कन्या के माता-पिता के लिए स्थिति बहुत बिकट हो गई। क्यों 
विकट हो गई ? इसलिए क्योंकि कन्या पहले ही उनके घर को छोड़ कर पराये 
घर चलो जाती थी, इसलिए उनके हृदय को तोड़ कर ही जाती थी, जिस बेटी को 
इतने साल पाल-पोस कर बड़ा किया उसे पराये हाथों देते दुःख होता था, परन्तु 
अब जब कि उसको दिया धन उसका नहीं रहा, उसके घर वालों का हो गया, तब 
उन घर बालों की माँग बढ़ने लगी। लड़की तो माँ-बाप से किसी तरह को साँग 
नहीं करतो थी। जो उन्होंने दे दिया, दे विया, परन्तु लड़के के लालची माँ- 
बाप तो सांग पर मांग करने रूगे, उन्हें पंसा माँगने से कोन रोक सकता था ? 
जब कन्या-पक्ष को लड़को के लिए पंसा देने के स्थान में लड़के के लिए पेसा देना 
पड़ा, जब यह प्रथा चल पड़ी, तब आजकल को दहेज प्रथा ने जन्म लिया। 
सध्य-युग के उत्तर-काल में लड़के के माता-पिता बिना पेसा लिये विवाह ही नहीं 
करते थे, लड़की वालों के लिए लड़को का बिना पेसे के विवाह करता ही एक 
समस्या बत गया। म्‌स़रू-कार में राजपुतों तया हिन्दुओं के अनेक वर्गों में बहेश- 
प्रथा ने इतना ज्ञोर पकड़ा कि लड़की का जन्म होता उनके लिए बबाल हो गया। 
इस समय वबहेज़-प्रथा के परिणामस्वरूप कन्या का वध भी दारू हो गया। लड़की 
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क्या पेदा होतो थो मुसीबत पं दा हो जाती थी, इसलिए लोग कन्या को उत्पन्न होते 
ही गला घोट कर, अफ़ोम देकर, भूखा रखकर, बरफ़ पड़ती सर्दो में डाल कर मारने 
लगे। ऐसे ही लोगों को श्री गुर गोविन्द सिह ने कुड़ोमार' कहा है। यह सब- 
कुछ इसलिए किया जाता था क्योंकि लड़की के माता-पिता के पास दहेज्ञ देने को 
सामथ्य नहों होती थो । 

(घ) उमन्नीसवीं तथा बीसत्रीं सदी (वर्तमान काल) में दहेज़ की प्रथा ने 
वर-मूल्य का रूप धारण कर लिया--१९वाों तथा २०वीं शताब्दी में दहेज की 
भ्रथा ने उग्र रूप धारण कर लिया। इस काल में कन्‍्याओं का बिना वहेज़ के 
विवाह होना कठिन हो गया। इस समय दहेज्ञ की प्रथा ने जो रूप धारण किया 
उसे 'बर-मूल्य' (870027007 9702) कहना अधिक उपयक्त होगा। कई 
जातियों में लड़कियाँ बिकती हें, परन्तु वहेज्ञ की प्रथा ने इस समय जो रूप धारण 
किया उसे लड़के बिकना कहा जाय, तो अत्युक्ति न होगी। लड़को का बाप होना 
एक संकट में पड़ जाना था। इस संकट से बचन के दो ही उपाय थे--या तो 
बहेज्ञ प्रथा को हटा दिया जाय, या जिसके लिए दहेज्ञ दिया जाता है उसो को मार्ग 
से हटा दिया जाय, न रहे बाँस न बज बांसुरी । इस समय दोनों प्रयत्न होते रहे-- 
वहेज-प्रथा पर प्रतिबन्ध लगाने का भी प्रयत्न होता रहा, लड़कियों को मारा भी 
जाता रहा। पंजाब के खत्रियों तथा अन्य बिरादरियों ने प्रयत्न किया कि वहेज्ञ 
को राशि निश्चित कर दी जाय, यह भी नियम बनाया गया कि विवाह के समय 
जो 'दिखावा' दिखाया जाता है उसे बन्द कर दिया जाय, परन्तु यह सब निष्फल 
रहा। पंजाब को १९११ की जन-गणना की रिपोर्ट (खंड १, पृ० २५०) में 
एक लोक-कथा दी है कि बसोली का राजकुमार काँगड़े की राज-कन्या को 
ब्याह कर खूब दहेज लेकर जब लौटा तो तंब्‌ गाड़ने वालों को हथौड़ों को कमी 
महसूस हुई। उन्होंने काँगड़े के राजा को कोसना शुरू किया कि उसने हथोड़े 
भी नहीं दिये। इस पर काँगड़े के राजा ने अपमान तो सह लिया परन्तु अपने राज्य 
में कन्या-वध की आज्ञा प्रचलित कर दी। उसका कहना यह था कि जिस कन्या के 
लिए बहेश देने के कारण माता-पिता को इतना अपमानित होना पड़ता है उसका 
जन्मते ही गला घोट देना ठीक है। वहेजञ के कारण कन्या-वध का इतना प्रचार 
हो गया कि पंजाब पर जब अंग्रेज्ञों ने अधिकार किया तब सर जॉन्‍्स लॉरेन्स ने तीन 
आशाएं प्रचलित की जिनमें से एक थी---बेटी को मत भारो। १८७० में बालिका- 
वध को रोकन के लिए सरकार को कानन बनाना पड़ा। इस कानून के बनने पर 
भो बालिकाओं का मारना समाप्त नहीं हुआ। १९३० की जन-गणना की रिपोर्ट 
के अनुसार ग्वालियर के भावृरिया तथा तंवर राजपूतों में एक हजार पुरुषों के 
पीछे स्त्रियों की संख्या ऋमद: ६३४ और ६२२ थी। जयपुर राज्य को शेलावाटोी 
के कछवाहों में प्रति सह पुरुषों के पीछे स्त्रियाँ केवल ५३० थीं। पुरुषों तथा स्थ्रियों 
की संख्या में इस विषसता का कारण गुप्त रूप से कन्या-वध का प्रचलन था, 
और कन्या का वध इसलिए किया जाता था क्योंकि यह माता-पिता के 


३० 
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लिए दहेज्ञ की प्रथा के कारण आ्थिक-दृष्टि से जीवन भर दुःख का स्रोत बनी 
रहती थी।'* 

इस काल में लड़कियों ने आत्मघात करना भी शुरु किया। माता-पिता 
को जब लड़कियों ने अपने विवाह के लिए चितित देखा, अपने लिए ऋण में डबा 
हुआ पाया, दहेज देने का सामथ्यं उनमें नहीं देखा, तब वे इस जंजाल में से ख़द 
निकलने और अपने माता-पिता को निकालने के लिए आत्मघात तक करने लगीं। 
अब ज्यों-ज्यों समय सुधरता जा रहा है, माता-पिता वहेज्ञ देने के बजाय लड़कियों 
को पढ़ा-लिखा कर अपने पांवों खड़े होते योग्य बनाते जा रहे| हें, जिससे यह 
समस्या सुलझती जा रही है। 

, दहेज्ञ-प्रथा के कारण 

जसा हमने ऊपर लिखा, अब तो दहेज -प्रथा ने वर-म्ल्य'-प्रथा का रूप 
धारण कर लिया है और हिन्दू-समाज दहेज्ञ-प्रथा से इतना बुःखों नहीं है जितना 
बर-मुल्य-प्रया से दुःखी है। हम भी इस प्रकरण में जब 'वहेज्ञ-हशब्द का प्रयोग 
करते हैँ तब हमारा अभिप्राय वर-मल्य' से ही होता है। यह प्रथा क्यों उत्पन्न हुई 
और क्यों पनपती गई इसके अनेक कारण हूं। उन कारणों को विवेचना करना 
आवध्यक है। 

(क) प्रीतिपूर्वक कन्या को वस्त्रालंकार दान के रूप में देना दहेज़-प्रथा 
का सबसे पहला कारण है-- दहेज या वर-म्‌ल्य' प्रथा का म्ल-कारण तो यह है 
कि जब माता-पिता अपनी लड़की को विवाह में किसो दूसरे को सोंपते हें, तब वे 
यह भी चाहते हे कि लड़की को सुख-सुविधा बनी रहे, वह आराम से रहे। लड़के- 
लड़की ने सिल कर एक नवोन ग॒ृ हस्थी की नोंव डालनो होती है। अब तक लड़की 
अपने माँ-बाप के यहाँ रहती थी, अब उन्हें छोड़ कर वह दूसरे का घर बसाने जाती 
है। घर पर लड़की पर माँ-बाप खर्च करते थे, अब उनकी लड़की का खर्च वूसरे 
परिवार पर पड़ने जा रहा था । ऐसे समय में जहाँ थे कन्या-दान करते थे, वहाँ 
उसके साथ ग्‌हस्थी चलाने का सामान भी वान के रूप में देते थे। इस सामान को 
पारिणाह्मा' अर्थात्‌ घर को सामग्री कहा जाता था। बेदिक-काल में हसे 'वहतु' 
कहते थे, स्मृति-काल में इसे स्त्री-धन' कहते थे। मौ्य-यग में कन्या-पक्ष के 
लोग वर-पक्ष को गृहस्थी का सामान आदि देते थे । कौटिलोय अथंशञास्त्र में इस 
प्रकार के व्रव्य की चर्चा है। प्राचोन-काल में गृहस्थी शुरू करने का सामान दिया 
जाता था, इससे अधिक कुछ नहीं दिया जाता था, ओर यह सब जो-कुछ दिया 
जाता धा स्त्री.धन कहलाता था, यह स्त्री को सम्पत्ति होता था। यह तो वहेज की 
प्रथा को शुरुआत थी, परन्तु धोरे-धीरे यह स्त्री-धन स्त्री का न रह कर पुरष का हो 
गया, और स्त्री के जब सब अधिकार जाते रहे तब उसकी सम्पत्ति के इस अधिकार 
ने जी बहेश' का रूप धारण कर लिया। वहेश' को प्रथा ने ही 'बर-मल्य' की 

प्रथा को जन्म विया और अब “'वहेश' तथा 'वर-मूल्य' का एक हो अर्थ हो गया है। 


१. हिन्दू-परिवार-मीमांसा (१० २४७,२४८ ) भी हरिदतस बेदालंकार 
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(ख) दहेज़-प्रथा का कारण जाति-प्रथा है--जाति-प्रथा का अर्थ है अपनी 
जाति के भीतर ही विवाह करना, जाति के बाहर नहीं करना। इसे हम “अन्त- 
विवाही-प्रथा' (270022779) कह आये हें । इस अन्‍न्त्विवाही-प्रथा में 
इतना हो नहीं कि एक हिन्दू अपनी जाति के भीतर विवाह करता है, वह विवाह 
करते हुए उप-जाति को भो देखता है। ब्राह्मण एक जाति है, परन्तु ब्राह्मण हर 
किसी ब्राह्मण-परिवार के साथ विवाह-संबंध के लिए तंयार नहीं, ब्राह्मणों में वह 
ब्राह्मणों की अपनी उपजाति--सारस्वत, गौड़, कान्यकुब्ज आदि--को हूँढता है । 
इसका परिणाम यह हो जाता है कि उसका विवाह का क्षेत्र अत्यन्त सोमित हो 
जाता है। हर-एक व्यक्ति जब अपनी हो जाति-उपजाति में विवाह करना चाहेगा, 
और उसमें योग्य बर नहीं मिलेंगे, मिलेंगे तो इनें-गिने ही मिलेंगे, तब ये इने- 
गिने वर मुंह-माँगा दाम भी चाहेंगे। माँग ओर पृत्ति' (शा।१0 0 
9777) के नियम के अनुसार जब माँग ज़्यादा हो, प्रूत्ति कम हो, तब वस्तु 
का दाम चढ़ जाता है, यहो हाल विवाह की मार्केट में होता है। जाति में विवाह 
करना हुआ, जाति के बाहर जाना न हुआ, फिर योग्य वर का दाम ज्यादा देना हो 
पड़ता है। यही दहेज्ञ है। अगर लोग अन्‍न्तर्जातीय-विवाह करने लगें, तो दहेश 
को प्रथा अपने-आप लप्त हो जाय । 

(ग) दहेज़-प्रथा का कारण अनुलोम-विवाह की प्रथा है--हिन्दुओं की 
विवाह-व्यवस्था का संचालन अनुलोम-विवाह को प्रथा से होता है। अनुलोम- 
विवाह का अर्थ यह है कि हिन्दुओं में उच्च-वर्ण का पुरुष अपने से नीचे वर्ण की 
कन्या से विवाह कर सकता है, नोचे वर्ण का पुरुष अपने से ऊँचे वर्ण को कन्या से 
विवाह नहीं कर सकता। इसका अथं यह हुआ कि ऊँचे वर्ण के पुरुष का विवाह का 
क्षेत्र बहुत विस्तृत है। ब्राह्मण ब्राह्मण-परिवार में तो विवाह कर ही सकता है, वह 
क्षत्रिय-वेइय-शद् कन्या से भी विवाह कर सकता है। इसो प्रकार क्षत्रिय क्षश्रिय- 
परिवार में तो विवाह कर ही सकता है, वह बेइय तथा शूद्र कन्या से भी विवाह कर 
सकता है। इसका परिणाम यह होता है कि उच्च-वर्ण के पुरुष को हर-कोई 
अपनी कन्या देना चाहता है। इस प्रतिस्पर्धा में जो सब से ज़्यादा रुपया दे सकता 
है वह जोत जाता है, जो ज्यादा रुपया नहीं दे सकता वह हार जाता है। इसी का 
नाम वहेज़ को प्रया है। 

हम पहले लिख आये हें कि बंगाल में कुलीनवाद की एक प्रथा थी। कुलोन- 
ब्राह्मण वहाँ सब से ऊंचे माने जाते थे, और प्रत्येक ब्राह्मण-परिवार कुलीन नामक 
ब्राह्मणों में अपनी कन्या का विवाह करना चाहता था। इस होड़ का यह परिणास 
था कि कुलोन लोग ५०-६०-१०० तक विवाह करते थे और हर-एक से रुपया 
ऐंठते थे। दहेज का यह रूप इतना कृत्सित रूप धारण कर गया कि कुलीन-बाहाणों 
का व्यवसाय ही विवाह करके अपने इवसुर-परिवारों से रुपया इकठठां करना हो 
गया। अपने से ऊंचे परिवार में लड़की का विवाहु करनता--यहू अनुलोभ-विवाह 
की प्रथा उत्तर-प्रदेश में एक भिन्न रूप में पायो जातो है। वहाँ ब्राह्मण जाति कई 
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भागों में बंटी हुई है, और इन भागों में से हर भाग को “बिस्वा' कहते है । १६ 
बिस्वे का ब्राह्मण अपनी कन्या को १७ बिस्वे में, १७ बिस्वे वाला १८ बिस्वे में, 
१८ बिस्‍्वे बाला १९ बिस्वे में देना चाहता है। इस प्रकार ऊंचे स्तर में कन्या देने 
को होड़ में वर का म्‌ल्य चढ़ता जाता है, और लड़के के माँ-बाप बरसों तक इस 
इन्तज़ार में बेठे रहते हें कि उनके लड़के का मूल्य ज़्यादा-से-ज्यादा चढ़ जाय। 
(घ) दहेज़-प्रथा का कारण धन के महत्त्व का बढ़ जाना है--आज का 
यूग धन का यूग है। पहले कभो जब धन का मुद्रा के रूप में आविष्कार नहीं हुआ 
था, लड़को के माता-पिता वर-पक्ष को क्या-कुछ दे सकते थे ? उस समय मुद्रा 
का आाविव्कार नहों हुआ था, वस्तुओं का आदान-प्रदान-विनिमय सात्र हो सकता 
था। उस सत्य अगर कोई अपनो लड़की को कुछ देता तो वस्त्र, आभूषण, बत्तंन, 
वलंग--पही-कुछ तो दे सकता था। उस समय दिया भी यही-कुछ जाता था। 
परन्तु जब से म॒द्रा का आविष्कार हुआ है तब से घन का महत्त्व बहुत बढ़ गया 
है। धन से सब-कुछ ख़रोदा जा सकता है, धन से मान-सर्यावा-प्रतिष्ठा तक 
खरीदो जा सकती है। ऐसी हालत में जाति के बन्धनों से जकड़ हुए, अन॒लोम- 
प्रतिलोम के पचड़े में पड़े हुए हिन्दू के लिए अपनी कन्या के विवाह का जब प्रइन 
उपस्थित होता है, तब वरपक्ष के देव-गणों को धन-रूपी पुष्पों से पूजा करके ही 
बह अपनो भटकतो आत्मा को सान्त्वना दे सकता है। धन एक ऐसी वस्तु इस 
युग में उत्पन्न हो गई है जो कठिन-से-कठिन समस्या को भी सुरुझा देतो है। 
इसी का नाम दहेज्ञ हे । ु 
(ड) दहेजञ-प्रथा का कारण योग्य वरों के पता लगने की कठिनाई है--जब 
से नगरो करण तथा उद्योगीकरण बढ़ा है तब से लोग अपने जन्म-स्थानों को छोड़ 
बड़े-बड़े शहरों में जा बसे हें। वहाँ रहते उन्हें बरसों बीत जाते हें, उनका अपनी 
जात-बिरावरी से सम्बन्ध टूट जाता है। अगर वे अपनो जांत-बिरादरी में बने 
रहें तब तो उन्हें पता रहे कि अपनी जाति का कौन-सा लड़का ओर कौन-सी लड़को 
विवाह के योग्य है। जब उनका बिरादरी से सम्पर्क हो टूट जाता है तब उन्हें 
इस सब का पता कैसे लगे ? आजकल समाचार-पत्रों में विवाह के विशापन देकर 
इस समस्या को हल करने का प्रयत्न किया जाता है, परन्तु समाचार-पन्रों से ठीक 
तरह के परिवार नहीं मिलते, इनमें बहुतों में धोखा रहता है, बहुतों का अता-पता 
घलना कठिन होता है। एसो हालत में लोग जिन थोड़े-बहुत परिवारों को जानते 
होते हूँ उन्‍्हों में दहेज देकर लड़के प्राप्त करने का प्रयत्न करते हेँ। यह अवस्था 
इसलिए उत्पन्न ही जाती है क्योंकि जाति, अनुलोम, गोज्र, प्रवर आदि अन्तविवाही 
तथा बहिविवाही बन्धनों से पहले हो जकड़े होने के कारण हिन्दू का विवाह का क्षेत्र 
सीमित होता है, अब नगरोकरण तथा उद्योगीकरण के कारण जात-बिरावरी से 
दूट जाने से उसका विवाह का क्षेत्र और अधिक संकुचित हो जाता है। क्षेत्र के 
इस संकुचितपन को तोड़ने की एकमात्र कुंजो दहेश रह जाता है। वहेश देने से 
जान-पहचान के योड़े-बहुत परिवारों में कोई लड़का मिल जाता है। 
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(च) दहेज़-प्रथा के कारण अविवाह योग्य कन्याओं का भी विवाह हो 
जाता है--बहेज्ञ प्रथा इसलिए भो चलतो है कि कभी-कभो यह माता-पिता की 
एक गम्भोर समस्या को हल कर देतो है। लड़को कुरूपा हो, विकलूांगी हो, 
काणी हो, लंगड़ी हो, परन्तु पैसे के लोभ में एसी कन्याओं को भी बर मिल जाते हूं । 
यह दूसरी बात है कि ऐसी कन्याओं से विवाह करके ये लोभी परिवार उस कन्या 
का जीवन फिर भी दुःखी ही रखते हैं, कभी-कभी एसी भो अवस्था होती है कि अगर 
वह विवाह न करती तो अधिक अच्छी रहती, परन्तु सामयिक तौर पर भाता- 
पिता की समस्या का हल दहेज़ से हो जाता है। 

४. दहेज्ञ-प्रथा के दृष्परिणाम 

बहेज्ञ-प्रथा ने हिन्दू-समाज में जो रूप धारण कर लिया है उससे अपने वेश 
की सामाजिक-व्यवस्था जजं रित हो गई है। इस प्रथा के अनेक दुष्परिणाम हूँ 
जिनमें से कुछ निम्न हैं : 

(क) कन्या-वध--दहेज्ञ की कुप्रथा का सब से भयंकर परिणाम कन्या-वष 
है। राजपुतान में इस प्रथा का प्रचार था। पंजाब के खत्रियों, जाटों, राजपुतों 
ओर महियालों में भो कन्या के पेदा होने पर उसका गला घोट दिया जाताथा या 
अफ़ीम खिला कर उसे सदा के लिए सुला दिया जाता था। गुरु गोविन्द सिंह ने 
लड़को को मार देन वालों को 'कुड़ोमार' कह कर उनकी निन्‍दा की है। जब से 
बहेज्ञ-प्रथा चली तब से कन्या को आथिक-बोश समझ कर उसका पालन-पोषण 
करना ही आफ़त सिर मोल लेना था। भारत में कन्या का वध १८७० में अंग्रेज- 
सरकार को कानन द्वारा बन्द करना पड़ा। कन्या के प्रति यह दारण-भाव भारत ही 
नहीं अन्य देशों में भो पाया जाता है जिसका मुख्य कारण कन्या का आर्थिक-दृष्टि 
से बोश होना है। चीनी लोग तो लड़को को तड़पा-तड़पा कर मारते थे ताकि अगले 
जन्म में वह लड़का बनकर आये। अरब लोगों में लड़को को जिन्दा गाड़ देने की 
प्रथा थो। कहते हें हजरत उस्मान की आँखों से पहुलो वार आँसू छलक आये जब 
उन्होंने अपनो भोली लड़की को जिन्दा गाड़ा। यनानियों में अपनी कन्याओं को 
जंगल में फेक देने को प्रथा थो। कन्याओं के आर्थिक-दृष्टि से बोश होने के कारण 
ही उनका वध किया जाता है, और बहेज् इसका एक सब से बड़ा कारण है क्योंकि 
बहेज के बराबर माता-पिता के लिए दूसरा कोई आर्थिक-बोश नहीं, इसका प्रमाण 
यह है कि जिन जातियों में लड़के परिवार पर बोझ होते हे, उनमें लड़के मार दिये 
जाते हैं। उदाहरणार्थ, पेरागए के अवीपोज्ञ लोगों में पत्नी के दाम देकर उसे 
खरीदने की प्रथा है, इस प्रथा के कारण लड़कों के विवाह के लिए पेसे खर्च करने 
पड़ते हैं, इसलिए इनमें लड़कों को मार देने की पद्धति प्रथलित है।' 

(ख) ऋण-पग्रस्तता--दहेश के कारण लड़को के पिता को साहूकारों से ऋण 
लेना पड़ता है और उस ऋण को चुकाने के लिए वे मानो अपने को ही गिरवी रख 


१. हिन्दू-परिवार-मीमांसा, पृु० २४८--शी हरिदक्त वेदालंकार 
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देते हें। अगर उनके पास कोई मकान हो तो उसे गिरवी रखते हें, तनख्वाह से 
गज़ारा हो तो ऋण चुकाने के लिए तनदवाह में से पेट काट कर साहूकार का कर्जा 
अदा करते रहते हें। लड़को की चिन्ता दहेज देकर दूर करते हूँ, परन्तु एक 
चिन्ता दूर कर साहूकार के कर्ज को दूसरी चिन्ता सिर मोल ले लेते हूँ । 

(ग) चिन्ता-ग्रस्तता से मानसिक रोग--चिन्‍्ता सिर मोल ले लेने से 
माता-पिता दोनों हर समय चिन्ता में पड़े-पड़े धघलते रहते हुं। पहले लड़की को 
व्याहन की चिन्ता, फिर बहेज्ञ जुटाने की चिन्ता, फिर दहेज के कारण ऋण सिर पर 
लेने की चिन्ता। इन चिन्ताओं से कभी-कभी उन्हें मानसिक रोग हो जाता है। 

(घ) जीवन-स्तर का गिर जाना--जिसके सिर पर हर समय ऋण का 
बोझ्न लदा हो वह न अच्छी तरह से खा-पी सकता है, न पहन सकता है, न किसी 
अन्य आवदयक कार्य पर व्यय कर सकता है। उसके परिवार का सारा आथिक 
स्तर गिर जाता है, अपनी तथा अपने परिवार को दवा-दारू, बच्चों की शिक्षा आदि 
सब विज्ञाओं में उसका स्तर गिरता जाता है। 

(डऊ) अपराध--कभो-कभो इस प्रकार ऋण से दबा हुआ व्यक्तित अपराध 
कर बंठता है। अगर वह किसी बेक में खज्ञाउची है, तो ग़बन कर डालता है, 
अगर व्यापारी हैतो काला-बाज़ार करता है। दहेज देन के कारण मनुध्य को जिस 
आश्िक-संकट का सामना करना पड़ता है उससे निकलने के लिए वह जिस-किसी 
सम्भव उपाय को करने के लिए तेयार हो जाता है, भले ही वह अनंतिक हो । 

(च)कन्याओं का अविवाहिता रह जाना-ऐसा भो होता है कि पिता के पास 
बहेज्ञ देने को रुपया नहीं है, कर्ज उठाने का उसका बता नहीं है या उसे कर्ज मिल 
नहीं सकता, या जितना वहेज्ञ उससे माँगा जा रहा है उसका वह प्रबन्ध नहीं कर 
सकता--ऐसो हालरूत में दहेज न दे सकने के कारण कन्याएं बड़ी हो जाती हूं, बड़ी 
होने पर उनके बड़ी आय का होने की वजह से उनसे कोई विवाह नहीं करता । 
इस प्रकार दहेज प्रथा के कारण कन्याएँ आजन्स कुंवारी भी रह जातो हूँ । 

(छ) अनेतिकता--जो कन्याएं आजन्म कुंवारी रहेंगी उनसे यह आशा 
करना कि वे ब्रह्मचारिणो हो रहेंगी, दुराशा मात्र है। मनुष्य को मोलिक-इच्छाएं 
मनृष्य पर हावी होतो रहती हें और अगर कुछ अपने को नियन्त्रित रख सकते हूँ, 
तो अधिकांश तो इन आवेगों के प्रवाह में बह हो जाते हुँ । इस सब का परिणाम 
समाज में अनंतिकता का फंल जाना है। 

(ज) आत्मघात--अनेक कन्याएँ यह देखकर कि वे अपने माता-पिता के 
लिए चिन्ता का विषय हूं, भात्मघात कर बेठतो हैं। वहेश न जुटा सकने के कारण 
माता-पिता की चिन्ता दूर करने के लिए आत्मघात करने वाली कन्याओं को 
घटनाएँ समय-समय पर समाचार-पत्रों में प्रकाशित होती रहती हूं । 

(झ) बाल-विवाह--वहेज्ञ की प्रथा के कारण बाल-विवाह को भी प्रोत्सा- 
हन मिलता है। ज्यों-ज्यों लड़का बड़ा होता जायगा त्यों-त्यों उसकी योग्यता 
बढ़ती जायगो, ओर ज्यों-ज्यों पोग्पता बढ़ती जायगी, त्पों-त्यों उसका दाम भी 
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बढ़ता जायगा, इस दृष्टि से कई लोग छोटो आय में ही बच्चों का थोड़ा-बहुत, 
अपनी सामथ्यं के अनुसार बहेज़् देकर विवाह कर देते हू । 

(व्यू) अनमेल तथा वृद्ध विवाह--जब माता-पिता दहेज्ञ नहीं जुटा सकटे 
तब वे ज़रूरतमन्दों को लड़कियाँ ब्याह देते हें। पेसे वाला कितना ही निकम्म) 
क्यों न हो, लड़को का उससे भले ही कोई मेल न बठता हो, बढ़ा हो, रोगी हो, 
क्योंकि उसे पैसा नहीं देना पड़ता, इसलिए ग़रीब माता-पिता लड़को को आग में 
झोंक देते हें। इस तरह के अनमेल-विवाह दहेज्ञ-प्रथा का ही परिणाम हूं । 

५. दहेज्ञ-प्रथा के लाभ 

बहेज्ञ-प्रथा के दुष्परिणाम तो अन क हें ही, इसके कुछ लाभ भी कहे जा सकते 
हैं। ये लाभ यही सूचित करते हूँ कि हर वस्तु के लाभ तथा हानियाँ होती हैं, समाज 
को यह निश्चय करना होता है कि लाभ अधिक हूं या हानियाँ अधिक हूं। हानियाँ 
अधिक हों, तो उस प्रथा को त्यागना ही उचित है। दहेज़ञ-प्रथा के लाभ निम्न कहे 
जा सकते हूँ :-- 

(क) बाल-विवाह पर प्रतिबन्ध--हम पहले कह आये हें कि दहेज्ञ-प्रथा 
से बाल-विवाह हो जाते हे, परन्तु यह भी कहा जा सकता है कि वहेज्ञ-प्रथा के 
कारण बाल-विवाह रुक भी जाते हें। पहले को-सो अवस्थाओं में बहेज्ञ-प्रथा के 
कारण बाल-विवाह होते ये, आजकल की-सी अवस्थाओं में दहेज़-प्रथा के कारण 
बारू-विवाहों पर प्रतिबन्ध पड़ जाता है। वहेज्ञ न जुटा सकने के कारण भाता- 
पिता लड़की का विवाह शोध्र नहीं कर पाते, इसलिए बाल-विवाह अपने-आप 
रुक जाता है। 

(ख) लड़कियों में शिक्षा का प्रचार--वहेलज्ञ-प्रथा के कारण जब लड़कियों 
का देर तक विवाह नहीं होता, तो माता-पिता उन्हें घर बंठाये रखने की जगह उन्हें 
पढ़ाने-लिखाने लगते हें। पढ़-लिख जाने के कारण उनकी अर्थपार्जन को योग्यता 
भो बढ़ जातो है इसलिए उनके विवाह में उतनी कठिनाई नहीं रहती । इस दृष्टि 
से दहेज़ को प्रथा लड़कियों में शिक्षा-प्रचार के लिए सहायक हो जाती है। 

(ग) नया घर बनाने में सहायता--अगर दहेज्ञ-प्रथा अपने कुत्सित रूप 
को न धारण करे, तो वहेज्ञ देने का यह लाभ होता है कि लड़का-लड़की जब नयी 
गहस्थी जुटाने रूगते हे, तब उन्हें शुरू-शुरू में सब आवश्यक सामान बना- 
बनाया मिल जाता है, इसके लिए उन्हें परेशान नहों होना पड़ता। पहंग, बत्तन, 
कपड़े--यही-कुछ तो दहेज में पहले कभी दिया जाता था। इस सब की गहस्थी 
शुरू करने के लिए आवश्यकता थी । क्‍ 

अगर गहराई से विचार किया जाय, तो दहेश को हानियां अधिक हूँ, लाभ 
बहुत थोड़े हूं। थोड़े ही नहीं, इन राभों को लाभ कहना भो व्यथ है क्योंकि इन 
सब बातों को तरफ़ इस यग में अपने-आप सब का ध्यान जा रहा है। दहेश हो 
ने हो, बाल-विवाह रक हो गये हूं, शिक्षा का प्रधार शुरू ही हो गया है, नयी 
गहस्थी बनाने के लिए जितने सामान को ज़रूरत है उतना तो सब बिना वहेज के 
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को चड़ में फंसे भी देते ही हैं, इतना देने में, कुछ हानि भी नहीं है, इतना देने को 
वर का मल्य चुकाना भी नहीं कहा जा सकता । 
६. दहेज्ञ-प्रथा को समाप्त करने के उपाय, 

बहेज-प्रया हिन्दू-समाज की विवाह के क्षेत्र में एक बड़ी भारी समस्या है। 
इस समस्या का हल क्या है? इस समस्या का हल दो दिज्ञाओं से सोचा जा सकता है। 
एक दिशा समाज-सुधारकों को है, दूसरी दिशा कानन-निर्माताओं की है। समाज- 
सुधारकों का कहना है कि जब तक जन-सत तेयार नहीं होगा, तब तक कितने भी 
कानन बन जायें यह प्रथा हटने वाली नहीं है; कान्‌न-निर्माताओं का कथन है कि 
बिना कानून द्वारा इस प्रथा को अवध घोषित किये यह प्रथा जाने वालो नहीं है। 
असल में, समाज-सुधारकों के वहेज-विरोधी आन्दोलन तथा कानून-निर्माताओं के 
कानन बनाने से, दोनों दिशाओं से इस कुप्रथा पर चोट करने से ही यह प्रथा समाप्त 
की जा सकती है। जन-मभत तेयार हो और कानून इसमें सहायक हो--इसी प्रकार 
दहेज़ की होड़ हट सकती है। 

कानून के सम्बन्ध में तो हम पीछे लिखेंगे, पहले समाज-सुधारकों के प्रयत्न पर 
विचार कर लेना उचित है। समाज-सुधारक तीन दिज्ञाओं में काम कर सकते 
हूँ --दहेत्च-विरोधी-प्रचार द्वारा, शिक्षा के प्रसार द्वारा तथा अन्तर्जातीय-विवाहों 
के प्रोत्साहन ढारा। 

(क) दहेज़-विरोधी-प्रचार--जब तक वहेज के विरोध में जन-मत 
तेयार नहीं हो जाता, तब तक इस कुप्रथा की जड़ उलाड़ना कठिन है। सभा- 
सोसाइटियों द्वारा, नवधुवकों में इस प्रया के दुष्परिणामों के प्रचार द्वारा मेदान 
तंयार करने की आवश्यकता है। इस दिज्ञा में आर्थ-समाज आदि सुधार क-संस्थाओं 
ने बड़ा कार्य किया है, और कर सकती हैं। नवयवकों के स्वतंत्र संगठन भी इस 
प्रथा के विरोध के लिए बनने चाहिएं। 

(ख) शिक्षा का प्रसार--ज्यों-ज्यों शिक्षा का प्रसार होता जा रहा है, 
त्यों-त्यों समाज की कुप्रथाओं की तरफ़ नवयुवकों का ध्यान अपने-आप जा रहा 
है। यह कहना तो कठिन है कि प्रत्येक शिक्षित-युवक वहेज्ञ-प्रथा का विरोधों 
है, शिक्षित-युवक भी अपनी जाति को प्रथाओं के कारण और पंसे के लोभ के 
कारण वहेश माँग बेठते हे, मोटर मांगते हूँ, विलायत में जाकर शिक्षा पान का 
खर्च साँगते हूं, परन्तु जिस बेहयाई से अशिक्षित लोग वहेज्ञ मांगते हे, उस बेहयाई 
से शिक्षित व्यक्ति नहीं मांग सकते । दिक्षा का कुछ तो पर्दा उन्हें रखना ही होता 
है। आशा गरही करनों चाहिए कि दिक्षा के प्रचार के साथ-साथ दहेश्ञ के प्रति 
लोगों में अभ्रद्धा उत्पन्न होगी । 

(ग) अन्तर्जातीय-विवाह--बहेस-प्रथा को समाप्त करने का सब से उत्तम 
उपाय अन्तर्जातीय-विबाहों को प्रोत्साहन देना है। अन्‍न्तर्जातीय-विवाह प्रायः 
युवक-युवति अपने-भाष करते हूं। उनके माता-पिता तो जाति के बन्धनों से 
बेंधे होते हे, परन्तु युवक-युवति जब एक-साथ पढ़ते, एक-साथ सिलते-जुलते 
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हैं, तब उनमें प्रेम-भाव पृदा हो ही जाता है, ओर बे जाति के बंधनों को तोड़ कर 
विवाह के बन्धन में बंध जाते हें। उनकी मांग प्रेम होता है, पेसा नहीं। इस 
प्रकार के वियाह ज्यों-ज्यों बढ़ते जायेंगे, त्यों-त्यों दहेज्ञ-प्रथा का स्वयं अन्त होता 
जायगा। 

(घ) कानून द्वारा दहेज का अन्त--समाज-सुधारकों के साथ-साथ कानन- 
निर्माताओं का कथन है कि जागृत जन-मत को सहारा देन के लिए दहेज़-विरोधी- 
कानून बनने की ज़रूरत है। दिसम्बर १९५९ में 'दहेज्-निरोधक-विधेयक' 
(00०7५ शरणांगाणा 8) पालियामेंट में पेश किया गया । इससे 
समाज-सुधारकों को भो बल मिलंगा । यह विधेयक शीघ्र हो अधिनियम बन 
जायगा । यह विधेयक क्या है ? 

७. दहेज्ञ-निरोधक-विधेयक-- १९५९ 
(छण्णए शणां्रांणा 8, 959) 

२४ अप्रेल १९५९ को लोक-सभा में दहेज्-निरोधक-विधेयक' प्रस्तुत 
हुआ। इस बिल पर विचार करने के लिए श्रीमती रेण चक्रवर्ती को अध्यक्षता 
में लोक-सभा के ३० तथा राज्य-सभा के १५ सदस्यों की एक कमेटी बनी । इस 
कमेटी ने बिल में जो सुधार किये उनके आधार पर दिसम्बर १९५९ में इस आशय 
का बिल संसद में पेश हुआ जिसकी मुख्य-मुख्य बातें निम्न हें: 

[[दहेज-निरोधक-विधेयक-- १९५९] 

(क) दहेज की परिभाषा में वर-मूल्य तथा कन्या-मूल्य दोनों आ जाते 
हैं--इस विधेयक में दहेज़' का अथं उस सम्पत्ति था म्ल्यवान्‌ वस्तुओं से है जो 
सीधे या हेर-फेर के तरीके से विवाह में एक पक्ष या उस पक्ष के किसी व्यक्ति 
द्वारा दूसरे पक्ष या दूसरे पक्ष के किसी व्यक्ति को दी जाती हें या जिनके दिये जान 
की एक-दूसरे के साथ रज्ञामन्दी होती है। यह सम्पत्ति या मल्यवान वस्तुएं चाहे 
विवाह के समय वी जायें, चाहे बिवाह से पहले दी जायें, चाहे विवाह के बाद दी 
जायें, अगर इनका दिया जाना सगाई या विवाह के लिए ए+ शर्त है, तो यह 
दहेज कहलायेगा। “वहेज्ञ-दाब्द में मसलूूमानों का 'महर' नहीं गिना जायगा  । 

१. पुस्तक के छपने तक यह बिल लोक-सभा में पारित होकर राज्य-सभा 
और राज्य-सभा से फिर लोक-सभा में लोटा था। यहां पर तब तक की रूप-रेखा 
दी गई है। 

२६ पा था झा, '40फ्राए! शाध्था5$ भाए 70ुशाए 0 रक४ए४00९ 
5९0प्रगरोप॥ शारशा 0 387660 [00 06 शुषा, शाशाीहशा तवाहलाीप ० ॥- 
काल्लाए, 00 ०6 छुब्चाए 00 8 ग्राध्ा826 ० 0 क्ाए णाश कुशइणा ता 
एशात्रा ण पतला फ़ा+ एफ ॥6 गाश' 9४४४ 00 06 गाधा।926 ०0 ७५ 
879 000 एशइ8णा णा एशात्रा ० अप्रणा ठछाश एक, शाएपाशः ॥ 68 
चध्षाबर९6 0 0९०6० बीश' पाल गरक्ा82०, 35 ०गाशंतहाथा।णा 0 
चाह एलशाग्ोद्वां 0 ग्राध्ाब26० ण पाल घ्वां0 फ्वा68, 0प्र 4065 ॥0 ॥- 
लुए06 000 णा क्राव्ात्वा' ॥ परी6€ 0856 0 छश४0०ा5 40 रागा (८ 
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(ख) दहेज़ देने या लेने के लिये छः मास की कैद और ५,००० रुपये का 
जुर्माना--इस विधेयक के अनुसार इसके राग होने के बाद अगर कोई व्यक्ति 
वहेज्ञ देता है या लेता है या लेन-देन में सहायक होता है, तो उसे छः मही ने तक को 
सज़ा अथवा ५,००० रुपए तक का जुर्माना किया जा सकता है। यहाँ जेल तथा 
जुर्माना दोनों किये जाने को व्यवस्था है। 

(ग) दहेज़ मॉगने के लिए छः मास की कंद और ५,००० रुपये का जुर्माना 
--वहेज्ञ देने और लेने के लिए तो कंद और जुर्माने को व्यवस्था कर दी गई, 
परन्तु अगर कोई दहेज्ञ माँगे तो क्या व्यवस्था की गई है ? अगर कोई कन्या- 
पक्ष से अथवा वर-पक्ष से सोध तोर से या हेर-फेर से दहेज्ञ माँगता है तो उसे छः 
महोन को सज्ञा अथवा ५,००० रुपए का जुर्माना अथवा दोनों प्रकार के दण्ड 
एक-साथ हो सकते हूँ। यहाँ जेल अथवा जुर्माना अलग-अरूग और अगर मंजिस्ट्रेट 
चाहे तो दोनों के किये जाने की व्यवस्था है।' 

(घ) दहेज लेने तथा देने का इकरारनामा समाप्त समझा जाय--अगर 
किन्‍हों पक्षों में विवाह के लिए वहेज्ञ देने या लेने का कोई समझोता या इकरार हुआ 
है, तो वह इस कानून से समाप्त समझा जायगा। दहेज्ञ देने या लेने के किसी 
समझौते या इकरार को स्वीकार नहीं किया जायगा। 

(3) अगर दहेज़ दिया गया है तो वह पत्नी की सम्पत्ति समझा जाय--उक्त 
कानून के बावजूद अगर यह पता चल जाय कि विवाह में दहेश दिया गया है, तब 
वहेज्ञ देने का जो दण्ड दिया जाना चाहिए वह तो दिया ही जायगा, परन्तु साथ 
हो इस विधेयक में यह व्यवस्था की गई है कि वह दहेज का रुपया लड़को की निजी 
सम्पत्ति होगा। अगर विवाह से पहले दहेज लिया गया था तो विवाह के एक साल 
के अन्दर-अन्दर वह रुपया लड़की को मिल जाना चाहिए, अगर विवाह के समय 
या विवाह के बाद लिया गया है तो दहेज लेने की तारोख से एक साल के अन्दर- 
अन्दर वह रुपया लड़को को मिल जाना चाहिए, अगर वहेश तब लिया गया जब 
लड़की नाबालिश थी तब १८ यथं को आयु के बाद एक वर्ष के भोतर वह रुपया 
लड़की को मिल जाना चाहिए। अगर कोई इस धन को ठोक समय पर लड़को को 
नहीं लौटायेगा तो उसे छः सास को कंद या ५,००० दपए तक जुर्माना या दोनों 
एक-साथ हो सकते हूं। इस जुर्माने के होने का यह अर्थ नहीं है कि वह दहेज के 
रुपए को अपने-प।स रख सकेगा, वह तो उसे हर हालत में लड़को को लौटाना ही 
होगा। अगर इस बीच वह लड़की जिसके लिए वहेश दिया गया था मर जाय तो 


१० राज्य-सभा में लोक-सभा द्वारा स्वीकृत विधेयक के इस अंश को हटा 
दिया गया है। राज्य-सभा का कहना है कि इस प्रकार तो कोई भी पक्ष जिसका 
विवाह का प्रस्ताव स्वीकृत नहीं हुआ, कह सकता है कि मुझ से तो दहेज माँगा 
गया था। राज्य-सभा के इस संशोधन के कारण ही यह बिल फिर से लोक- 
सभा की सम्मति के लिये भेजा गया है। 


हिन्दू--विवाह-सम्बन्धी समस्याएँ--दहेज ६०३ 


उसके वारिस दहेज के धन के अधिकारी समझ जायेंगे। इस धारा का यह 
अर्थ नहीं है कि दहेज को इस धारा में वंध मान लिया गया है। रहेगा तो यह 
अवध ही, परन्तु अवध होने पर भो तो लोग दहेज्ञ देते रहेंगे। एसे वहेज्ञ का 
जब पता चल जाय तब उसके विषय में उक्त व्यवस्था रहेगी । वहेज्ञ-निरोध क- 
विधेयक की यह सब से क्रांतिकारी धारा है। अगर दहेज्ञ विया गया है, तो 
इस घारा के अनुसार पत्नो अदालतो काय॑ वाही कर के दहेज के धन को अपन नाम 
पर करवा सकती है, इस धारा के अनुसार वहेज़् में दिया गया धन वास्तविक 
रूप में स्त्री-धन हो जाता है, मुसलमानों की परिभाषा में महर' हो जाता है 
क्योंकि महर' तथा स्त्री-धन' --इन दोनों शब्दों का एक ही अथं है। 

(च) दहेज का कानून ज्ञापनीय' ('३०॥-००ट्टा॥290]) अपराध 
होगा--अपराध दो तरह के होते हे--ज्ञातव्य (९०९7240]6) तथा 
ज्ञापनीय' (]२०॥-००ट्टा290[6) । ज्ञातव्य-अपराध में पुलिस तथा राज्य 
के अधिकारों किन्‍्हीं अपराधों के होने पर स्वयं उनका पता लगाते हें। उन अपराधों 
का जानना उनकी अपनो ज़िम्सेवारी है, उनकी खोज-बीन वे करते हें, शापनोय' 
अपराध में पुलिस तया राज्य के अधिकारों तब तक कोई कार्यवाही नहीं करते 
जब तक कोई व्यक्त अपराधी के विरुद्ध प्रार्थ ता-पत्र, अपराध का ज्ञापन या जान- 
कारी नहीं देता और प्रार्थ ना-पत्र देने के बाद भी जब तक कोई मजिस्ट्रेट उस बात 
की जांच के लिए आज्ञा नहीं देता । ऐसे अपराध ज्ञापनोय है, अर्थात्‌ उनका पुलिस 
को ज्ञान कराना पड़ता है। वहेज्ञ के विरुद्ध कानून ज्ञापनोय-कानून है, अर्थात्‌ 
पुलिस तथा राज्य के अधिकारी स्वयं इस विषय में कोई कार्यवाही तब तक नहीं 
कर सकते जब तक उन्हें कोई व्यक्ति इस अपराध का शिकायत करके ज्ञान नहीं 
कराता और उस शिकायत को सुन कर मेजिस्ट्रेट इस विषय में कार्यवाही करने को 
नहीं कहता। एक साल बाद भी इस विषय में कोई कार्यवाही नहीं हो सकतो । 
एसी हालत में इस अपराध का भय बहुत थोड़ा रह जाता है। 

[दहेज-निरोधक-विधेयक की आलोचना] 

इस विधेयक का प्रभाव क्‍या होगा--यह कह सकता कठिन है, फिर भी 
समालोचकों का कहना है कि दो-तीन बातें इस विधेयक में एसो हें जिनके कारण 
इसका प्रभाव जो होना चाहिए वह नहीं होगा। वे बातें क्‍या हे ? 

(क) इस कानून का 'ज्ञापनीय होना--इस कानून के अन्तर्गत जब तक 
कोई व्यक्ति शिकायत नहीं करेगा तब तक पुलिस कोई कार्यवाही नहीं कर सकेगी । 
प्रदन यह है कि शिकायत कोन करेगा ? प्रायः कन्या-पक्ष से दहेज़ माँगा जाता है । 
कन्या के माता-पिता, जो वहेशञ देने के लिए रज़ामन्द हों, वे अपन हो दामाद के 
खिलाफ पुलिस में शिकायत क्‍यों करेंगे ? अगर वे शिकायत नहीं करते, तो और 
किसो को क्या पड़ा है कि वहू इन लोगों से शत्रुता मोल ले। इसके अतिरिक्त 
हमारी कचहरियों का जो हाल है, जिस तरह लोगों को कचहूरियों में परेशान 
होता पड़ता है, उस सब को देख कर कौत किसो को शिकायत करके ससो बत को अपने 


६०४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


सिर लेगा। बाल-विवाह कानन में भो यही पख लगी हुई है। बाल-विवाह भी 
ज्ञापनीय' (२०॥-००१॥४2906) अपराध है, जब तक कोई शिकायत न 
करे तब तक पुलिस इसके विरुद्ध कोई कार्यवाही नहीं कर सकती। इसोलिए 
अपराध घोषित किये जाने पर भी बारू-विवाह धड़ाधड़ होते हें। अगर दहेश 
को अपराध घोषित करना हो तो इसे ज्ञापनीय' से ज्ञातव्य' अपराध घोषित करना 
होगा। परन्तु कठिनाई यह है कि ऐसा भी क्‍यों कर किया जाय ? आखिर, 
यह तो एक प्रथा है, कुछ सीमा के भीतर रहने से यह अपराध नहीं बनता । फिर, 
अगर इसे ज्ञातव्य' ((0४2297]2) अपराध घोषित कर दिया जाय, तो पहले 
तो इतनो पुलिस ही नहीं जो इस झमेले को भी अपने सिर पर ले, अगर ले भी तो 
पुलिस घर के मामलों में इतना हस्त-क्षेप करने लगेगी कि जीवन दूभर हो जायगा । 
इस दृष्टि से कई लोगों का कहना है कि इसे ज्ञातव्यअपराध तो घोषित कर दिया 
जाय, परन्तु अगर इसके विधय में जाँच-पड़ताल करनो हो, तो सुपरिण्टेण्डेण्ट 
पुलिस के तबके का आदमो जाँच-पड़ताल करे जिससे नाहक लोगों को तंग न 
किया जा सके । 

(ख) कानून में शर्त -शब्द का होना--दहेज्ञ की व्याख्या करते हुए कहा 
गया है कि अगर कोई सम्पत्ति सगाई अथवा विवाह को शर्त ((0090640॥) 
के तोर पर दी जायगी तो वह दहेज कहलाएगी। इसका अर्थ यह हुआ कि अगर 
कोई कहे कि में शत्त के तौर पर नहों, परन्तु अपनी कन्या के प्रेम के कारण या 
अपने दामाद के प्रेम के कारण यह रुपया दे रहा हूं, तब वह दहेज्ञ नहीं कहलायेगा । 
इस सब का नतीजा यह होगा कि लोग सीधे तौर पर दहेश देने के स्थान में हेर-फेर 
से दहेज देंगे। लोक-सभा में यह माँग भी हुई थो कि जो लोग अपनो लड़की को 
प्रेम-वश या प्रथा-वश कुछ देना चाहें वे कुछ भो न दे सकें---यह ज्यादती होगी । 
इसो माँग को पूरा करने के लिए इस कानन में एक व्याख्या जोड़ दी गई थी जिससें 
कहा गया था कि प्रथा के अनुसार अथवा प्रेम-वश लड़को के माता-पिता जो देंगे 
वह वहेश नहीं समझा जायगा। राज्प-सभा के सदस्यों ने इस व्याख्या' (£09]9- 
व800॥ ) को कानून में जोड़ता स्वीकार नहीं किया और कहा कि इससे तो 
लोग इसी की आड़ में वहेश देने लूगेंगे। विधि-संत्री ने इस व्याख्या' को कानस 
में से हटाना तो स्वीकार कर लिया परन्तु साथ ही कहा कि यह व्याख्या कानून में 
जोड़ी जाय या न जाय, प्रथा अथवा प्रेम के कारण जो-कुछ दिया जायगा वह इस 
कानन के अनुसार भी वहेश नहीं माना जा सकता, वहेश वही होगा जो विवाह की 
'जरसं' के तौर पर विया जाँयगा। 

(ग) दहेज को बिल्कुल बन्द कर देना भी अनुचित है--कुछ लोग तो 
यह कहते हैं कि बहेज को रोकने के लिये उसे “ज्ञातब्य' ((0०272806)- 
अपराध घोषित कर देन! चाहिए, और 'शर्तं' ((०7»00०9४/07 )-दाज्द को 
उड़ा देना चाहिये, कुछ लोगों का कहना है कि वहेज् एक धा्मिक-प्रथा है, इसके 
दृष्परिणामों को रोकना उचित है, परन्तु बहेश को कानन द्वारा जिल्कुल ब्रन्द कर 
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देना उचित नहीं है। बहेज़ से नव-दम्पतो का घर बसता है, उन्हें गहस्थी 
प्रारम्भ करने के थोड़े-बहुत सामान से अपनी गाड़ी चलाने की सुविधा होती है, 
इसलिए २,००० रुपये तक अगर दहेज्ञ दिया जाय तो वह अनुचित नहीं है, 
उसको आज्ञा होनो चाहिए। “वहेज्ञ-निरोधक-विधेयक' जब पहले-पहल अपने 
प्रारंभिक रूप में प्रस्तुत किया गया था तब इसमें यह भी लिखा गया था कि 
२,००० रुपये तक दहेज दिया जा सकता है, उसके बाद प्रवर-समिति ने २००० 
रुपये की सोमा को हटा दिया और अब तो इसका जो रूप है उसमें एक रुपया 
भी 'श्त'ं ((0780407200॥) के रूप में देना अवेध है। इस अधिनियम के 
समालोचकों को इस प्रकार का प्रतिबन्ध लगाना एक ज़्यादतों लगती है । 


८. कन्या-मल्य 
(8006 ?7०९) 


भारतोय-कानून के अनुसार वध्‌-पक्ष का वर-पक्ष को और वर-पक्ष का 
वध्‌-पक्ष को विवाह के लिए पेसा देना वहेज़ कहलायेगा। इस दृष्टि से वर-मल्य 
तथा वध-मल्य दोनों ही दहेज को परिभाषा में आ जाते हें। वर-मल्य की प्रथा 
उच्च घरानों में पायो जातो हे, ब्राह्मण-क्षत्रिय-वदयों में, और वध्‌-मूल्य को प्रथा 
निम्न जातियों में पायी जातो है। 
लड़की के पिता को पंसा देकर लड़की खरीदना--यह प्रथा हिन्दुओं में 
किसो समय थो। जो दामाद लड़को को खरीदता था उसे 'विजामाता' कहा 
जाता था। इस शब्द का अर्थ है--बुरा जमाई। हिन्दुओं में प्रचलित आठ 
प्रकार के विवाहों में एक विवाह राक्षस-विवाह था। राक्षस-विवाह्‌ वह विवाह 
कहलाता था जिसमें कन्या-क्रय करके विवाह होता था। राक्षस-विवाह को, 
“कन्या-क्रय/ को ब्रा माना जाता था, परन्तु यह होता ज़रूर था। मन्स्म॒ृति 
(३।५१) में लिखा है कि कन्या का विहान्‌ पिता वर से थोड़ा-सा भी शुल्क' न ले, 
जो लोभ से कन्या के लिए थोड़ा-सा भी शुल्क' लेता है, वह सन्‍्तान का बेचने 
बाला कहलाता है'। इतका अर्थ यही हो सकता है कि कन्या को बेचने वाले उस 
समय थे ज़रूर। कन्या को बेचने से जो पेसा आता था उसे 'शल्क' कहते थे। 
वर-मल्य के रुप में प्राप्त घन दहेज तथा कन्या-मूल्य के रूप में प्राप्त धन शुल्क 
कहलाता था। ह 
विवाह में कन्या-मल्य क्‍यों दिया जाता था, और अब भी क्यों दिया जाता 
है? इसके कारण निम्न हैं :-- 


१. मे कन्याया: पिता विद्वान गृह्लीयाच्छुल्कमण्वपि । 
गह्लुश्छल्क हि लोभन स्यान्नरोध्पत्यविक्रयी ॥ (मनु०) 
शुल्केन ये प्रयच्छन्ति स्व-सुतां लोभमोहिता:। 
पतन्ति नरके घोरे घ्नन्ति चासप्तमात्कुलम | (बौधायन) 
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(क) अनुलोम-प्रतिकोम विवाह--हिन्दुओं की अनुलोम-प्रतिलोम विवाह- 
प्रथा का वर्णन हम कर आये हैं। उच्च वर्ण का पुरुष नीच वर्ण को कन्या से विवाह 
कर सकता है, यह अनुलोम-विवाह का विधान है, नीच वर्ण का पुरुष उच्च वर्ण 
की कन्या से विवाह नहीं कर सकता, यह प्रतिलोम-विवाह का निषेध है। उच्च-वर्ण 
का पुरुष जब अपने से सब नीचे के वर्णों की कन्याओं से विवाह कर सकेगा तो 
उसका विवाह का क्षेत्र विस्तृत हो जायगा, उच्च-वर्ण की कन्या का विवाह का 
क्षेत्र संकुचित हो जायगा । कन्या ने तो उच्च-वर्ण में ही जाना है, वह नीच वर्ण में 
जा नहीं सकती, इसलिए उच्च-बर को जो सब से ज्यादा पैसा देगा, उसो से वह 
शादी करेगा। इस प्रकार अन लोम-विवा ह-प्रथा से दहेज्ञ को प्रथा का सूत्रपात हुआ । 
इसके विपरीत नीच वर्ण का पुरुष उच्च-वर्ण की कन्या से विवाह नहीं कर सकता, 
अपने वर्ण की कन्या से ही विवाह कर सकता है, किन्तु उसके वर्ण की कन्या अपने से 
ऊपर हर वर्ण में जा सकती है। इसका परिणाम यह हुआ कि निम्न वर्णों में स्त्री 
का विवाह का क्षेत्र तो विस्तृत हो गया, पुरुष का विवाह का क्षेत्र संकुचित हो गया । 
अब निम्न जाति का पुरुष क्या करे ? उसे कन्या कठिनता से मिलने रलूगी इसलिए 
उसने कन्या का मूल्य देना शुरू किया, इसो से निम्न-जातियों में कन्या-क्रय की 
प्रथा चल पड़ं।। .कन्या-क्रय को प्रथा का मुख्य आधार यहा है कि निम्न-जातियों 
को लड़कियाँ सब जातियों में जा सकती हें इसलिए उनकी अपनो जाति वालों के 
लिए लड़कियाँ कम रह जाती हूं, उन्हें फिर कन्या का मल्य देकर उसे खरोदना 
पड़ता है। राजस्थान के कंजर, साँसी, मीना आदि जातियों के लोग कन्या को 
खरीद कर हो विवाह करते हे । 

(ख) बाल-विवाह तथा बेमेल-विवाह--कन्या-क्रम का दूसरा कारण 
बाल-विवाह तथा बेसेल-विवाह हें। कन्या छोटी होतो है, वह कुछ जानती-समझती 
नहीं, इसलिए उसके माता-पिता जो चाहें कर देते हे। पहाड़ों में कन्याओं को दूसरों 
के हाथों बेच दिया जाता है, परग्तु यह सोदा इसोलिए हो सकता है वयोंकि बाल- 
विवाह के कारण कन्याओं को पता नहीं होता कि क्या हो रहा है। बाल-विवाह की 
तरह बेमेल-विवाह में भो कनयाओं को खरीद कर ही विवाह होता है। बड़ढे को 
कौन अपनी लड़की देगा अगर वह इसके लिए पंसा न दे। बेमेल-विवाहों का 
लका-छिपा आषार कन्या-मल्य होता है। 

हमने देखा कि किस प्रकार वहेज्ञ-प्रथा हिन्दू-सभाज को खोखरा कर रहो 
है। अगर हिन्दू-समाज प्रगति के सा्ग में कदस बढ़ाना चाहता है, तो इसे 
इस प्रथा से छटकारा पाना होगा । 


३० 


भारतीय नारी की स्थिति--भूत तथा मध्य काल 
(?०थापएर 0०० पर्रा0 34 ए0"0॥4४--?.0७]' &'0 
१राएु छाए एजारा090) 
१. वेदिक अथवा प्राचीन काल 


आज हम पाइचात्य-सम्यता में स्त्री तथा पुरुष की समान स्थिति देख कर 
कहने रूगते हूँ [ पादचात्य देझ्ञों में स्त्री की स्थिति बहुत ऊंची है, परन्तु अगर 
वेदिक-सम्यता का अवलोकन किया जाय, तो वहां स्त्री की उच्च-से-उक्चच सभ्यता 
की-सी स्थिति दिखलाई देती है, पाइचात्य-सम्यता से किसी प्रकार कम नहां 
दिखलाई देतो । 

(क) स्त्री तथा पुरुष की आदशे रूप में समान स्थिति--बंदिक अथवा 
प्राचोन काल में स्त्रियों की स्थिति किसी अंश में भी पुरुषों से कम न थी। बे पुरुषों 
के बराबर समझी जाती थीं, स्त्री पुरुष का आधा अंग मानी जाती थो। यह भाव 
अर्धाद्धिन।-शब्द से भलो-भाँति व्यक्त हो जाता है। दम्पती-शब्द एक है, 
परन्तु इस एक शब्द का अर्थ है--पति तथा पत्नी । वम्पती-शब्द एक होता हुआ 
भी संस्कृत में द्विवचनानत है। दम्पतोी-दाब्द से स्पष्ट रूप से प्रकट होता है कि 
स्त्री और पुरुष दोनों समान रूप से घर के स्वामी माने जाते थे। 'दम'-शब्द 
वेदों में घर' के लिए प्रयकत होता है। उसके वे दोनों मालिक समझे गए थे, 
इसो लिए वे 'दम' अर्थात्‌ घर' के पति' कहे गये । घर अगर सम्पत्ति माना जाय, 
तो इस दाब्द से यह भी स्पष्ट है कि पति तथा पत्नी दोनों सम्पत्ति में समान अधि- 
कारी थे। वंविक-साहित्य में स्त्री तथा पुरुष को उत्पत्ति की कथा भी इस बात को 
पुष्ट करती है कि उन दोनों की स्थिति समानता की थी। शतपथ, १४,४,२,१,५ 
में लिखा है-- । 

“आत्मैवेदमग्र आसीत्‌ पुरुषविध: । सो&हमस्मि इत्यग्रे व्याहरत्‌ । ततः 
अहं नामाभवत्‌ । स वे न रेमे । तस्मादेकाकी न रमते । द्वितीयमैच्छत्‌ । स 
हैतावानास यथा स्त्रीपुमांसौ संपरिष्वक्तो । स इममात्मानं द्वघापातयत्‌ । ततः 
पतिदच पत्नी चाभवताम्‌ ।” 

“सृष्टि के प्रारम्भ में आत्मा' ही था, उसी का नाम पुरुष था। वह 
इकरझा था, उसके अतिरिक्त दूसरा न था। उसने कहा--में हेँ--इसलिए 
उसका नाम अहम हो गया। वह अकेला रमण नहीं कर सकता था। उसने दूसरे 
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की इच्छा की। वह इतना था, जैसे स्त्री-पुरुष मिले होते हें। उसके दो टुकड़े 
कर दिये गये, ओर वे पति-पत्नी कहुलाए।” इस कथा का यही अभिप्राय है कि 
स्त्री-पुरुष एकाकार थे, उस एकाकार अवस्था के दो टुकड़े हो गए। समानता के 
भाव को प्रकट करने के लिए इससे अच्छा दूसरा क्‍या अलंकार हो सकता है। यही 
वेदिक कथानक बाइबिल में भो पहुँचा प्रतोत होता है, क्योंकि वहाँ भो यही लिखा 
है कि सृष्टि के प्रारम्भ में आदस' को पेंदा किया गया। वह अकेला था, इसलिए 
उसका जी नहीं लगता था। उसो के दो हिस्से किये गये, और आदम' को पसलो 
की निकाल कर उसकी स्त्री बना दी गई जिससे आदम' तथा होवा' ये दो बन गए । 
वेदिक-ऐतिहा का यह अलंकार, जो दूसरे देश के कथानकों में भी चला गया, वेदिक- 
काल में स्त्री को स्थिति' पर पर्याप्त प्रकाश डारूता है । 

प्रावोन-भारत में स्त्रियों को स्थिति बहुत ऊंचो थो। भारतवासियों के 
सब आददव स्त्री-रूप में पाये जाते हूं। विद्या का आदर्श सरस्वती' में, धन का 
“लक्मी' में, पराक्रम का 'महासाया' या दुर्गा में, सोन्दर्य का रति' से, पविश्नता का 
जंगा' में। यहाँ तक कि भारतवासियों ने परम शक्तिशाली भगवान्‌ को भी 
“जगउ्जननो' के रूप में देखा है। इससे यह स्पष्ट प्रमाणित होता है कि प्राचीन 
वेदिक-युग में स्त्रियों को किन पवित्रतम उच्च तथा सम्मान-पूर्ण भावों के साथ 
देखा जाता था। आज भो भारतवर्ष के अन्दर जगह-जगह 'देवो' के मन्दिर बने 
हैं, और हजारों नर-तारी देवी' की पुजा करने मन्दिरों में जाते हेँ। देवी' को 
घुआ और ्त्री' को देवी -दब्द से पुकारा जाना स्त्री को स्थिति पर पर्याप्त प्रकाश 
डालता है। 

(ख) स्त्री तथा पुरुष की व्यवहार रूप में भी समान स्थिति--भावना में 
ही स्त्री को ऊंचा स्थान दे दिया गया हो, व्यावहारिक रुप में स्त्री को वह स्थान 
प्राप्त न हो, यह बात नहीं। बंदिक-काछ सें स्त्री का परिवार में बहुत ऊंचा स्थान 
था। परिवार में ही तो व्यावहारिक दृष्टिकोण परखा जा सकता है। विवाह- 
संस्कार के समय कुल-वध्‌ को सम्बोधन करके कहा जाता था (अथर्व १४।१४ ) --- 

“सम्राश्येघि श्वशुरेष्‌ सम्राश्युत देवष । 
ननानदु: सम्राश्येधि सञ्जाश्युत हवश्रवा: ।” 

है नववध्‌ ! तू जिस नवीन धर में जान लगी है, वहाँ की तू सस्राशी है। 
वह राज तेरा है। तेरे इवसुर, देवर, नगद और सास तुझे सम्राज्ञी समझते हुए 
तेरे राज में आनन्दित रहें।' थेद में स्त्री को घर को रानी कहा गया है--- 
इसो से उस समय में परियार के अन्दर स्त्री की ऊंचो स्थिति का अनुमान किया जा 
सकता है। 

(ग) पढें की प्रथा का अभाव--बेदिक समय की स्त्रियों में पदें को प्रथा भी 
नथी। विवाह के उत्तराड़ के समय जो मंत्र पढ़ा जाता था, वह इस बात का स्पष्ट 
प्रमाण है। बेद (अथर्व १४२६) में लिखा है--- 

“सुमज्भलीरियं वधूरिमां समेत पश्यत।” 
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“इस सौभाग्यशालिनो वध्‌ को सब लोग आकर देखो।”” इस वेद-मंत्र 
से यह स्पष्ट है कि उस समय पर्दा न था। सम्पूर्ण वंदिक साहित्य का अवलोकन 
करने पर भी कहीं पर्द का ज़िक्र नहों मिलता । बृह॒दारण्यक (२।१) में गार्गी की 
कथा आतो है। वहाँ लिखा है कि राजा जनक ने यह जानने के लिए कि उस समय 
का सब से बड़ा विद्वान कौन है, एक भारी सभा की । एक हज़ार गोओं को, जिनके 
सींग सोने से मढ़े हुए थे, एक जगह खड़ा कर दिया, और यह घोषणा कर दी गई 
कि जो सब से अधिक विद्वान हो, वह इन गोओं को हॉँक ले जाय । ऋषि याज्ञवल्क्य 
ने अपने एक दिष्य को गोएं हाँक ले जाने का आदेश दिया। उस समय गार्गी 
वाचक्नवी ने भरी सभा में खड़े होकर याज्षवल्क्य की विद्वत्ता को परीक्षा करने के 
लिए बहुत-से प्रदन किए। गार्गो के इस व्यवहार से जहाँ उसकी विद्वृत्ता तथा 
साहस का प्रमाण मिलता है, वहां यह भी सिद्ध होता है कि उस समय स्त्रियों सें 
पद का रिवाज्ञ न था। यदि होता, तो गार्गी का भरी सभा में उपस्थित होना 
तथा पुरुषों के बीच में खड़े हो कर वाद-विवाद करना कभी सम्भव न होता । पर्दा 
तो भारतवददं में महाभारत-काल तक भी नहीं आया या। महाभारत में लिखा 
है कि दुर्षोषन को श्रोकृष्ण से युद्ध न करने के लिए भीष्म पितामह, द्रोणाचार्य आदि 
ने बहुत समझाया । जब वे कृतकार्य न हुए, तो उसे समझाने के लिए माता गान्धारी 
को राजसभा में बुलाया गया। इससे यही प्रकट होता है कि उस समय रिजियों के 
राज-दरबार में आने तथा राज्य-कार्यों में परामर्श देने की प्रथा विद्यमान थी। 

(घ) स्त्रियों का सम्पत्ति में अधिकार--बेंदिक-काल में स्त्रियों का 
सम्पत्ति में पति के समान अधिकार था, इसका उल्लेख हम 'दम्पती -शब्द में देख 
आये हें। 'दम' का अर्थ है--घर, पति” का अर्थ है--स्वामी । 'दम्पती'-दब्द 
पति-पत्नी दोनों के लिए प्रयक्त होता है, दोनों घर के मालिक हूं। स्त्री के लिए 
सच्चनाशी -दब्द भी उसके मालकिन होने का सूचक है । विवाह के मंत्रों में स्त्री 
को सम्राशी' कहा गया है । तेत्तिरीय-संहिता में स्त्री को पारिणाह्य' कहा गया 
है। 'परिणय' का अथं हे विवाह । पारिणाह्य' का अर्थ है विवाह के समय स्त्री को 
मिला सामान । पत्मी को विवाह के समय जो सामान दिया जाता है उसके कारण 
उसे भी 'पारिणाह्य' कहा गया है। हिन्हू-परम्परा के अनुसार स्त्री-धन उसका 
होता है--पह सब-कोई जानते हूं। शतपथ-बश्राह्मण में लिखा है कि याशवल्क्य 
संन्यास लेने रूगे तो उन्होंने अपनो दोनों पर्नियों--संत्रेयो तथा कात्यायनी--को 
बुरा कर कहा, में तो संन्यास लेने रूगा हें, आओ तुम्हारा सम्पत्ति का आपस में 
बेंटवारा कर दूं। इस सब से सूखित होता है कि वेदिक-काल में स्त्रियों का सम्पत्ति 
में अधिकार था। 

(ड) स्त्रियों को उच्च-शिक्षा--बंदिक अथवा भारत के प्राचीन काल में 
स्त्रियाँ ऊँची-से-ऊअंची शिक्षा प्रहण करती थीं। यज ० (१४।४ ) में स्त्री को 'स्तोम- 
वृष्ठा' कहा है, जिसका अभिप्राय यह है कि वह वेद-मंत्रों के विषय में जिशासा 
करतो रहतो है। प्राचीन हतिहास में सुलभा' का नाम प्रसिद्ध है। सुलभा का 
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संकल्प था कि जो कोई उसे शास्त्रार्थ में परास्त कर देगा, उसी से विवाह करेगी। 
सुलभा का यह निइचय उसके अगाघ पाण्डित्य का द्योतक है। स्त्रियों का मानसिक 
विकास चारों दिज्ञाओं में हुआ था, इसका उदाहरण प्रत्यक्ष वेदों में ही मिछ्तता है। 
वेदों के विधय में जिन्हें थोड़ा-सा भी ज्ञान है, वे जानते हें कि वेद-मंत्रों के अर्थों 
को स्पष्ट करने वालों को ऋषि' कहा जाता है। भिन्न-भिन्न मंत्रों के अर्थ भिन्न- 
भिन्न ऋषियों ने खोले हें। कई वेद-मंत्रों को खोलने वालो स्त्रो-ऋषिकाएँ' भो 
हुई हैं। लोपामव्रा, भद्धा, सरमा, रोमशा, विश्ववारा, अपाला, यमी, घोषा 
आदि स्त्री-ऋषिकाएं हूं, जिन्होंन वेदों के गढ़ रहस्यों का साक्षात्कार किया था। 
वेदिक-काल में शिक्षा देने के काल को 'उपनयन'-काल कहा जाता था, इस समय 
यज्ञोपवीत दिया जाता था। पीछे के काल में कन्याओं को शिक्षा न देने के कारण 
उनका यज्ोपवोत बन्द हो गया, परन्तु वेविक-काल में बालकों को तरह बालिकाएँ 
भी ब्रेह्मचयं ब्रत धारण करती थीं, उनका यज्ञोपवीत होता था। तभी कहा है--- 
ब्रह्मचर्येण कन्या यवानं विन्दते पतिम/--अ्रह्मचय धारण करने के बाद कन्या 
युवा पति को प्राप्त होती है। ब्रह्मचर्य-काल में ही यशोपवीत संस्कार होता भा। 
इसके अतिरिक्त आचाय हारोत के कथनानसार ब्रह्मचयं धारण करने बालो 
कन्याओं के दो भाग थं--अह्ायवादिनी तथा सद्यो-वध्‌। ब्रह्मवादिनों वे थों जो 
आजन्म ब्रह्मचारिणो रहती थीं, विवाह नहीं करतो थीं, पढ़ने-पढ़ाने में ही जीवन 
बिता देतो थीं; सद्योवध्‌ वे थों जो १५-१६ वर्ष की आयु तक पढ़-लिख कर विवाह 
कर लेती थीं। कन्याओं का उपनयन होता था--इसके लिए यह इलोक प्रसिद्ध 
हे--पुराकल्पे तु नारीणां मोजी-बन्धनमिध्यते। अध्यापनं च वेदानां साविश्री- 
वबाचन तथा ।“--अर्थात्‌ प्राचोन-काल सें स्त्रियों का उपनयन होता था, वे वेदादि 
शास्त्रों का अध्ययन भो करतो थीं। 

(च) बाल-विवाह का अभाव--वंदिक-काल में बाल-विवाह नहीं था, 
और कन्याओं को पूर्ण शिक्षा दी जाती थी। अथर्व (११/५।१८) में लिखा है, 
“ब्रह्मचरयेण कन्या युवान विन्दते पतिम्‌ ।/--पृर्ण ब्रह्मचयं-त्रत लेकर कन्या शिक्षा 
ग्रहण करती हुई विवाह करे। इस वेद-मंत्र से शात होता है कि उस समय बालिकाओं 
के लिए शिक्षा प्रहण करता उतना ही आवश्यक माना जाता था, जितना कि 
बालकों के लिए। ब्रह्मचर्याअम के सब नियमों को, जिनमें शिक्षा प्राप्त करना 
प्रधान था, पूरा करके हो कन्या को विवाह करने का अधिकार था। वुधमुंही 
बच्चियों का विवाह करना वेदिक-काल की प्रथा न थी। उस समय पूर्ण यवति 
होने पर ही कन्या का विवाह होता था। यह भाव निम्नलिखित मंत्र से भलो- 
भाँति स्पष्ट हो जाता है-- 


“सोम: प्रथमों विविदे गन्धर्वों विविद उत्तर: । 
तृतीयो अग्निष्टे पतिस्तुरीयस्ते मनुष्यजा: ॥/ 


(ऋ० १०, ८५, ४०) 
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इस मंत्र में लिखा है कि कन्या के चार पति होते हें। पहला सोम, दूसरा 
गन्धवं, तीसरा अग्नि और चौथा मनष्य। 'सोम' से अभिप्राय वनस्पति से है। 
पहले कन्या को शारीरिक-वद्धि होनी चाहिए। इस कथन को वेद ने इस प्रकार 
कहा है कि उसका पहला पति सोम” है। सोम वनस्पति का नाम है, और 
वनस्पति से शारोरिक-वद्धि होती है। शारीरिक-वद्धि के बाद कन्या का मानसिक 
विकास होना चाहिए। इसी भाव को विद्वद करन के लिए वेद ने कहा है कि कन्या 
का दूसरा पति गन्धव है। गंधर्ब” का काम ललित कलाओं का ज्ञान देना है। 
शारोरिक-व॒द्धि के अनन्तर कन्या को सामाजिक व्यवहार, मिलना-जलना, गाना- 
बजाना आदि आना चाहिए। इसके बाद कन्या का तीसरा पति अग्नि है। 
“अग्नि! का अभिप्राय स्पष्ट है। कन्या को शारोरिक तथा मानसिक वृद्धि के बाद 
उसमें मनोभाव (770॥0॥5) भी उत्पन्न हो जाते हं--प्रेम को अग्नि' प्रदोष्त 
हो जाती है। इसके बाद कन्या का विवाह मन॒ष्य से किया जाय--यह वेद का 
आदेश है। इस आदेश में कन्या को कोई खास आय निश्चित नहीं की गई। 
जिस समय उसकी आय परिपक्व अवस्था पर पहुँचे, उस समय उसका विवाह हो । 
गरम देज्ञों में कन्याएं शीघ्र विवाह के योग्य हो जातो हूँ। सर्द देशों में २० वर्ष को 
आय का विवाह भो बाल-विवाह समझा जाता है। इसी लिए वेद ने आय को 
कोई सोमा नहीं बाँधी, परन्तु एक नियम का विधान कर दिया है। वह नियम जिस 
समाज में लाग होगा, उसमें बाल-विवाह की प्रथा नहीं रह सकती । 

(छ) स्त्रियों का श्राध्यात्मिकविकास--वदिक-कारू सें आत्मिक-विकास 
की दृष्टि से भो स्त्रियां पुरुषों के साथ एक हो क्षेत्र में विचरण करती थीं। 
बुहदारण्यक (२।४) में याशवल्क्य तथा मंत्रेयी का सम्वाद आता है। याज्ञवल्क्य 
अपनी सम्पत्ति तथा घर आदि छोड़ कर स्वयं जंगल में जाकर अध्यात्म-विद्या में 
अपना समय देना चाहते हें, वे मेअेयो से अपना विचार कहते हूैँ। मित्रेयं।-दाब्द 
का भो यही अर्थ प्रतीत होता है कि वह याशवल्क्य को 'मित्र' थो, उसको दासो न 
थी। मंत्रेयोी कहतो है--पदि संसार का सारा धन एकत्रित करके उसको दे दिया 
जाय, तब भो वह घर रहन को तंयार न होगी। उसका यह विचार जानकर 
याशवल्क्य संत्रेपी को अपने साथ ले जान से पूर्व आध्यात्मिक उपदेश देते हे । इस 
ऊँचे उपदेश को जिस सरलता के साथ मंत्रेयी हृदयंगम कर लेती है, उससे संत्रेयी 
के मानसिक और आत्मिक विकास की ऊँची अवस्था पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है । 
ऐतरेय ब्राह्मण (३३११) में स्त्री को सला कहा गया है-- सजा हु जाया'-- 
इससे स्पष्ट है कि स्त्री के साथ बराबरी का, मित्र का-सा व्यवहार होता था और 
उनका पुरुषों का-सा विकास होता था क्योंकि मिश्र का अर्थ ही यह है कि जिस 
के साथ अपना मानसिक-विकास, मानसिक-रतर एक-सा हो । 

(ज) धाभिकल-नषेत्र में स्त्री-पुरुष की समानता--अध्यात्मिक शान रखने के 
साथ-हो-साथ धार्मिक क्षेत्र में भी स्त्री का पुरुष के बराबर हो स्थान था। कोई यश 
स्‍त्री के भाग लेने के बिना पूरा न समझा जाता था। रामचना जी के राज्याभिषेक 


धर भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


पर, सीता के परित्याग के पकन्‍्चात, जब राजसूय-यज्ञ होते लगा, तो सीता जी का 
यज्ञ में होना अत्यावश्यक समझा गय7। उस समय सीताजी की स्वर्ण-मरत्ति 
को उनके स्थान पर रखकर यज्ञ की पूत्ति की गई थी। प्राचोन-काल में राजा के 
अभिषेक के साथ उसकी रानो का भी राज्याभिषेक करने की प्रथा रहो है। 
वियाह के समय माता-पिता दोनों मिलकर कन्या-दान करते थे। यह प्रथा आज 
तक अविकल रूप से चली आ रही है। हिदू-धमंश्ञास्त्रों के अनुसार अब भी कन्या- 
दान के लिए माता का रहना आवश्यक होता है। अकेले पिता को कन्या-दान का 
अधिकार नहीं। वेदों का तथा उसके बाद प्राचीन भारत का युग स्वतंत्रता का यग 
था। उसमें कोई किसी से न ऊंचा था, न नीचा; स्त्री-पुरुष समान थ। स्त्रियों 
को चारों दिज्ञाओं में उन्नति करम का पूरा अवसर सिलता था, इसलिए जिस 
क्षत्र में भी स्त्रियां कदम बढ़ाती थीं, उसी को वे अपनी अपुर्व प्रतिभा के तेज से 
आलोकित कर देती थीं। जिस वस्तु को भी वे हाथ लगाती थीं, उसी पर बे अपने 
विलक्षण व्यक्तित्व की गहरी छाप छोड़ देती थीं। उनके अन्दर जहाँ विद्वत्ता, 
प्रतिभा, विचार-शक्ति तथा आत्मबल था, वहाँ उनके सारे व्यवहार में एक 
प्रभावशालों व्यक्तित्व की विद्यमानता का अनुभव होता है। जब तक स्वतंत्रता 
तथा समानता का वायु-मंडलू रहा, जब तक स्त्रियों को ईइवर-प्रदत्त प्रतिभा को 
फलने-फूलन का अवसर मिलता रहां, तभी तक रिश्रियाँ समाज तथा देश के साहित्य 
पर अपने व्यक्तित्व का प्रभाव डालती रहीं, तभी तक वे अपने आत्म-बल तथा 
सतोत्व के द्वारा देश के आद्शों को ऊँचा उठाती रहीं, और तभी तक व॑ अपनो 
विचित्र-संजीवनी-दक्ति से जाति के अन्दर जोबन-संचार करती रहाँ। 

बंदिक-काल की स्त्रियों को स्थिति को देख कर श्री अलतेकर का तो कहना है 
कि अन्य देज्ञों के इतिहास में जितना हम पोछे को ओर जाते हूँ, उतनो उन देशों 
की स्त्रियों को स्थिति नीचे की तरफ़ जाती है, पाइ्चात्य देशों में भो वही हाल है, 
परन्तु भारत के इतिहास में जितना हम पीछे की ओर जाते हूं, उतनी ही स्त्रियों की 
स्थिति उच्च दिखाई देती है। यह आइचयं की बात है। 

वंदिक-काल की स्त्रियों को स्थिति को देख कर यह स्पष्ट कहा जा सकता 
है कि उस समय पर्दा, अशिक्षा, बाल-विवाहू सती-प्रया, बाधित बेघव्प, बद्ध-विवाह्‌ 
आदि कोई उत्तरकालीन कुप्रया नहीं थी। 

२. मध्य-काल का पृ्बा्षे 
(क) दृष्टिकोण बदल गया--स्त्रियों की बंदिक तथा प्राचोन समय में 

जो स्थिति थी, वह बहुत देर तक कायम न रकसो जासको। वेदिक तथा प्राच्ीम 
काल में स्त्री को जिन उक्त्द, पवित्रतम भावों से देखा जाता था, दे धीरे-धीरे 
शिथिरू पड़ने लगे। उस समय स्त्री देवी' थो, सस्राशो' थो, पुरुष की योग्य 
सहचरी थो, पद्र-प्रदशिका थी, जाति के भविष्य की निर्मान्नी थी। पहले पुरुषों 
की दृष्षिट में सत्रो यह सब-कुछ थी, किन्तु स्त्री-सम्बन्धी यह उच्च आद्शवादिता, 
स्त्री के सम्बन्ध में विचारों को यह ऊँची उड़ान, बेर तक जारी न रह सकी। 


भारतीय नारी की स्थिति--भूत तथा मध्य काल ६१३ 


पुरुष को स्त्री के प्रति वह दृष्टि, जिसका परिणाम देश तथा समाज के लिए कल्याण- 
कारी हुआ था, अब धीरे-धोरे विपरीत दिज्ञा में बदलने लूगी। समय के व्यतीत 
होते-होते ऊंचो विचार-धारा और पवित्र आदर्श इतन बदले कि इन्होंने युग ही बदल 
दिया। भारतवर्ष अब धीरे-धीरे मध्य-यग की ओर कदम बढ़ा रहा था। नया युग था, 
नया दृष्टिकोण था। सत्रो अब भी दिव्य गणों से यक्‍त थी, किन्तु जो कमज़ोरियाँ 
पहले स्त्री के आभूषण तथा गृण बन हुए थे, अब उसके अवग॒ुण बन गए। उसकी 
स्वाभाविक तथा शारीरिक वुबंलताएं जो पहले उसकी सरलता, शोभा, लारित्य 
तथा सौन्दर्य को बढ़ाने वाली थीं, अब उसको बहुत बड़ी कमजोरी के रूप में सामने 
आने रूगीं । स्त्रो शरीर में पुरुष को अपेक्षा कमज़ोर थी, पुरुष बलवान था; 
इसलिए पहले तो वह स्त्री की रक्षा करना अपना गौरव समझता था, परन्तु पीछे 
उसकी शारोरिक निर्बलता पुरुष को अपने ऊपर एक बोझ-सी प्रतोत होने लूगी। 
कुछ दिनों बाद नया दृष्टिकोण उत्पन्न हो गया। पुरुष स्त्रो की रक्षा करता है, 
इसलिए उसके पुरस्कार-स्वरूप बदले में स्वयं ही उसने स्त्री के अधिकारों पर कब्ज्ञा 
जमाना शुरू कर दिया। पुरुष को आर्थिक दृष्टि से भी स्त्री अपने ऊपर 
आश्रित दिखलाई देने लगी। पुरुष धन का उपाजंन करके लाता था, स्त्री घर में 
रहकर सन्‍्तान का पालन तथा गह-प्रबन्ध करती थी। दोनों के कार्य-क्षेत्र भिन्न 
होते हुए भी एक-दूसरे से कम महत्त्व के नहीं थे । किन्तु पुरुष का स्त्री के प्रति पहले 
का दृष्टि-बिसल्यु अब बदल चुका था। अतः वही स्त्री, जो उसके लिए पहले 
सन्राशो' थी, अब एक साधारण-सो आश्चिता पत्नी प्रतीत होने लगी। गह- 
लक्ष्मी पाचिका के रूप में नज़्र आने लगी, माता सेविका बन गई, जीवन और 
दक्तिप्रदायिनी देवी अब निबंशताओं की खान बन गई। स्त्री, जो किसो समय 
अपने प्रबल व्यक्तित्व के द्वारा देश के साहित्य तथा समाज के आदक्षों को प्रभावित 
करती थी, अब परतंत्र, पराधोन, निस्सहाय, निबंल बन चकी थी। वेदिक-यग का 
दृष्टिकोण, जो स्त्रो के प्रति दिव्य कल्पनाओं तथा पुनीत भावनाओं से परिवेष्टित 
था, अब पूर्णतया बदल ज का था। असाधारण साधारण बन चुका था, अलोकिक 
लौकिक ! आध्यात्मिकता का माप हो नीचे गिर रहा था। अन्य ऊँचे आदज्ञों का 
भो अधः:पतन शुरू हो चुका था। इस अध:पतन के युग के प्रारम्भ में हो स्त्री की 
स्थिति काफ़ो बदल सकी थी। स्त्री को न अब वबंसो स्वतंत्रता थो, और न पहले-से 
अधिकार। पुरुष ने स्त्री को शारोरिक तथा धामिक दृष्टि से अपने ऊपर आश्ित 
पाकर उसके कई अधिकारों को छोन लिया था। स्त्री को कमज़ोरो पुरुष के 
उक्तछ खल होने का साधन बन गई थी। जब कोई जाति किसो आदर से एक बार 
गिर जाती है, तो वह गिरतों ही जाती है। शक्ति का लोभ और अधिक बढ़ता 
गया, और यहाँ तक बढ़ा कि एक समय आया, जब स्त्री के ऊपर पुरुष का पूरा 
अधि कार हो गया। उसको स्वतंत्र विघार-हक्ति, उसका व्यक्तित्व--सब-कुछ 
लोप हो गया। उसके लिए पुरुष ने नये आदर तथा नयी मर्यावाओं का निर्माण 
किया, जिनसे स्त्री की सामाजिक तथा पारिवारिक दक्ञा बहुत ख़राब हो गई। 


६१४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


सत्रो को स्थिति मध्यय॒ग के पूर्वार्ड में जो-कुछ रही, उसका प्रतिबिम्ब मनुस्म॒ति 
(९२-३) में स्पष्ट दिखाई पड़ता है। वहाँ लिखा है-- 

“अस्वृतन्त्रा: स्त्रिय: कार्या: पुरुष: स्वेदिवानिशम्‌ । 

विषयेषु च सज्जन्त्य: संस्थाप्या: आत्मनो वह ॥ 

पिता रक्षति कौमारे भर्ता रक्षति यौवने । 

रक्षन्ति स्थविरे पुत्रा न स्त्री स्वातन्त्यमहेति ॥ 

-- स्त्रियों को परतंत्र रलना चाहिए। पुरुषों का कत्तंव्य है कि स्त्रियों 
को रात-दिन अपने वह्य में रक्‍खें। कुमार अवस्था में स्त्री को पिता रक्षा करता है, 
युवावस्था में पति, वद्धावस्था में पुत्र --सत्री कभी स्वतंत्र रहने योग्य नहीं होती 

(ख) स्त्री का इस यग में कोई अधिकार न रहा--मध्य-युग का प्रारम्भ 
सब प्रकार से स्त्रियों को गिरावट का प्रारम्भ था। स्त्रियों को अविश्वास को 
दृष्टि से देखा जाने लगा। उनको स्वतंत्रता का अपहरण कर लिया गया। उन्हें 
पुरुषों के समान अधिकारों का उपभोग करने में अयोग्य समझा गया। उनके 
सानसिक तथा आत्मिक विकास के द्वारों पर ताला ठोक दिया गया। उनको 
साहित्यिक उन्नति के मार्ग पर अनेकों प्रतिबंध रूूगा दिये गये। उपनयन के 
संस्कार से स्त्री को बंचित रख कर उसको सदियों के लिए अविद्या तथा अन्धकार के 
गे में ढकेल दिया गया। जो स्त्रियाँ बेदिक तथा प्राचीन काल में धर्म की प्राण 
थों, उन्हों स्त्रियों को श्रुति का पाठ तक करने के अयोग्य घोषित कर दिया गया । 
'सन्नीशद्रों नाधीयाताम--जेसे मनगढ़ंत वाक्यों की रचना करके स्त्रियों को 
मानवता के क्षेत्र से निकारू फेंका गया। स्त्रियों के लिए संस्कारों की भी कोई 
आवदयकता न समझो गई । सन्‌ (५११५५) ने घोषणा कर दो.कि रत्रो के छिए 
विवाह ही एक-सात्र संस्कार है। स्त्री को विवाह-संस्कार के अतिरिग्त ओर किसी 
संस्कार की ज़रूरत नहों--- बेवाहिको विधि: स्त्रीणां संस्कारों वेदिकः स्मतः। 
मनु के आठ प्रकार के विवाहों में आसुर, राक्षस तथा पश्ाच विवाह भी गिने गये 
हैं। इनके अनुसार, यदि कोई पुरुष किसी स्त्रो को चुरा कर भी ले जाय, तब भो 
वह उसका पति-रूप में प्रहण करे, चाहे वह स्त्री उस व्यक्ति को घणा को दृष्टि से 
ही क्‍यों न देखतो हो। विवाहों के इस प्रकार के बर्गो करण से यही प्रतीत होता है 
कि उस समय स्त्री को हिथिति बड़ी अस्थिर तथा नीली बना दी गई थो। बोड 
धर्म-पुस्तकों से भो उस सम्रय की स्त्रियों की सामाजिक-स्थिति पर पर्याप्त प्रकाश 
पड़ता है। बोद्ध-संघों में पहले तो स्त्रियों को लेने की मनाही थी। पोछे जब 
स्त्रियों को भिक्षणी बनाया भी जाने रूगा तब भी उनके लिए भिक्षुओं से कहों अधिक 
कड़े नियमों का निर्माण किया गया। बोड्-पुस्तक यूल-धरग में लिखा है कि 
बुद्ध की माता महा प्रजापति गौतमी ने तोन बार संघ में प्रवेश किए जाने को आज्ञा 
साँगी, किन्तु तोनों बार उसे इन्कार कर दिया गया। बहुत-कुछ कहने-सुनने 
के उपरान्त जब उसे प्रविष्ट होने की आशा मिली, तब कड़े-कड़े आठ नियम र्ल्रियों 
के प्रवेश के लिए बनाये गये। उनमें से एक यह भी था कि वृद्धा-से-बढ़ा १०० 


भारतीय नारी की स्थिति--भूत तथा मध्य कारू ६१५ 


वर्ष की आयु वाली भिक्षणो को भी उसो दिन के नव-दीक्षित भिक्षु के सामने अभि- 
बादन तथा प्रत्यत्यान करना चाहिए। एक दूसरा नियम यह था कि भिक्षणो किसी 
प्रकार भी भिक्ष को गाली न दे, और न कोई भिक्षणी किसी भिक्षु से बात करे। 
यश्षपि महात्मा बद्ध ने स्त्रियों को भो भिक्षु-जोवन स्वीकृत करने को अनुमति दे दी 
थी, किन्तु वे इसको अच्छा न समझते थे। स्त्रियों के संघ में प्रवेश करते का 
क्या परिणाम होगा, इस सम्बन्ध में उन्होंने स्वयं अपने शिष्य आनन्द से इस प्रकार 
कहा था-”- हे आनन्द ! यदि तथागत द्वारा प्रतिपादित धमं-विषय में स्त्रियाँ 
प्रत॒ज्या न पाती, तो यह धर्म चिरस्थायोी होता; सद्धमं सहत्न वर्ष तक ठहरता । 
लेकिन क्योंकि, आनन्द, स्त्रियाँ प्रत्नजित हुईं, अतः अब यह धर्म चिरस्थायो न होगा । 
सद्धम॑ ५०० वर्ष तक हो टिक सकेगा।” आगे चलकर बुद्ध ने स्त्री-भिक्षणियों को 
रोग से उपभा दी हे। इस सब से यह स्पष्टतया प्रकट होता है कि स्त्री की स्थिति 
इस समय काफ़ी गिर चकी थी। इस समय के साहित्य के अवलोकन से ज्ञात 
होता है कि इस समय तक वंदिक-काल का ए क-पत्नी-ब्रत का आदर्श लप्त हो चुका 
था, उसके स्थान में बहु-विवाह का खललमखल्ला प्रचार हो गया था। बहु-विवाह 
के बहुत-से दृष्टान्त बौद्ध-साहित्य में उपलब्ध होते हें। महावंश के & सार शुद्धो- 
दन का विवाह साया ओर महामाया नाम की दो बहनों से हुआ था। राजा 
बिम्बसार को सोलह हज़ार रानियों का जातक-कथाओं में जिक्र आता है। उदयन 
को भी अनेक रानियाँ थीं। 

(ग) स्त्री का कार्यक्षेत्र संकुचित हो गया--बंदिक-यूग में स्त्रियां खुले, 
स्वतंत्र, ऊंचे, पवित्र वायु-मंडल में विचरती थीं। उस वायु-समंडल में न तो ऊँच- 
नीच का भेद-भाव था, और न सन्देह तथा अविष्वास के निकृष्ट विचार। किन्तु 
मध्य-यग का वातावरण तंग, घ॒टा हुआ, विषमता के विष से भरा हुआ, अविश्वास- 
पूर्ण तथा संकुचित दृष्टिकोण से दूषित था। इस युग में जो सबसे बड़ा परिवर्तन 
सत्रो को स्थिति में हुआ, वह उसके कार्य-क्षेत्र का सीमित हो जाना था। स्त्रो को 
शारीरिक, मानसिक तथा आत्मिक--सब प्रकार की उन्नति को रोक कर उसको 
स्थिति घर में परिसित कर दी गई। पति की सेवा करना उसके जीवन का हए क- 
मात्र लक्ष्य निर्धारित कर दिया गया। “ पतिसेया गुरो वासो गृहार्थो5ग्निपरि- 
छिक्रया --पति सेवा ही स्त्री के लिए मानो ग्रु के घर में रहकर शिक्षा प्राप्त करना 
है, और उसका काम-धंधा करना ही उसका सानो यज्ञ या अग्निहोन्न है--एसे 
विचारों ने इस समय जन्म ले लिया । 

(घ) फिर भी अभी स्त्री की स्थिति बिल्कुल नहीं गिरी थी--किन्तु काले 
सेघों के अन्दर भी विद्यत्‌-रेखा झिलमिला जातो है। मध्य-युग को गिरावट के 
बीच में भी हमें पुराने, उच्च, पविश्न आद्शों की झलक कहा-कहों विखलाई पड़ 
जाती है। तभी तो जिस मनस्मृति में यह लिखा है कि स्त्रियाँ विश्वास करने योग्य 
नहीं, स्वतन्त्र रहून लायक नहीं, उसो मनस्मृति में सन्नी को पूज्य-बद्धि से, आदर वा 
सम्मान की दृष्टि से देखने का वर्णन भी मिलता है। मनु (३।५६) का कहना है-- 
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“यबत्र नायंस्तु पृण्यन्ते रमन्ते तत्र देवता: ।”--जहाँ स्त्रियों का सम्माम होता है, 
उस स्थान में देवता वास करते हैं। भन्‌ के इस वाक्य में उसी पुराने बेदिक आदर्श 
को झलक है, जिसे सामने रखकर एक समय भारतवर्थ, स्त्री को देवी, सम्राशो 
के रूप में देखता था। मध्य-पुग की गिरावट के समय में भी अधं-नारीश्वर का भाव 
पाया जाता है। शिव तथा पावंतों का जोड़ा स्त्रो को स्थिति को रूक्ष्य में रख 
कर ही बनाया गया था। परन्तु इस समय को धामिक कंल्पना में वेदिक विचार का 
प्रतिबिम्य-मात्र ही शेष रह गया था, असली विचार रूप्त हो रहा था। 

बौद्धू-काल की पुस्तकों को गम्भीर दृष्टि से देखने से भो यही निष्कर्ष 
निकलता है कि मध्य-पुग के पूर्वाध॑ में स्त्रियों की स्थिति यद्यपि वेदि क-युग की अपेक्षा 
बहुत अधिक गिर चकी थी, किन्तु फिर भी इतनी गिरावट नहीं हुई थी, जो उस यग 
के उत्तराध में दिखाई देती है। इस समय तक यद्यपि स्त्रियों को विद्वत्ता, 
पाण्डित्य तथा स्वतन्त्र विचार-शक्ति का पर्याप्त मात्रा में हास हो झुका था, 
तथापि उनमें अलौकिक अद्धा, आत्मबरू तथा स्वतंत्र व्यक्तित्व का अभो तक कुछ 
अंश बचा हुआ था। उसो श्रद्धा, बल और प्रभाव के द्वारा उस समय की 
स्त्रियां महात्मा बद्ध-जसे महान व्यक्ति को बाधित कर सको थीं कि उनको ध्म-संघों 
में प्रविष्ट होने की आज्ञा मिले। संघ में ५०० के रूगभग स्त्रियों न स्थान प्राप्त 
कर लिया था। और, जिस योग्यता के साथ उनमें से कुछ न संघ के नियमों को 
पूरा किया, और संघ के उदंशयों का समस्त देश में प्रचार किया, इससे उनको शिक्षा 
तथा उच्च कोटि को योग्यता का पर्याप्त परिचय मिलता है। बौद्ध-प्रन्थों में अनकों 
विदृषो स्त्रियों का उल्लेख है, जो बुद्धिमती, सुशिक्षिता और प्रतिष्ठा-यक्‍त थीं । 
संयक्त-निकाय में सुक्का नास को एक महिला का नाम आता है, जिसको वक्तत्व 
शक्ति अपने समय में अद्वितीय समझी जाती थो। जिस समय वह राजगह में 
व्याख्यान देने गई, तो सम्पूर्ण नगर-निवासियों को उसके व्याल्यान को सूचना इस 
प्रकार दी गई---/सुक्का अमृत-वर्षा कर रही है। जो लोग बढ्धिमान हें, वे जाये 
और अमृत-रस का पान करें।” श्रद्धा, खेमा, विशाला आदि कई विवृधो 
महिलाओं का परिचय भी ओठ-प्रन्थों में सिलता है। सण्डन सिश्व को स्त्री 
विद्याघरी का शंकराचायं-जंसे विद्ात्‌ के सम्मुख मध्यस्थ बनना और फिर उनसे 
शास्त्रां करना भो सिद्ध करता है कि मध्य-य॒ग में स्त्रियों ने अपने सब अधिकारों 
को नहीं छोड़ा था। 

(3) राजपूत-काल तक स्त्री-जाति अपनी स्थिति को सम्भाल रही थी--- 
बोौद्ध-काल के अनन्तर जब हम राजपुतों के समय की तरफ़ आते हैँ, तब भी हम 
इसो परिणाम पर पहुंचते हें कि स्त्री-आति का भाग्य-सुर्य वहाँ भी अभी पूर्णतया 
अन्तहित नहीं हो गया था। अब भी प्रकाश को अंतिस रश्सियाँ राजपूताने की सर- 
भूमि को अपने तेज से आलोकित कर रही थीं। यद्यपि सूर्यास्त समीप आ रहा था, 
तथॉपि इस गोध्‌लि की टिसटिमाहुट में स्त्री-जाति का भाप्य-सुर्य अन्तिम बार असक 
उठा था। राजपूत-तारियों के देश-प्रेम, भ्रद्धा-सक्ति तथा बोरता ने अस्ताचल को 
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ओर जाते भाग्य-सूयं में एक बार पुनः ज्योति का संचार किया था। रानो दुर्गावती 
का दृष्टान्त किससे छिपा है। वह गढ़-प्रदेश को छोटी-सी रानी थी। उसके पुत्र 
पर अकबर ने आक्रमण कर दिया। अपने छोटे-से शिश को रक्षा करने के लिए 
रानो दुर्गावती ने अपनी सेना तंथार को, और स्वयं उसकी सेनापति बनी । 
यद्मपि वह युद्ध में परास्त हो गई, तथापि उसका भारत के सम्राट के साथ यद्ध 
करन के लिए उद्यत हो जाना, उस गिरावट के समय भी, स्त्री-जाति के अदसम्य 
साहस पर पर्याप्त प्रकाश डालता है। जिस समय उसने देख लिया कि वह जोत न 
सकेगो, उस समय अपन को शत्रुओं के हाथ में छोड़ने की अपेक्षा उसका आत्मघात 
कर लेना सिद्ध करता है कि स्त्रियों में आत्म-बलिदान का भाव किस उच्च कोटि में 
वत्तमान था। इसी प्रकार थानसर-प॒द्ध में, चित्तो डगढ़ को लड़ाई में जिस समय राज- 
पृत-देवियों को किले के गिरने के समाचार मिले, उस समय किस आत्म-बलिदान के 
भाव से चार-पाँच सौ राजपृतनियाँ केसरिया पहनकर जलती चखिताओं में जा बठी 
थीं। परास्त होते हुए सिंपाहियों को उत्साहित करना, भागते हुओं को फिर से 
वापस कर वेश के लिए मर-मसिटन की ललकार देना, पुत्र को, पति को, भारत माता 
के श्र मस्तक पर कलंक का टोका न रूगन देने का आदेश करना उस समय की 
बीरांगनाओं का सहज स्वभाव था। ये कथाएं भारत के मेघाच्छन्न मध्यकाल 
में--उस काल मे, जब स्त्री-जाति अपने ऊँचे पद से गिराई जा रही थी, जब उसके 
अधिकार चारों तरफ़ से छोन जा रहे ब--विद्यत्‌ की रेखाओं का काम कर रहो हैं। 
स्त्रियों की स्थिति गिर रहो थी, शायद बहुत तेज्ञो से गिर रही थी, किन्तु वेदिक- 
आवशों के वत्तमान यग की अपेक्षा कुछ अधिक नज़्दी क होन के कारण उस समय को 
झलक इस यूग में साफ़ तौर पर नज़र आ रही थी। सनातन वंदिक-युग के उच्च, 
सुदृढ़ आद्शों को इसारत करीब-करीब ढह चुकी थो, फिर भी उसका टूटा-फूटा 
ढाँचा, उसके खंडहर अब भी मौजद थे। 
३. मध्य-काल का उत्तराधे 
(क) स्त्री-जाति का काला युग--किन्तु खंडहर आलिर खंडहर ही थ। 

समध को कड़ी चपेट को वे कब तक सहन कर सकते थे । शीघ्र ही वह समय आया, 
जब कि ऊँचे आदशों के बचे हुए भग्नावशेष भी धराद्ायी हो गए। स्त्री-जाति का 
भाग्य-सितारा बढ़ते हुए अन्धकार में छिप गया, स्त्री-जाति को अधोगति चरस 
सीमा तक पहुँच गई। उनके इस वत्तमान ने उनका भविष्य भो अंधकार में ढक 
लिया। ऐतिहासिक-दृष्टि से यह युग मध्य-यग का उत्तराध कहा जा सकता है। 
सध्य-यग के उत्तराध को ए तिहासिक-द॒ष्टि से काला-यग कहना चाहिए। स्त्रियों 
पर समाज के अत्याचार और अन्याय ने इस युग को इतना काला कर दिया कि 
इस खमय के इतिहास के पन्ने समाज को स्वेच्छाचारिता की कालिमा से सदा काले 
रहेंगे। इस समय भारतीय स्त्री को सम॒ष्य की कोटि में नहीं गिना जाता था। 
उसके सब अधिकार छोन लिये गए थे। उसका स्वतंत्र व्यवितत्व सब प्रकार से 
नष्ट हो चुका था। 
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( ख) स्त्री की स्थिति शुन्‍्य हो गई--समाज में तो उसकी स्थिति रही ही 
नहीं, परिवार में भी उसकी स्थिति शून्य हो गई। एक स्त्री के होते पति इस 
युग में अनेकों शावियाँ कर सकता था। स्त्रियाँ पेर को जती के समान समझी 
जाती थीं। जिस प्रकार पर को जूती पुरानी होने पर बदलने योग्य हो जाती है, 
इसो प्रकार एक स्त्री के पुराना हो जाने पर दूसरी को उसका स्थान सिल जाता था। 
कहाँ यह निकृष्ट कोटि को विचार-धारा, और कहाँ वंदिक-काल को वह उच्च 
श्रेणी की विचार-धारा, जिसमें स्त्री में देवी' तथा सम्नाज्ञी' का स्वरूप देखा गया 
था। दोनों में ज़्मोन-आसमान का अंतर था। इस समय घर के अन्दर स्त्री को 
स्थिति पतन की चरम सोसा तक पहुँच चको थो। स्त्री मन॒ृष्य है, यह लोगों ने 
समझना हो छोड़ दिया था। स्त्री पुरुष के लिए ही थी, वह उसको भोग्य वस्तु 
थी; विनोद को सामग्री थो; पश्चु के तुल्य पराधीन थी। उस समय के विद्वान 
तथा भावुक कवि तुलसीदास के निम्न-लिखित कुवाक्यों से उस कार के स्त्री-जाति 
के प्रति प्रचलित विचारों का दिग्दशंन भलो-भांति हो जाता है। तुलसीदास जी 
लिखते हें--- ढोल, गंवार, शूद्र, पशु, नारो; ये सब ताड़न के अधिकारी ।” 

(ग) इस युग में स्त्री सब कुरीतियों का शिकार हो गई--इस यूग में 
शिक्षा तो स्त्रियों में लुप्त हो ही चको थो, क्योंकि 'स्त्री-शूद्रो नाधीयाताम्‌” का 
थूरे वेग के साथ प्रचार हो रहा था, साथ ही बालर-विवाह भी पूरी तरह फंल चुका 
था। “ अष्ट-वर्षा भवेद गौरी नव-वर्षा तु रोहिणी । दश-वर्षा भवेत्‌ कन्या अत ऊध्व 
रजस्वला ॥--के नाद से भारत का कोना-कोना गूंज उठा था। छोटी-से-छोटी 
कन्या का विवाह कर देना माता-पिता के लिए सम्मान-रक्षा का प्रइत हो गया था । 
दुध-मुंही बच्चियों के विवाह प्रतिदिन रचे जाते थे। जब एक-दो वर्ष की बालिका 
वध्‌ बनने रंगे, तो आठ-दस वर्ष वालो बाल-विधवाओं को भी कमो न रहो । 
पहले जब भारतीय रमणी सुशिक्षिता थी, तब वह उच्च पातितव्रत्य के अतर्शा को 
समझती थी। जब अनकों उच्च कुल को स्त्रियां पति के मरने पर जीवित रहने को 
अपेक्षा मृत्यु को अच्छा समझती हुई अपने को जीवित ही जला देने लूगीं । पहले सती- 
प्रथा का आधार स्वेच्छा यो, पीछे बाधित होकर सती हो जान की प्रथा चल पड़ी । 
अनकों अबोध बालिकाओं को पति के साथ जीवित जलाया जाने रूगा । एक ओर 
मारत को दुधमुंही बच्चियों का जिवराह-बंधन, पर्दे को बेड़ियाँ तथा अविद्या का 
अंधकार समाज को रसातल को और खींच रहे थे, दूसरी ओर विधवाओं के रुदन 
तथा चिता पर बठी अबोध बालिकाओं की तीत्र चीत्कार से भारत का कोना-कोना 
व्याकुल हो उठा। स्वेच्छाचारिता तथा अमानषिकता को पराकाष्ठा हो गई। 
स्वार्थ, अन्याय तथा अत्यायथार जब अन्तिम सीमा पर पहुँच जाते हूँ, तो इनके 
विरुद्ध प्रतिक्रिया प्रारम्भ होती है। सानव-समाज को हन अमान थिक प्रवत्तियों 
के खिलाफ़ भी शी ध्र प्रतिक्रिया का प्रारम्भ हो गया, परन्तु अभी भारतोय-नारी 
संकट के बीच में से निकलून की प्रक्रिया में तो पड़ गई थी, संकट में से निकली नहीं 
थी। संकट के बीच में से निकलन को प्रक्रिया १९वां शताब्दी से प्रारम्भ हो गई, 
और इस शताब्दी से ही वत्तंमान-काल को गति-विधियों का प्रारम्भ होता है। 


३१ 


भारतीय नारी की स्थिति--वत्तम्रान तथा भविष्य 


(९0०60 ०9 ॥एा4र छ0५4--एशए७एछरशा' 
40 एग'एर०) 

हमारे देश के प्राचीन तथा मध्य-कारू में भारतीय नारी की क्‍या स्थिति 
थी--यह देखने के बाद अब हमें देखना है कि वत्तंमान-काल में भारतोय नारी 
को क्‍या स्थिति है, और भविष्य में इस स्थिति का क्‍या रूप होन जा रहा है। 
वसंमान-काल को हम दो भागों में बाँट सकते हे--१९वांँ शताब्दी तथा २०वीं 
शताब्दी । मध्य-काल में भारतीय नारी की स्थिति का जो रूप था उसका प्रगाढ़ 
चित्र हमें १९वीं शताददी के प्रारम्भ में दिखाई देता है, ओर क्योंकि जब कोई वस्तु 
अपनी चरम सीमा पर पहुंच जाती है तभी से उसकी प्रतिक्रिया प्रारम्भ होती' है, 
इसलिए १९वां शताब्दी से ही स्त्री-जाति की जागति के. वरसंमान-युग का सूत्रपात 
समझना चाहिए। १९वीं शताब्दी में जागृति का सृत्रपात हुआ था, परन्तु 
स्त्री-जाति के नभोमंडल में अन्धकार अपनी चरम सीमा पर था। जो जागरण 
१९वीं शताब्दी में स्त्रो-जाति के करवट बदलन के रूप में शरू हुआ वह २०वीं 
शताब्दो में स्त्री-जाति के पूर्ण जागरण का रूप धारण कर गया। हम इस अध्याय 
में भारतोय नारी को १९वां तथा २०वीं शताब्दो की स्थिति पर विचार करंगे ओर 
उसके भविष्य के बारे में भी कुछ चर्चा करंगे। 


१. उननीसवों शताब्दी में भारतीय नारी 


सध्य-यग में भारतीय नारी की जो स्थिति रही उसकी देन १९वां शताब्दी 
को मिली, परन्तु इस शताब्दी की विशेषता यह है कि हस काल में स्त्री कौ स्थिति 
ने पलटा खाया। इस काल को भारतोय नारी को स्थिति का संक्रान्ति-काल 
कहा जा सकता है। इस समय स्त्री को स्थिति क्‍या थी ! 

(क) शिक्षा के क्षेत्र में स्‍त्री की स्थिति---१८वीं शताब्दी के अन्त तक 
तथा १९वीं शताब्दी के प्रारम्भ में भारत में स्त्री-शिक्षा की क्या स्थिति थी-- 
इस पर मुनरो ने प्रकाश डाला है। मुनरों का कहना है कि १८२२ में मद्रास से 
देशी प्राथमिक पाठशालरूाओं में १,७८,६३०लड़के शिक्षा पा रहे थे किन्तु लड़कियाँ 
कु ५,४८० ही शिक्षा प्रहण कर रही थीं, बम्बई में १८२४-२९ में किसी स्क्ल में 
कोई लड़को नहीं पढ़ रही थो। एडम के कथनान्‌ सार बंगाल में १८३५ में यह 
किसो के दिमाग में हो महीं आता था कि रूड़कियों को भो पढ़ाना चाहिए। हिन्दू- 


६२० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


परिवार में यह विचार प्रचलित था कि जो लड़को पढ़ना-लिखना सीख जायेगी वह 
विवाह होते ही विधवा हो जायगो। ज्रमोंदार लोग अपनो लड़कियों को थोड़ा- 
बहुत पढ़ा-लिखा देते थे परन्तु वे भी यह मानने को ते यार नहीं होते थे कि लड़की 
पढ़-लिख सकती है। श्री अलतेकर के कथनान सार १९वीं शताब्दी के प्रारम्भ 
में पढ़न-लिखन का काम सिर्फ़ वेश्याओं का रह गया। ललित-कलाओं का भी 
उच्च-घरान को स्त्री से कोई वार्ता न रहा, यह काम भी वेश्याओं का हो समझा 


जाने लगा ! 

१८१३ में ईस्ट इंडिया कम्पनों को ब़िटेन की पालियामेंट को तरफ़ से 

आदेश हुआ (के भारतोयों को शिक्षा देना भी उसको जिम्मेदारी है। इस आवेश 
को कम्पनो के अधिकारियों न पुरुषों को शिक्षा तक ही सीमित रखा। उनका कहना 
था कि इस देश में स्त्रियों को शिक्षा देना ठीक नहीं समझा जाता, अगर स्त्रियों 
को शिक्षा दी जाने रूगेंगी तो यहाँ के लोग विद्रोह कर देंगे। स्त्रियों को शिक्षा 
देनी चाहिए था नहीं देनी घाहिए--इस विवाद में कोई क्‍यों पड़े ? पुरुषों को 
हम शिक्षा दे वेते हू, अगर पुरुष चाहूगे तो स्त्रियों को स्वयं शिक्षा देने लगेंगे। 
सरकार की इस सनोव॒त्ति का परिणाम यह हुआ कि स्त्रियों के लिए शिक्षा का क्षेत्र 
बन्द रहा। इस समय ईसाई मिशनरी उन लड़कियों के लिए जो ईसाई-धर्म ग्रहण 
कर लेती थीं शिक्षा-केन्द्र खोलते थे, स्त्रियों को शिक्षा देने के लिए अन्य कोई 
प्रयत्न नहीं होता था। १८२० में करूकत्ता में डेविड हेयर ने और १८४८ में बम्बई 
में एलफ़िन्स्टन कालेज के प्रो० पंट्रन ने लड़कियों को शिक्षा देने को संस्थाएं खोलीं, 
परन्तु ये शिक्षा-संस्थाएं इनो-गिनो थीं, इनसे स्त्री-शिक्षा का क्षेत्र अत्यन्त सीमित 
रूप में खुला। १८५४ तक" राज्य को तरफ़ से स्त्री-शिक्षा के लिए कुछ नहीं 
किया गया। इस असे में जो-कुछ हुआ निजी उद्योग से, उदार व्यक्तियों के प्रयत्न 
से या मिशनरियों के उद्योग से हुआ। १८५४ तक मत्रास में लड़कियों के २५६ 
स्कूल खुल घ॒के थ, जिनमें ८,००० छात्राएं विद्या ग्रहण कर रहो थीं । 
१,११० बोडिग स्कलों में थीं। बम्बई में लड़कियों के ६५ स्कूल खल चके थे जिन 
में ६,५०० लड़कियाँ पढ़ रही थीं। बंगाल में लड़कियों के २८८ स्कूल खुल च॒के थे 
जिनमें ६८६९ लड़कियाँ पढ़ रही थीं। परन्तु ये सब्र शिक्षा-संस्थाएं मिशनरियों 
द्वारा चलाई जा रही थीं, इनमें राज्य का कोई हाथ नहीं या। 

१८५४ में स्त्रियों की शिक्षा में कुछन करने की राज्य को नीति में परिवर्तन 
हुआ। जसे १८१३ में पालियामेंट की तरफ़ से कम्पनी को आवेश हुआ था कि 
भारतायों की शिक्षा की तरफ़ ध्यान दे, ओर कस्पनो ने पुरुषों तथा स्त्रियों दोनों 
को शिक्षा की तरफ़ ध्यान देने को जगह सिर्फ़ पुरुषों की शिक्षा को अपना उत्तर- 
दायित्व समझा था, बसे अब १८५४ में ईस्ट इण्डिया कम्पनी के ओड्ड ऑफ़ कन्द्रोल 


ए०छणा ० 086 'िद्यांगाबों (०त्रााआ॥668 आज राणा! 5 538008- 
का (३५ 4958 00 उद्यापआए 959) ऊणा॥०त एए ॥6 ांगंशएए 0० 
प्रथा 
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के मुखिया सर चाल्स वड ने एक खरीता' (/0८5792०॥ ) लिखा जिसमें स्त्रियों 
को दिक्षा की तरफ़ विशेष ध्यान देने का आग्रह किया। इसे वुड़-डिस्पंच' कहा 
जाता है, और इसमें स्त्री-शिक्षा को अंप्रेज्ञो-"॥ासन का एक आवश्यक अंग कहा 
गया। इस बीच १८५७ का ग़दर हो गया और स्त्रो-शिक्षा की तरफ़ से फिर 
ध्यान हट गया। १८८१ के समय स्त्री-शिक्षा को स्थिति यह थी कि स्कलों में 
अगर १,००० लड़के शिक्षा ग्रहण कर रहे थ तो शिक्षा ग्रहण करन वालो लड़कियों 
को संख्या कुल ४६ थी, और अगर १६ पुरुषों में एक पुरुष पढ़-लिख सकता था तो 
४३४ स्थ्रियों में एक स्त्री पढ़-लिख सकती थी । 

१९वाँ शताब्दी में भारतीय-तारो की शिक्षा की यह अवस्था थो। इस 
काल में स्त्री-शिक्षा की तरफ़ धीरे-धीरे ध्यान दिया जाने रूगा, परन्तु इधर 
विद्वेष ध्यान २०वों शताब्दी से देना शुरू हुआ । 

(ख) बाल-विवाह तथा स्त्री की स्थिति--मध्य-युग को बाल-विवाह की 
प्रथा १९वीं शताब्दी को दायभाग में मिली थी। दृध-पीतो बच्चियों का विवाह 
कर दिया जाता था। १८८४ में श्री बहरामजो मलाबारी ने एक नोट लिखा जो सब 
आन्तोय-सर कारों के पास भेजा गया। इस नोट में कहा गया था कि राज्य को तरफ़ 
से बाल-विवाह पर प्रतिबन्ध लगना चाहिए। इस बात पर तो सब सहमत थे 
कि बाल-विवाह रुकना चाहिए, परन्तु राज्य को इसमें हस्तक्षेप करना चाहिए-- 
इस बात को मानने के लिए सब लोग तंयार नहीं होते थे। प्रान्तोीय-सरकारों ने 
इस विषय पर सोच-विचार करने के बाद तय किया कि इसमें हस्तक्षेप उचित नहां 
है, समय के ऊपर इस बात को छोड़ देना चाहिए। १८९० में एक बंगालो लड़को 
फ्लमणि दासी का ११ वर्ण को अवस्था में पति के साथ सहवास से देहान्त हो गया । 
उस पर ह॒त्या का अभियोग चला । उसने अपनी सफ़ाई में भारतीय-दण्ड-विधान' को 
बह धारा पेश को जिसके अनुसार विवाह में लड़को को न्यूनतम आयु १० वर्ष मातो 
गई थी। इससे समाज-सुधारकों का ध्यान बाऊ-विवाह तथा सहवास के ऐसे कानूनों 
को बदलते को तरफ़ गया। जब सहवास को आय १० से १२ वर्ष की गई तय 
चुरानी लकोर पीटने वालों से इसका घोर विरोध किया, परन्तु फिर भी १८९१ में 
'सहवास-कानन' ((/07507 2८) के अनुसार यह आय १२ वर्ष कर दो गई। 

१९वीं शताब्दी में भारतीय-नारी की विवाह के सम्बन्ध में यह अवस्था थी । 
इस काल में धोरे-धोरे इस बात की तरफ़ ध्यान जाने लूगा कि विवाह के लिए आय 
का विवाह-योग्य होना आवश्यक है। 

(ग) वृद्ध-विवाह तथा स्त्री की स्थिति--बाल-विवाह के साथ-साथ १९वां 
शतारूदी में बढ़ों के विवाह पर कोई प्रतिबन्ध नहीं था, अब भो नहीं है। महाभारत 
में भीव्म ने कहा है कि ३० वर्ष के पुरुष को १२ वर्ष की तथा २१ वर्ष के पुरुष की ७ वर्ष 
की कन्या से शादी होनी घाहिए। इस प्रकार के विधम-आय के विवाहों का परिणाम 
'यह स्वाभाविक था कि बुड॒डे छोटी आयु की कन्याओं से विवाह करने रूगें। बड़ढों 
के ऐसे विवाह आज तक होते हें, उन पर कोई रोक-टोक नहों। बुड़ढ़ो से कोई 
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शादी करने को तं यार नहीं होता, परन्तु बुड़ढा युवति से विवाह करने को रालायित 
रहता है। भारतोय-नारी को पत्नी के रूप में बड़ढ़े के सुधुदं किया जा सकता 
है--पह भारतोय-नारी की स्थिति पर पर्याप्त प्रकाश डालता है। अब इस स्थिति 
के विशेष में जन-मत उठ खड़ा हुआ है, परन्तु १९वीं शताब्दी में ऐसे विवाहों का 
कोई विरोध भो नहीं करता था। 

(घ) सती-प्रथा तथा स्त्री की स्थिति--हिन्दू-समाज में सतो-प्रथा का 
इकतरफ़ा अग्द्श सध्य-यग को उपज है। वेदिक-काल में पत्नो को पति के लिए 
जितनी दिम्मेदारी थी पति को पत्नो के लिए उतनी ही ज़िम्मेदारी थी, परन्तु मध्य- 
यग में स्थिति बदल गई। इस यूग में पति को सब अधिकार थे, पत्नो को कोई 
अधिकार नहीं था। पत्नों का काम पति की सेवामात्र रह गया था। इस यय में 
पति के मर जाने पर पत्नो के लिए चितारोहण का आदेश था। वह पति के साथ 
भस्म हो जाती थी। इसो को सतो-प्रथा कहा जाता है। १९वीं शताब्दी में सती - 
प्रथा अपने चरम यौवन पर थी । १८१५ से १८२८ तक सती होने वाली देवियों को 
संख्या निम्न थो :-- 
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सती-प्रथा के विषय में यह विचार प्रचलित था कि ओ स्त्री सती हो जाती 

है वह स्वयं स्वर्ग जाती है, पिता तथा पितृ-कुल की तोन पीढ़ियों को तार देती है। 
इसका परिणाम यह था कि सर्गे-सम्बन्धी भो स्त्री को पति के मर जाने पर सती होने 
लिए बाधित करते थे। सध्य-पग में मुहम्मद तुशकहूक तथा अकबर ने इस 
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निर्दयतापुर्ण-प्रथा को बन्द करने का प्रयत्न किया, परन्तु वे सफल नहीं हुए। 
१८२९ में राजा राममोहन राय तथा ला्ड बेटिक के प्रयत्न से सती-प्रथा को ग़र- 
कानूनी करार दे दिया गया। १९वीं शताब्दी तक चली आ रहो यह मध्य-यगोन 
रोम-हषंक कुप्रथा उस समय को स्त्री को स्थिति पर पर्याप्त प्रकाश डालती है। 

(ऊ) बाधित-वंधव्य तथा स्त्री की स्थिति--१९वां शताब्दी में यद्वपि 
कानूनी तौर पर स्त्री का पति के साथ भस्म हो जाना रोक दिया गया तथापि 
स्‍त्री के लिए आजन्म विधवा के तौर पर जो वन बिताना हिन्दू-समाज में धर्म समझा 
जाता रहा। १८८४ में विधवाओं को वुर्दशा पर बहरामजो मालाबारी ने सरकार 
का ध्यान खींचा तो हिन्दू-समाज उन पर बिगड़ उठा । पृूना के एंक श्री चिपलनकर 
महोदय ने सरकार को लिखा : “में जानता हूँ कि बहरामजी मलाबारो के बाधित- 
वेधव्य पर लिखे नोट को हिन्दुओं में प्रसारित करन में मलाबारी तथा सरकार का 
उदेश्य हिन्दुओं को अपमानित करना नहीं है, परन्तु इसका परिणाम इसके 
अतिरिक्त कुछ नहीं हुआ कि हिन्दू-समाज को मलाबारी ने कलंकित किया है। 
मलाबारी को एक सज्जन के तौर पर हिन्दुओं को कलंकित करने वाले अपने नोट 
को क्षमा-याचनापूर्वक वापस लेना चाहिए, खास कर जब कि यह नोट सरकार के 
तस्वावधान में प्रसारित किया गया है। अगर सरकार को पता होता कि इस नोट 
के प्रसारित करने से हिन्दू-समाज अपने को कितना कलंकित हुआ अनुभव करता तो 
सरकार ऐसे नोट को कभी प्रसारित न करतो।” कहने का अभिप्राय यह है कि 
विधवा के साथ किये जा रहे बर्त्ताव को दूर करन के प्रयत्न को भी १९वीं शताब्दी 
में हिन्द-ससाज सहन करने को तयार नहीं था। 

(च) बहु-विवाह तथा स्त्री की दासी-रूप में स्थिति--स्त्री को जहाँ पति 
मर जाने पर उसकी चिता के साथ भस्म हो जाने के लिए प्रेरणा की जाती थी वहाँ 
पुरुष पहली स्त्री के जीवित रहते दूसरी, तीसरी, जितनो चाहे स्त्रियों से विवाह कर 
सकता था। स्त्री को दासी के सिवाय कुछ नहीं समझा जाता था। एक स्त्री अपने 
साथ दूसरो स्त्री को कंसे बर्दाइत कर सकती है--यह विचार हिन्दू-समाज के 
मस्तिष्क में आता तक न या। विवाह होने पर सास-ससुर यह समझते थे कि थो का- 
बसंत करने के लिए एक तौकरानो आ गर्ड है। सध्य-युग से इस काल तक स्त्री के 
लिए पति को सेवा तथा पातिद्वत्य के आदर्श को खूब सराहा गया है। यह कहा 
गया है कि पति कंसा भो हो, कोढ़ी हो, रोगी हो, व्यभिचारी हो, स्त्री के लिए 
वह देवता है, पूजनीय है। स्त्री भी इस आदर्श को अपने सिर-मायथे पर धारण 
करती रही है और सदियों से संकटमय जोवन व्यतीत करतो रही है। इस 
आदर्श पर अडिग रहने के कारण उसको हिन्दू-समाज सराहना करता रहा है, ठोक 
ऐसे जंसे कोई गुलाम जब अपने मालिक के संकट को अपने पर ले लेता है तब 
उसकी सराहना होती है। क्‍ 

(छ) बालिका-वध तथा स्त्रियों की स्थिति--हिन्दू-समाज में लड़के के 
पेवा होने पर खुदियाँ मनाई जाती हैँ, लड़को के पेदा होने पर ग़मी सनाई जाती 
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है। लड़को का होना किसोी-किसी हिन्दू-जाति में इतना बरा माना जाता हे कि 
१८०० से पहले तक लड़कियों को पंदा होते ही गला घोट कर या अफ़ीम देकर 
मार दिया जाता था। मध्य तया पद्चिमी भारत के राजपूतों, जाटों तथा मेवातियों 
में कन्या का जन्म अशभ माना जाता था, उसे जीने नहीं दिया जाता था, इस 
कारण नहीं दिया जाता था क्योंकि उसके विवाह पर दहेज़ देन के लिए वे समर्थ 
नहों होते थे। १८०२ में एक कानून द्वारा इस प्रथा को रोका गया। 

(ज) पर्दा तथा स्त्रियों की स्थिति--सत्री की स्वतंत्र सत्ता नहीं, वह पुरुष 
की अन्य सम्पत्ति के समान एक जीवित-जागत चल सम्पत्ति है, उसको यत्न से रक्षा 
करनो चाहिए, जंसे हमारी अन्य सम्पत्ति को चोर चुरा ले जा सकते हूं बसे इस 
सम्पत्ति को भी चुरा सकते हँं--यह भावना पढें के रूप में साकार हो कर स्त्री- 
जाति को समाज में स्थिति को प्रभावित करती रही है। पढें को प्रथा भारतीय- 
ग्रथा नहीं है। वेदों में लिखा है--“सुमंगलोरियं वध: इमां समेत पश्यत-- यह 
मंगल करने वाली बहू आयी है इसे आकर देखो । कहाँ तो यह भावना और कहाँ 
स्‍त्री को पदें में छिपा कर रखने को भावना। यह प्रथा हिन्दुओं में मुसलमानों 
के सम्पर्क से आयो ओर १९वीं शताब्दी में उच्च घराने को कोई स्त्री बिना पढें के 
घर के बाहर तहीं निकल सकती थी। पर्दा इतना बड़ा बनाया जाता था कि अगर 
स्‍त्री ने घर से बाहर कहीं स्गे-सम्बन्धियों से मिलने जाना होता था तो वह अच्छा- 
खासा चलता-फिरता तम्ब बन जातो थी। बड़े घरान को स्त्रियों के लिए प्रसिद्ध 
था--- असुर्यम्पक्या राजदारा:'--अर्थात्‌ राजाओं को स्त्रियाँ इतने परदे में ढको 
रहती हूँ कि वे सुर्य के भी दर्शन नहीं कर पाती । 

२. उन्नीसवों शताब्दी की भारतीय-नारी की अधोगति के कारण 
भारतीय-नारी की इस अधोगति के कारण क्‍या थे--इस पर विश्वार करना 
आवश्यक प्रतीत होता है। बसे तो इस अधःपतन के अनेक कारण कहे जा सकते हूं, 
परन्तु उनमें मुख्य कारण निम्न थे :-- 

(क) संयकक्‍त-परिवार में नारी की सत्ता को स्वीकार न करना--बव्यक्तिगत 
परिवार तो अब बनने लगे हैं, परन्तु पहले परिवार का रूप संयुक्त-परिवार का था । 
संपुकत-परिवार का आधारभूत भाष परिवार के सब सदस्यों को सम्पत्ति का 
सम्मिलित रूप में होना है। इस सम्पत्ति में अगर स्त्रियों को भी हिस्सा दिया 
जाय, तो सम्पत्ति बिलर जाय, संभली, एक जगह न रहे, इसलिए न रहे क्योंकि 
लड़की तो विवाह के बाद दूसरी जगह चलो जाती है, अगर वह सम्पत्ति में हिस्सेदार 
हो तो वह पिता की सम्पत्ति में अपने हिस्से को या तो बेचे या कोई दूसरा प्रबन्ध 
करे। लड़की का क्योंकि दूसरी जगह विवाह हो जाना है, और विवाह के बाद 
पिता की सम्पत्ति में अपने हिस्से का वह प्रबन्ध नहीं कर सकती, करे तो सम्पत्ति 
के टुकड़ें-टुकड़े हो जायें, वह संभली न रहे, इसलिए संयुक्ष-परिवार में स्त्री को 
कोई हिस्सा नहीं दिया गया। विवाह होने के बाद वह जिस परिवार में जातो थी 
बहू भी संय्‌ क्त-परिवार होता था। उस परिवार को सम्मिस्िति-सम्पत्ति का 
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ढाँचा भी बना हुआ होता था, उसे अगर उस सम्पत्ति में हिस्सा दिया जाता, तो 
उस ढाँचे को छिन्न-भिन्न करना पड़ता, इसलिए उसे पति के प्रिवार की सम्पत्ति 
में भी हिस्सा नहीं दिया गया । विधवा होने पर नथे सिरे से कौन संयुक्‍त-परिवार 
को सम्पत्ति को सिर्फ़ विधवा के लिए छिन्न-भिन्न करता, उसे अपन गज्ञारे की ही तो 
ज़रूरत थी, वह परिवार को तरफ़ से उसे दिया जाता था। स्त्री को तीन ही 
अवस्थाएँ हो सकती हें--पुन्नी के रूप में, पत्नी के रूप में, विधवा के रूप में । 
इन तीनों रूपों में हिन्दू-परिवार-प्रथा को अक्षण्ण बनाये रखने के लिए हिन्दू 
सामाजिक-संगठन ने पुत्री, पत्नी तथा विधवा को सत्ता को ही स्वीकार नहीं किया । 
किसो व्यक्तित की सत्ता सम्पत्ति में उसके अधिकार या हिस्से से मानी जातो है, जब 
पुत्री, पत्नी तथा विधवा का सम्पत्ति में अधिकार न माना गया तब इनकी सत्ता ही 
समाप्त हो गई। जिनकी सत्ता ही नहीं मानी गई उन का अधःपतन स्वाभाविक था । 
ऐसे को बेच दिया जाय, गुलाम की तरह रख लिया जाय, एक को जगह अनेक 
गुलाम रख लिये जायें, जला दिया जाय--ऐसे के साथ जो-कुछ किया जाय थोड़ा 
है। इस दृष्टि से भारतीय नारी को अधोगति का मुख्य कारण संयक्त-परिवार- 
प्रथा था। आज के यग में जब संयुक्त से वेयक्तिक परिवार बन रहे हूं, उसमें नारी 
को पुत्री, पत्नी तथा विधवा के रूप में सम्पत्ति में अधिकार भो मिल रहे हूँ, पुरानी 
संहिताएँ बदल रही है, धर्म को आड़ में छिपी रूढ़ि तथा परम्परा समाप्त हो रहो हूं, 
स्त्री की स्थिति में परिवत्तंन आ रहा है, नारी की पृथक सत्ता को स्वीकार किया जा 
रहा है, और इस पृथक ससा को स्वीकार करने के साथ-साथ नारो को १९वीं सदी 
को स्थिति बदलतो जा रही है। यह विचार पणिक्कर का है। 

(ख) अनुलोम तथा प्रतिलोम विवाहों की प्रथा--हिन्दू-स्त्री के अधःपतन 
का दूसरा कारण अनुलोम-विवाहों को स्वीकृति तथा प्रतिकोम-विवाहों का निर्षध 
है। अनुलोस-विवाह में उच्च-वर्ण का पुरुष नीचे वर्ण को कन्या से विवाह कर 
सकता है, नीचे वर्ण का पुरुष उच्च-वर्ण को कन्या से विवाह नहीं कर सकता। 
इसका परिणाम यह होता है कि ब्राह्मण पुरुष तो ब्राह्मणों से, क्षत्रियाणी से, वेश्य 
तथा शूद्र कन्या से विवाह कर सकता है, ब्राह्मण कन्या क्षत्रिय-वेश्य-श्॒र पुरुष से 
विवाह नहों कर सकती । इस सब का नतोजा क्‍या होता है ? इसका नतीजा 
यह होता है कि श्राह्मण-बालक का विवाह का क्षेत्र ब्राह्मण-कन्या के वियाह के क्षेत्र 
से बहुत अधिक बढ़ जाता है। ब्राह्मण-बालक को अगर दस कन्याएं सिल्ल सकती 
हैं, तो ब्राह्मण-कन्या को एक-आध बारूक हो कठिनता से मिल सकता है। 
नतीजा यह होता है कि लड़की का तो कोई मूल्य नहीं रहता, उसे कोई पूछता नहीं, 
उसका विवाह का क्षेत्र संकुचित हो! जाता है, लड़के का मल्य चढ़ जाता है, उसका 
विवाह का क्षेत्र विस्तृत हो जाता है, उसो की पूछ होती है । उच्च-जातियों में 
लड़के-लड़कियों के इस वेवाहि क-असन्तुलन का परिणाम यह है कि इनसें कन्या का 
होना एक मुसीबत का सासना करना है। अब रही निम्न-जातियों को बात। 
' उनमें लिम्त-जाति को स्त्री प्रतिकोम-विवाह को प्रथा के कारण सब जातियों में 


है | 
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जा सकतो है, परन्तु निम्न-जाति के पुरुष को अपनी निम्न-जाति में ही विवाह करने 
को बाधित होना पड़ता है, इसलिए इनमें स्त्री का मुल्य बढ़ जाता है, पुरुष का 
मूल्य घट जाता है। इसका परिणाम यह है कि उच्च-वर्ग में स्त्री को स्थिति हीन 
है, तो निम्न-वर्ग में हीन नहीं हें, पुरुष से ऊँची नहीं तो पुरुष से नीची भी नहीं है । 
असल में, स्त्री को नीची-स्थिति का प्रइन मुख्य तौर पर हिन्दुओं की उच्च-जातियों 
का प्रदन है, निम्न-जातियों का प्रश्न नहीं है। निम्न-जातियों में तो पुरुष तथा 
स्‍त्री एक-समान कार्य करते हूं, एक-दूसरे के साथ कन्धे-से-कन्धा मिला कर जीविको- 
पाज॑न करते हें, उनमें दोनों को स्थिति एक-समान है, उच्च-जातियों में स्त्री की 
स्थिति हीन हे, और उसका एक कारण जंसा हमने अभी कहा अनुलोम-विवाहों 
का होना और प्रतिलोम विवाहों का न होना है। यह विचार डा० मजमदार का है। 

(ग) स्त्री का आ्थिक-उत्पादन में भाग न लेना--एक विचार यह है कि 
किसी समय स्त्री पुरुष के समान जीविकोपाजंन में पुरुष का हाथ बंटातो थी। 
जब तक कोई व्यक्ति अर्थपाजं॑न में सहयोग देता है, तब तक उसे सब लोग मान- 
प्रतिष्ठा से देखते हे, उसका आदर-सत्कार करते हें। जब कोई व्यक्ति निखटटू, 
हो जाता है, तब उसे सबघ॒णा की दृष्टि से देखन लगते हें। स्त्री जब तक जीविको- 
पाजंन में पुरुष का हाथ बंटाती रहो तब तक उसको स्थिति पुरुष के समान मानी 
जाती रही। वेदिक-काल में ऐएंसा ही था। पीछे जाकर जब स्त्री का कार्य॑-क्षेत्र 
सिर्फ़ बच्चों को परवरिश हो गया, अरथपाजन करना सिर्फ़ पुरुष का काम हो गया, 
तब स्त्री की स्थिति भी नीचे गिर गई। १९वीं शताब्दी में भारत की कोई नारो 
अर्थ पार्जन के क्षेत्र में नहीं आती थोी। उस समय पढें का बोलबाला था, अर्थो- 
पा न के क्षेत्र में वह केसे आती ? स्त्रो के १९वीं शताब्दी के अधःपतन का यहो 
कारण है। कार्ं-माक्स ने भारत की स्त्रियों के बारे में तो नहीं लिखा परन्तु 
भारतोय-नारी के अधःपतन का इसे माकसंवादी दृध्टिकोण कहा जा सकता है। इस 
दृष्टिकोण का स्वाभाविक परिणाम यह है कि अगर स्त्री अर्थोपार्जन करने लगे तो 
उसकी स्थिति अपने-आप ऊंँचो उठ जाय। 

(घ) पितृ-सत्ताक-परिवारों का होना--स्त्री की स्थिति का पुरुष से नोचा 
होना परिवार की पित-सत्ताक रचना के कारण भो कहा जाता है। कोई समय था 
जब भारत में मातृ-सत्ताक परिवार थे, माता की परिवार में प्रधानता थी। इस 
समय भी भारत के अतेक स्थानों में मात-सत्ताक परिवार पाये जाते हे। इस 
विचार के मानने वालों का कहना है कि वेदिक-काल में स्त्रियों को ऊंचो स्थिति 
होने का कारण भो यह है क्योंकि उस समय परिवार को रचना मात-सत्ताक आधार 
पर थी। जब मात-सत्ताक के स्थान पर पितृ-सत्ता क-परिवार बनने रूगे, तब स्त्रो 
की स्थिति भी गिरने लगी, पिता परिवार का प्रधान माना जाने रूगा, पिता के 
बाद पुत्र को स्थान सिला। पिता ने परिवार में जो निरंकुद स्थान प्रहण कर लिया 
उसका परिणाम यह हुआ कि स्त्री को परिवार में अकियन बना दिया गया। 
यह विशेषता कोई १९वों सदी की ही नहीं हे, यह बात तो अब भो पायो जाती 
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है, परन्तु स्त्री की स्थिति के गिरने में परिवार की पित-सत्त। क-रचना कारण अवध्य 
रही होगी और रहो है--इसमें सन्देह नहीं प्रतीत होता । हे 


३- बीसवों शताब्दी में प्रतिक्रिया का प्रारम्भ-बाह्य तथा 
आभ्यन्तर प्रभाव 


बीसवीं शताब्दी में स्त्री को स्थिति में एकदम परिवत्तंन का युग आया। 
इस परिवत्तन के दो कारण थे। एक कारण तो था भारत का पाचचात्य-संस्कृति 
के साथ सम्पकं--यह बाह्य-कारण था; दूसरा कारण था भारत में समाज- 
सुधारकों का आन्दोलन--यह आन्तरिक कारण था। इन दोनों कारणों ने स्त्री 
को स्थिति को किस रूप में नयी दिशा दी ? 

(क) भारत का पाइचात्य-संस्कृति के साथ सम्पर्क (वाह्मय-प्रभाव)-- 
भारत की तरह यूरोप के इतिहास का मध्य-काल भी अन्धकार-यग कहलाता है। 
इस समय यरोप में शिक्षा का प्रचार न के बराबर था। वहाँ श५वों तथा 
१६वीं शताब्दी में पुनर्जागरण का यग' (४26 रण २९॥०४४५४३॥८९) आया। 
इस यग में शिक्षा का प्रचार हुआ, नये-नये आविष्कार होने लगे। जब शिक्षा के 
द्वारा किसी देश में जागृति होतो है, तब मनष्य पुरानी रूढ़ियों, परम्पराओं का 
वास नहीं रहना चाहता, पुरान के स्थान में नये का निर्माण करना चाहता है। 
'पुनर्जागरण' के प्रभाव से शिक्षित-मनष्य की इस नव-निर्माण की इच्छा ने युरोप 
में सामाजिक-क्षेत्र में सुधार-युग' (3206 ० २८७7778070॥ ) तथा राजनीतिक- 
क्षेत्र में क्रांति-ए॒ग' (/५९९ ० ९०४० प्र/०ा) को जन्म दिया। सानव-समाज 
इस 'पुनर्जागरण” के फलस्वरूप समाज के सब क्षेत्रों में सुधार करने पर आमादा 
हो गया, सब रूढ़ियों, प्रथाओं को परखन लगा, जिन रूढ़ियों में जान नहीं थी, जो 
समाज का भला करन के स्थान में उसका ब्रा कर रही थीं, उन्हें बदलने लगा; 
राजनीतिक-क्षेत्र में भी राजा-महाराजाओं की मट्टी पलोत होने लगी, अधिकारों 
की मांग उठ खड़ी हुई, स्वतंत्रता-त्ञातृत्व-समानता' ([00[9, गिध्व॑शा५, 
ए04०४॥४४) की आवाज़ से आसमान गूंज उठा। 

'सुधार-युग' तथा क्रांति-युग --दोनों का यूरोप की स्त्री की स्थिति पर भी 
प्रभाव पड़े बिना न रहा। इस समय तक यूरोप में भी स्त्री की स्थिति भारतीय 
नारी की मध्य-युग को स्थिति से किसो प्रकार अच्छो नहीं थो। ईसाइयत के अनु- 
सार पुरुष में तो आत्मा है, स्त्री में आत्मा नहीं है। ईसाइयत का कथन है कि पुरुष 
का अधिकार शासन करना तथा स्त्री का कत्तंव्य शासित होना है। सुधार” तथा 
क्रांति के स्वतंत्रता-समानता के नारे का परिणाम यह हुआ कि यरोप की नारी जाग 
उठी। वहाँ स्त्री-जाति ने स्त्रियों के अधिकारों के लिए आन्दोलन खड़ा किया। 
इस आन्दोलन का नाम था 'सफ्रेजिस्ट मवमेंट'। १७९२ में बोल्टन क्रेफूट नामक 
बेषी ने 'शागरतांट्थांणा ० ॥॥6 रा8॥08 0 एणाशा-पुस्तक लिख कर 
स्त्रियों के अधिकारों की माँग को उम्र रूप दिया। इसके लगभग ५० साल बाद 
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हि 


जेम्स स्टुअर्ट मिल ने (500००४०॥ ० ९४०॥९८॥'-प्रन्थ लिखा जिसमें स्त्रियों 
के. अधिकारों की माँग को दाश निक-आधार दिया। 

इस समय ऐतिहासिक पृष्ठ-भूमि को लेकर जब पादचात्य-सम्यता ने अंग्रेज़ी 
राज के साथ भारत में प्रवेश किया तब यहाँ के शिक्षित-समुदाय के सम्मुख भारत को 
स्त्री को स्थिति न चेलेंज का रूप धारण कर लिया। क्या थ्रोप के स्त्री-आन्दोलन 
को देखते हुए, वहाँ की नारो को एकता-समानता का नारा लगाते सुनते हुए भारत 
का शिक्षित-समृदाय हाथ-पर-हाथ धरे बंठा रहेगा ? 

(ख) समाज-सुधारकों का आन्दोलन (आम्यन्तर-प्रभाव )--यरोप की 
सनत्री-जाति में १८वीं तथा १९वों शताब्दी में जो जागति हो रही थी उसकी झलक 
भारत में १९वां शताब्दी के अन्त तथा २०वीं शताब्दी के प्रारम्भ में दिखलाई दी। 
इस समय इस देश में कई समाज-सुधार क हुए जिन्होंने स्त्रो को स्थिति सुधारने की 
तरफ़ जनता का ध्यान आकर्षित किया। इनके आन्दोलन के फलस्वरूप इस 
बात को अनुभव किया जाने रूगा कि कन्याओं को शिक्षा देनी चाहिए, पर्दा, 
बाल-वियाह, व॒द्ध-विवाह हटना चाहिए, स्त्री के पुरुष के समान अधिकार होने 
चाहिएं। इन समाज-सुधारकों में मुख्य-मु्य नांस निम्न हें :-- 

(7) राजा राममोहन रॉय (१७७२-१८३३ )--राजा राममोहन रॉय 
१९वीं शताब्दी के सबसे प्रथम समाज-सुधारक थे जिनके प्रयत्नों से बीसवीं सदी के 
समाज का निर्माण हो रहा है। इन्होंने ब्राह्मसमाज की १८२८ को स्थापना को । 
इन्हें भारतीय समाज-सुधार का पिता कहा जा सकता है। स्थ्रियों-सम्बन्धी 
इनके आन्दोलनों में सब से प्रबल आन्दोलन सती-प्रथा के विरुद्ध था। इनके 
प्रयत्नों से ४ दिसम्बर १८२९ को सती-प्रथा को कानन द्वारा बन्द कर दिया गया। 
राजा राममोहन रॉय न स्त्रियों के अधिकारों के लिए विशेष आन्दोलन किया। 
स्त्री को सम्पत्ति में अधिकार न मिलने को वे सामाजिक-ब्राइयों की जड़ मानते थे, 
इसलिए इस दिशा में उन्होंने जबदंस्त आन्दोलन किया। उस समय निर्धन 
माता-पिता अपनी कन्याओं को विवाह में बेच डालते थे, बाल-विवाह उस समय की 
प्रदलित प्रथा थी, बाल-विवाह के परिणामस्वरूप विधवाओं को संख्या दिनोंदिन 
बढ़ रहो थी। इन सब कुप्रथाओं के बिरद्ध उन्होंने आवाज्ञ उठाई। बसे तो उन्होंने 
शिक्षा आदि के क्षेत्र में भी काम किया, परन्तु स्त्रियों को स्थिति सुधारने में उन्हें 
समाज-सुधारकों का अग्रणी कहा जा सकता है। 

(४) मह॒षिं दयानन्द सरस्वती (१८२४-१८८३ )--राजा राममोहन 
रॉय पाइ्यात्य-सम्यता तथा शिक्षा से प्रभावित हुए थे, इसलिए ब्राह्म-समाज में 
पाइचात्य-संस्कृति का पुट है, परन्तु महुवि दयानन्द शुद्ध भारतीय संरक्षृति को 
उपज थे। भारतीय रंग के साथ-साथ हर प्रकार के सामाजिक-सुधार को पादचात्य- 
शिक्षा पाये हु ए लोगों से भी अधिक उत्साह से करने बाला अगर कोई या, तो वह 
ऋषि दयानन्द था। जे एक ऐसे समाज का निर्माण करना चाहते थे जिसमें पूर्व 
तया पद्चिम दोनों के दोष न हों, दोनों के गुण मौजूद हों। उन्होंने १८७५ में 
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बस्बई में आयंसमाज को स्थापना की। स्त्री-शिक्षा को तरफ़ उत्तर-भारत में काम 
करने वालो संस्था आयंसमाज हो थी। आयंसमाज ने स्त्री-शिक्षा के साथ-साथ 
पर्दे का विरोध किया, जगह-जगह पुत्री पाठशालाएँ तथा कन्या-गुरुकुल खोले ओर 
स्‍त्री को बंदिक-युग की स्थिति में लाने का प्रयत्न किया। 

(7॥) श्री केशवचन्द्र सेन (१८३६-१८८४ )--राजा रामसोहन रॉय 
को मृत्य के बाद ब्राह्मसमाज के संगठन का काम श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर के पिता 
श्री देवेद्दनाथ ठाकुर ने सम्भाला। बे इसके प्रधान बने। उन्होंने ब्राह्मसमाज 
के संगठन को दृढ़ किया। इस समय १८५७ में ब्राह्म-समाज में श्री केशवचन्द 
सेन ने प्रवेश किया। अभी तक ब्राह्मय-समाज पादचात्य-शिक्षा के प्रभाव से इतना 
मंत्र-म॒ग्ध नहों हुआ था, परन्तु केशवचन्द्र सेन ने तो १८६० में यज्ञोपवीत तक को 
तोड़ डाला। उनका कथन था कि इन रूढ़ियों के दास होने के कारण ही हम लोग 
पिछड़े हुए हे। अभी लोग हिन्दू-धर्मं के साथ इस प्रकार खल्लमखल्ला विद्रोह करने 
के लिए तेयार नहीं थे, इसलिए इनके अत्यन्त उग्र विचारों के कारण ब्राह्म-समाज 
में दो दल हो गये। एक दल के नेता श्री देबेन्द्रनाथ ठाकुर थे, दूसरे दल के नता 
श्री केशवचन्द्र सेन थे, परन्तु दोनों स्त्रियों के सम्बन्ध में एक-समान विचार रखते 
थे। केशवचन्द्र सेन के प्रयत्न से १८७२ में 'विशेष-विवाह-कानून' (5[020७/ 
ध7926 000) पास हो गया। इस कान्‌न के अनुसार जो अन्तर्जातीय- 
विवाह करना चाहें उन्हें जात-पाँत तोड़ कर विवाह करने को आज्ञा दे दी गई। 
इस प्रकार के विवाह के लिए यह आवश्यक हो गया कि जो स्त्री-पुरुष इस प्रकार 
का विवाह करना चाहें, उनमें से कोई विवाहित न हो, अर्थात्‌ एक-पत्नीव्रत और 
एक-पतित्रत इस विवाह का अभिन्न-अंग हो गया। 


श्री केशव्चन्द्र सेन ने १८६४ में पुना-बम्बई आदि जाकर भी अपने विचारों 
का प्रचार किया। इनके प्रचार के परिणामस्वरूप बम्बई में १८६७ में प्रार्थता- 
समाज' को स्थापना हुई जिसके मुख्य संचालक श्री भंडारकर तथा जटिस्स गोविद 
रानाडई़े थे। प्रा्भना-समाज' ब्राह्नू.समाज का ही एक दूसरा रूप था। स्त्री-शिक्षा 
तथा स्त्रियों के अधिकारों के लिए आन्दोलन का जो काम बंगाल में ब्राह्म- 
समाज कर रहा था वही काम बस्बई-प्रान्त में प्रार्थता-समाज' ने किया। ऋषि 
वयानन्द तथा श्री केशव चन्द्र सेन सम-कालौन थे और दोनों में समाज-सुधार को 
समस्याओं पर विचार-विनिमय होता रहता था, परन्तु ऋषि दयानन्द के 
विचारों की जड़ हिन्दू-धर्म था, श्री केशव्चन्त्र के विचारों को जड़ हिन्दू-धर्म 
में नहीं थी, पाइचात्य-सम्यता में थी, इसलिए अपने कार्य में ऋषि दयानन्द को जो 
सफलता मिलो वह श्री केशवचस्द्र को नहीं मिली । 

(५) श्री ईश्वरचन्द्र विद्यासागर (१८२०-१८९१)--ऋषि दयानन्द, 
श्री केशवचलर आदि के सम-कालीन एक अन्य समाज-सुधारक हुए जिन्होंने उक्त- 
सुधारकों को तरह किसो संस्था की स्थापना तो नहीं को, परन्तु जो स्त्रियों की 
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समस्याओं को सुलझाने में अग्रणी का काम करते रहे। वे थे श्री ईश्वरचन्द्र 
विद्यासागर । 
ईश्वरचन्द्र विद्यासागर ने स्त्रियों को समस्याओं के सम्बन्ध में तीन काम 
किये--विधवा-विवाह का आन्दोलन, बहु-विवाह का विरोध तथा स्त्रो-शिक्षा का 
प्रचार । विधवा-विवाह के क्षेत्र में उन्होंने अक्तूबर १८५५ में एक मसविदा तंयार 
करके सरकार को पेश किया जिसमें विधवा-विवाह्‌ कानून की माँग थो। परिणाम 
यह हुआ कि २५ जुलाई १८५६ को 'विधवा-विवाह-कानून' इस्पीरियल लंजिस्टेटिव 
कोंसिल में श्री जे० पी० ग्रान्ट के उद्योग से स्वीकृत हो गया। इस कानन का 
विस्तार से हम विधवा-विवाह के प्रकरण में वर्णन कर आये हें। ईश्वरचन्द्र विद्या- 
सागर ने शास्त्रों के प्रमाणों से विधवा-विवाह पर एक पुस्तक भी लिखों जिसका 
जनता ने बड़ा स्वागत किया। इन्होंने अपन बड़ पुत्र की एक विधवा से शादी भी 
को। ये विधवा-विवाह करवाते थे और अगर पति-पत्नी निधंन होते थे, तो उन्हें 
विवाह के लिए ही नहीं आजोविका के लिए भी अपनी तरफ़ से बरसों तक खर्च 
देते थे। स्त्री-समस्याओं के क्षेत्र में इनका दूसरा काम बहु-वियाह का विरोध 
था। १८५५ में उन्होंने सरकार को एक प्रार्थना-पत्र दिया जिस पर २५,००० 
व्यक्तियों के हस्ताक्षर थे। इस प्रार्थना-पत्र में बहु-विवाह को कानन द्वारा बंद 
किये जाने की माँग थी। बंगाल में बहु-विवाह की प्रथा कुलोन-विवाह' के रुप में 
पायो जाती थी। कुलीन-विवाह' का अर्थ यह था कि कुलीन-ब्राह्मण अनगिनत 
शादियाँ कर सकता था। श्रो ईश्वरचन्द्र ने कुलीन-विवाहों का सर्वेक्षण किया। 
एक ब्राह्मण की ८० पत्नियाँ थीं। कुलोन-विवाह' के विरोध में ईइवरचन्द्र 
विद्यासागर का आन्दोलन सफल तो नहीं हुआ, परन्तु इससे इस प्रथा के विरुद्ध 
जन-मत अवद्य तेयार हुआ। इनका तीसरा काम सुश्री-शिक्षा का प्रचार था। 
१८४१ में वे फ़ो्ट विलियम कालेज के मुख्य-पण्डित नियवत हुए। इस समय 
उन्हें विद्यासागर की उपाधि दी गई। इस समय ही वे बंगाल कोंसिल ऑफ़ 
एज्यकेदन' के प्रधान श्री बंथ्यन के सम्पर्क में आये। तभी से श्री ईश्वरचन्द्र ने 
सत्री-शिक्षा के लिए आन्दोलन करना प्रारम्भ कर दिया। श्री बंथ्यन को सहायता 
से इन्होंन कलकत्ता में सत्री-शिक्षा के लिए बेथ्यून-विद्यालय खोला जो पीछे जाकर 
एक विशाल कालेज का रूप धारण कर गया। इसका व्यय ये अपने पास से चलाते 
थे। १८५५ से १८५८ के बीच उन्होंने चालीस कन्या-विद्यालय खोले। स्त्रियों- 
सम्बन्धी आन्दोलन में ईइवरचन्त्र विद्यासागर का नाम अमर रहेगा। 

(५) महात्मा गांधी (१८६९-१९४८)--बंसे तो १९वीं शताब्दी के 
सुधारकों की 'यंखला में अनेक सुधारकों का नाम लिया जा सकता है, परन्तु हमने 
इस “ंखला में उन महान विभूतियों का ही वर्णन किया है जिनके बिना स्त्री-समस्या 
का विषय बिलकुल अध्रा रह जाता है। इसी शरंखरूा में वत्त मान-युग को महान्‌ 
विभृति महात्मा गांधी हूँ। शजा राममोहन रॉय के समय से भारत में सामाजिक- 
सुधार की जिस चेतना ने स्पन्दन करना श्रू किया था, जो चेतना ऋषि दयानन्द, 
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केशवचन्द्र सेन, ईइवरचन्द्र विद्यासागर के समय जाग उठी थी, उसी चेतना का 
चहुँंमुखा विकास महात्मा गांधी के समय उनके प्रयत्नों का परिणाम था। महात्मा 
गांधी ने देश को सब समस्याओं को अपने कार्य-क्रम में लपेट लिया। उनके विशाल 
कार्य-क्रम में जहाँ राजनीति थी, धर्म था, वहाँ समाज-सुधार भी था। समाज- 
सुधार में भी उन्होंने समाज-सुधार की किसी समस्या को नहीं छोड़ा, और जब किसी 
समस्या को नहीं छोड़ा तब वे स्त्रियों की समस्याओं को कंसे छोड़ सकते थे ? 
गांधी जी का असहयोग-आन्दोलन भारत की मृत-प्राय स्शत्री-जाति के लिए 
संजीवनी बन कर आया। इससे पु भारतीय-स्त्री समाज-सुधारकों के प्रयत्नों 
के बावजूद घर को चहारदीवारो के अन्दर बन्द थी। उसका घर ही उसको दुनिया 
थी, वही उसका कायं-क्षेत्र था। घर से बाहर क्‍या हो रहा है, इसका उसे पता 
तक न था। घर के अन्दर उसकी स्थिति एक रसोइये या बच्चों को पालन वाली 
आया से बढ़ कर नथी। स्त्री अपनी स्थिति से स्वयं अनभिज्ञ थी, मानो गहरी 
निद्रा में सोई पड़ी हो। १९१९-२० का असहयोग का आन्दोलन प्रारम्भ हुआ, 
और एक झटके में, सोई हुई नारी को जगा कर बंठा कर गया । इससे भी ज्ञोर का 
झटका १९३०-३१ के आन्दोलन के रूप में आया। इस आन्दोलन में स्त्री परदा 
चोर कर बाहर आ खड़ी हुई। उसने कपड़े को दुकानों पर पिकेटिंग किया; 
शराबखानों पर धरना दिया; बड़े-बड़े जलसों को नाथिका बनो; बड़ी-बड़ी 
सभाओं की अधिनायकता की; घर को ममता और बच्चों का मोह छोड़ कर, 
घर को परिधि को लाँंघ कर वह प्रसन्नता से देश को आज़ादी को खातिर जेल के 
सींखचों के पीछ बन्द होतो देखी गई; उसने पुलिस को लाठियों के प्रहार सहे; 
जेल के कठोर जीवन को यातनाएं सहीं; जेल के अन्दर जाकर बान बटे। सदियों 
की दासता के कारण स्त्री के अन्दर अपने-आप को दीन-हीन समझने को जो भावना 
पैदा हो गई थी, वह आन्दोलनों के बावजद स्त्री को ऊँचा उठने नहों देतो थी। 
स्त्री स्त्री है, कमज़ोर है, अबला है, पुरुष के आश्रय के बिना रह नहीं सकती-- 
यह भावना महात्मा गांधी के आन्दोलन से समाप्त हो गई। महात्मा गांधो ने 
स्त्रियों के सुधार के लिए सोधा कोई आन्दोलन नहीं किया, परन्तु उनके आन्दोलन 
का परिणाम सीधे आन्दोलन से भो ज़्यादा प्रभावशाली हुआ क्योंकि स्वतंत्रता- 
संग्राम में भाग लेकर पुरुष ने भी देखा, स्त्री ने भी देखा कि वह किसी से कम नहीं है। 
अब तक के आन्दोलतों से स्त्री को अन्तरात्मा नहीं चेती थी, इस आन्दोलन से स्त्री 
की आत्मा चेत गई। 
४. बीसबों शताब्दी के महिला-आन्दोलन 

हमने देखा कि १९वीं शताब्दी के समाज-सुधा रकों के आन्दोलनों के फलस्वरूप 
भारतीय-महिला अपनो दीघं-निद्रा को छोड़ कर जाग उठी ओर स्त्रियों को स्थिति 
में परिवत्तन आने रूगा। ज्यों-ज्यों स्त्रियों में जागृति होती गई त्यों-त्यों महिलाओं 
द्वारा भी संगठित आन्दोलन होने लगे। इन आन्दोलनों को करने वाले मुख्य-मुख्य 
संधठन निम्न हें :-- 


६३२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(क) अखिल भारतीय महिला-सम्मेलन (6॥7 पातं4 सतणाल्षा'5 
(एाथि०ा0८)--इस संस्था को १९२९ में रजिस्टड कराया गया। इत्तके 
उद्देश्य हें --प्रत्येक सम्भव उपाय से स्त्रियों तथा बच्चों को कल्याण-योजनाओं को 
करना, नागरिकता को भावना को जागृत करना तथा समाज-सुधार करना। इस 
संस्था के कार्य हें--प्रति वर्ष सम्मेलन का ए क अखिल-भारतीय-स्तर पर किसी मुख्य 
स्थान पर अधिवेशन करना, परिवार-नियोजन के केख्र खोलना, स्त्रियों के लिए 
सहकारो-समितियां तथा व्यावसायिक-शिक्षा के केन्द्र स्थापित करना, बाधितों 
को रक्षा, वेश्यावत्ति तथा बच्चों के अनेतिक व्यापार का दमन करना। सस्मेलन 
को तरफ़ से मात-सदन, शिशु-ग ह, दुग्ध-केन्द्र, सहकारी-समितियाँ आदि भो संगठित 
की जातो हें। कनन्‍्याओं को गह-कार्य की शिक्षा देने के लिए दिल्‍ली के लेड़ी 
इरविन कालेज को स्थापना भो इसी संस्था न को थी। भारत में १९५१ क॑। (रिपोर्ट 
के अनुसार संस्था को ३६ म॒ख्य-मुख्य तथा २०० अवान्तर शालाएं काम कर रही 
थों। अखिल-भारतीय-स्तर पर महिलाओं की सब से मुख्य संस्था यही समझी 
जाती है। इसका प्रधान कार्यालय ८ थियटर कम्यनिकेशन बिल्डिग, कनाट 
प्लेस, नई दिल्‍लो में है। 

(ख) भारतीय महिला-राष्ट्रीय-समिति (उिज्ञाणाद्षों ए०णालां। 
णाशा 07 770]9 ) --इस संस्था को १८७५ में रज्स्टड कराया गया। इसके 
उद्देश्य हें-भारत की सब समुदायों को महिलाओं को स्त्रियों तथा बच्चों के सामा- 
जिक, नागरिक, नतिक तथा शिक्षा-सम्बन्धी कल्याण-कार्यों के लिए संगठित करना, 
भारतोय नारी को कानूनी, आ्थिक तथा सामाजिक नियग्यिताओं को दूर करना 
तथा एसी परिस्थितियाँ उत्पन्न करना जिससे बच्चों तथा स्थ्रियों को अपना सम- 
विकास करने का अवसर प्राप्त हो सके। इस संस्था के कार्य हें--बाल- 
कल्पाण-पोजनाएं, ग्राम-सुघार-पोजनाएं, सामाजिक-शिक्षा, संकटापन्न स्त्रियों 
को सहायता तथा उसका पुनर्वास। इस संस्था को १२ शझालखाएँ हे। इसका 
प्रधान कार्यालय 'सी-ब्लॉक, बेस्टन हाउस, करन रोड, नई दिल्‍ली में है। 

(ग) विश्व-विद्यालय महिला-संघ (7€06&४७४07 ० एारश्क्षञर( 
१४/०ग८ा )--इस संघ की स्थापना १९४९ में हुईं। इसके उद्देश्य हे -विश्य 
विद्यालय में शिक्षा प्राप्त करन वालो स्त्रियों में सांस्कृतिक क्षेत्र में दि उत्पन्न 
करना तथा विद्व को विद्व-विज्ञालय-शिक्षा-प्राप्त महिलाओं में पारस्परिक सहयोग 
तथा सदभावना का पंदा करता। इसके कार्य हें--अज्चों तथा बुवाओं के लिए 
राजि-पाठशारूाएं तथा योग्य छात्राओं को विदेशों में छात्रवत्ति देकर भेजना। 
बच्चों के आमोद-प्रमोद के केन्द्र भी इस संध की तरफ़ से खोले जाते हें। इसकी 
सदस्य विश्व-विद्यालय-दिक्षा-प्राप्त महिराएँ होती हूँ। इसका कार्यारूय ११२/ 
११३ पटोदी हाउस, कनिंग रोड, नई दिल्‍ली में है। 

(घ) भारतीय ईसाई-महिलान्मंडल (१०णा४ शजगाशा'$ (एं3- 
पा 0५६४०९४४०॥ 0 प0/9)--इस संस्था को रजिस्ट्री १८७५ में हुई थी । 


भारतीय नारी की स्थिति--वत्तंमान तथा भविष्य ६३३ 


इसके उद्देश्य हे --स्त्रियों तथा कन्याओं को संसारव्यापी संगठन के सृत्र में बांघना, 
उनमें मंत्री उत्पन्न करना तथा हज़रत मसोह को शिक्षा का स्त्री-जाति में क्रियात्मक 
रूप में प्रचार करना। यह संस्था स्वतंत्र रूप में कोई कार्य नहीं करती, परन्तु इसके 
आधोन जो संस्थाएं शिक्षा आदि का कार्य करती हे, उनको यह संस्था देख-रेख 
करती है। इसके आधीन कार्य करने वाली संस्थाओं का काम स्त्रो-शिक्षा, 
समाज-सेवा आदि है। इसे छोटे नाम से वाई० डब्ल्यू०ण सी० ए०(४.७४.८.८.) 
कहा जाता है। १०एन०ओ ०» के स्त्रो-विभाग के साथ इस संस्था का विशेष सम्पर्क 
है। इस संस्था की भारत में ४९ शालाएं काम कर रहो हें और इसका प्रधान 
कार्यालय पालियामेंट स्ट्रीट, नई दिल्‍लो में है। 

(5) कस्तूरबा गांधी राष्ट्रीय स्मारक निधि (॥(850043 6090 
पिद्वाणा॥। (शा0०79| [7750)--इस संस्था की स्थापना महात्मा गांधी 
की पत्नी कस्तूरबा गांधो को यादगार में १९४५ में की गई थी। इसके उद्देश्य हें-- 
भारत के ग्रामीण प्रदेशों में ज़र्रतमन्द स्त्रियों तथा बच्चों के कल्याण के लिए 
उनकी आर्थिक सहायता करना, उनके लिए कल्याण-केन्द्र खोलना, उन्हें कल्याण- 
कार्यों के लिए प्रशिक्षित करना। इसके कार्य हं--ग्राम-सेविकाएं तंयार करना, 
ग्राम-सुधार-केनद्र लोलना, बाल-मंदिर, बेसिक शिक्षा-केन्र, मात-सदन, प्रास- 
चिकित्सालय तथा कुष्ठ-निवारक-केन्द्र खोलना, विस्थापित स्त्रियों तथा बच्चों को 
आर्थिक-सहायता देना। कस्तूरबा के नाम से १ करोड़ रुपया इकट॒ठा हुआ था 
जिसके सूद से इस संस्था का कार्य चलता है। निधि को तरफ़ से १५ केन्द्रों में 
कार्य चल रहा है। इसका प्रधान कार्यालय है--पोस्ट आफिस, कस्तुरबा ग्राम, 
जि० इन्दोर, मध्य-भारत। 

(च) अखिल भारतोय शिक्षा फण्ड संस्था (4॥-]7089 ए0०णा९॥775 
छपर<क्षाणा #परात 85500४/०॥ ) --इस संस्था को स्थापना १९२९ में 
हुई। इसके उद्देश्य हूं --भारत में स्त्रियों तथा कन्याओं को दिक्षा को प्रोत्साहित 
करता, प्रशिक्षित अध्यापिकाओं को संख्या को अढ़ान का प्रयत्न करना तथा देसी 
भाषाओं में पाठय-पुस्तकों के प्रकाशन में सहायता देना। इसके कार्य हें--लेडी 
इरविन कालेज, दिल्‍ली का संचालन और इस कालेज में शिक्षिकाओं के प्रशिक्षण, 
हीम-साइनस तथा सिलाई-बिनाई का प्रवन्ध। 

५. बोसवों शताब्दी को महिलाओं को माँगें तथा उन मांगों के 
आधार पर बने कानन 

१९वों तथा २०वीं शताब्दी में भारतीय-नारी को स्थिति में जो परिवत्तन 
आया उसका उल्लेख हमने किया। इस सारे काल में महिलाओं को मुख्य सांग 
एक ही थी, और वह यह कि उनके साथ असमानता का व्यवहार नहीं होना 
चाहिए। उनकी अन्य जो भी शिकायतें थीं, वे सब इसो एक शिकायत को शाला- 
प्रशासाएं थीं। जब नवस्वर २१९४९ सें भारतीय-संविधान बना तब स्थ्रियों को 
पुराषों के समान अधिकार दिया गया, उसके बाद विवाह तथा सम्पत्ति सम्बन्धी 


६३४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


महिलाओं की माँगों को भिन्न-भिन्न काननों द्वारा रवीकृत किया गया। अब 
स्थिति यह है कि कानूनों दृष्टि से भारतोय नारी के सम्मख कोई निर्योग्यता नहों 
है। कानूनों तौर पर इन निर्योग्यिताओं का निवारण कंसे हुआ ? 

[संविधान में समानता] 

(क) संविधान में स्त्री-पुरुष की समान स्थिति की माँग--भारतोय- 
संविधान के अनच्छेद १५, विभाग १ में लिखा है कि राज्य किसी नागरिक के 
विरुद्ध केवल धमं, नस्ल, जाति, लिग, जन्म-स्थान अथवा इनसें से किसी के आधार 
पर कोई भंद नहीं करेगा। इस के अतिरिक्त संविधान के अनच्छेद ४४ के अनु- 
सार राज्य भारत के समस्त नागरिकों के लिए ए क-समान व्यवहार प्राप्त करने का 
प्रबन्ध करेगा, कोई किसी से लिग आदि के आधार पर भेद-भाव का बर्त्ताव नहीं कर 
सकेगा। संविधान के इन दाब्दों से भारतीय-नारी को सब से बड़ी निर्योग्यता को 
समाप्त कर दिया गया, उसे हर क्षेत्र में पुरुषों के समान अधिकार दे दिया गया। 

(ख) स्त्री की मताधिकार की माँग--स्त्री को पुरुष के समान स्थिति मिलने 
का सब से बड़ा क्षेत्र मताधिकार का है। आज के जन-तंत्र के यग में व्यक्तित के 
पास अगर कोई शक्ति का हथियार है तो मत-दान का हथियार है। पहले यगों 
में तोपों-तलवारों से राज्य बदला करते थे, आज के युग में मत-दान से राज्य बदलते 
हैं। पहले लड़ाई युद्ध के मंदान में होती थी, आज लड़ाई बेलट-बॉक्स में होतो है। 
इस अधि कार को पाने के लिए अन्य देशों में नारी ने विकट आन्दोलन किये, भारत में 
भी इसके लिए आन्दोलन हुआ, परन्तु स्त्री को राजनेंतिक मताधिकार अन्य देशों 
को महिलाओं के मुकाबिले में बहुत आसानी से मिल गया। भारत में १९२६ तक 
विधान-सभाओं में सदस्या होने का अधिकार स्त्रियों को नहीं था। १९२६ भें 
सरकार ने स्त्रियों को विधान-सभाओं में मनोनीत करने का अधिकार अपने हाथ 
में रखा। १९३५ में जब भारत में नया विधान बना तब महिला-संस्थाओं ने प्रोढ़ 
स्त्रियों को मतदान देने के अधि कार को साँग की । यह साँग उस समय स्वीकृत नहीं 
हुई, परन्तु उनके लिए विभिन्न प्रान्तीय सभाओं में ४१ सोटे सुरक्षित कर दी गईं। 

भारत के स्वतंत्र हो जाने के बाद १९४९ में जो संविधान बना उसमें प्रत्येक 
प्रौढ़ महिला को मतदान देने का अधिकार सिल गया। १९५२ के चुनाव में लोक- 
सभा में २३ तथा राज्य-सभा में १९ स्त्रियां चनी गईं। १९५७ के चुनाव में 
लोक-सभा में २७ तथा राज्य-सभा में २३ स्त्रियां आयों। चुनाव के लिए खड़ो 
होने वालो स्त्रियों को संख्या भो कम नहीं थो। अनेक स्त्रियों को उच्च राजकोय 
पदों पर भो नियक्त किया गया। श्रीमतो सरोजनी नायड्‌ उत्तर-प्रदेश की राज्य- 
पाल रहीं, अब उनकी पुत्री पदमजा नायड पश्चिमी बंगाल को राज्यपाल हें। 
राजकुसारी अमृतकौर केन्द्रीय-मंत्रिसंडरू में स्वास्थ्य-भन्त्री रहीं, विजयरूदभी 
पंडित रूस, असरो का, इंग्लेण्ड में राजदूत का काम करती रहीं। 

परन्तु यह सब-कुछ भारत की साधारण नारी के लिए अरथहोन था। 
साधारण-स्त्री को समस्याएं मताधिकार, लो क-सभा, राज्य-सभा, दूतावास आदि न 
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होकर बाल-विवाह, वृद्धविवाह, विधवा-विवाह, बाधित-बंधव्य आदि थीं। 
पति उसका त्याग कर सकता था, वह पति का त्याग नहीं कर सकतो थी, पेतुक- 
सम्पत्ति में उसका कोई अधिकार नहीं था। इन सब शिकायतों को दो भागों में 
बाँटा जा सकता है--विवाह-सम्बन्धी निर्योग्यता तथा सम्पत्ति-सम्बन्धी निर्योग्यिता । 
संविधान बन चुकन के बाद भारतीय-संसद्‌ में भारतीय-न।री की इन निर्योग्यताओं 
का भो काननों द्वारा निवारण कर दिया गया। पहले हम विवाह-सम्बन्धी- 
निर्योग्यता के निवारण करन वाले कानूनों का ज़िक्र करेंगे फिर सम्पत्ति-सम्बन्धी- 
निर्योग्यता के निवारण करने वाले कानूनों की चर्चा करेंगे। १८२९ में सती-प्रथा 
बन्द करन तथा १८५६ में विधवा-विवाह के कान्‌न बनने की चर्चा हम यहाँ नहीं 
करेंगे क्योंकि इन दोनों के विषय में कानून १९वीं शताब्दी में बन चुके थे । 
[बाल-विवाह-निषधक कानून, १९३०] 

(ग) बाल विवाह के निषंध की माँग--बाल-विवाह का सम्बन्ध केवल 
स्त्री से नहों हे, स्त्री-पुरुष दोनों से है, परन्तु इसका दुष्परिणाम मुख्य तौर पर स्त्री 
को भगतना पड़ता है। छोटी आयु में विवाह हो जाने से शिक्षा का क्षेत्र उसके लिए 
बन्द हो जाता है, बच्चे होने से बचपन में ही उसे बढ़ापा आ घेरता है, कभी-कभी 
प्रसव के कारण वह इस असार संसार से संसार को देखन से पहले ही चल देती है। 
बाल-विवाह के दुष्परिणामों को भारतोय-सं दिधान बनान सेशपहले ही पूरे तौर से 
अनभव किया जा चुका था और इसलिए १९३० में ही श्री हरविलास शारदा के 
उद्योग से बाल-विवाह-निषंधक-कानन' स्वीकृत हो चुका था जिसे शारदा-एक्ट' 
कहा जाता है। १९४९ में इस कानून की विवाह-योग्य आयु लड़की की १४ वर्ष 
से १५ वर्ष कर दी गई, लड़के को पहले भी १८ वर्ष थी, अब भी १८ वर्ष हो रही । 

[हिन्दू-विवाह-कानून, १९५५] 

(घ) बहु-विवाह के निषध की माँग--बाल-विवाह तो १९४९ के संविधान 
बनने से पहले ही निषिद्ध घोषित किया जा चुका था, परन्तु बहु-विवाह जारी था। 
एक पुरुष अनेक पत्नियों से विवाह कर सकता था। बहु-विवाह का मुख्य तौर 
पर प्रभाव स्त्री पर था क्योंकि ए क पत्नी के रहते दूसरी पत्नी बनने का अपमान उसी 
को सहना होता था। स्त्रियों की माँग थी कि यह कुप्रथा दूर होनी चाहिए। अगर 
एक-पति-श्वत स्त्री के लिए धर्म है, तो एक-पत्नोव्रत होना पुरुष के लिए भी धर्म 
है। पति-पत्नी के लिए पृथक माप-दंड होने के स्थान में दोनों के लिए एक साप- 
दंड होना चाहिए। १९५५ में 'हिन्दू-विवाह-कानून' (00 ७7926 
80०, 955) स्वीकृत हुआ जिसके अनुसार एक-वियाह का नियम पुरुष तथा 
स्त्री दोनों पर लागू कर दिया गया। भारतोय इतिहास में सम्य-समाज के एक- 
विवाही' नियम की प्रतिष्ठा करन का यह सब से प्रथम उद्योग था। इस नियम को 
घारा १७ के अनुसार बहु-विवाह को दण्डनीय घोषित फर दिया गया। अगर 
किसी का पूृर्व-विवाह हो चुका है, और उसे छिपा कर उसने दूसरा विवाह किया 
है, तो उसे १० वर्ष का कारावास, अनिश्चित जुर्माना अथवा दोनों हो सकते हैं, 
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अगर उसे बिना छिपाये, बताकर दूसरा विवाह किया है, तो उसे ७ वर्ष का 
कारावास, अनिश्चित जुर्माना अथवा दोनों हो सकते है । 

(3) तलाक देने के अधिकार की माँग--विवाह एक अटूट सम्बन्ध है, 
यह विचार हमारे समाज में बहुत देर से परम्परा से चला आ रहा है, किन्तु अपने 
समाज में इस सिद्धान्त का पालन गत कई शताब्दियों से एक पक्ष की ओर से हुआ 
है, दूसरा पक्ष निरन्तर इसका उल्लंघन करता रहा है। इस एकपक्षीय आदशों- 
बादिता के परिणामस्वरूप स्त्री-जाति की तरफ़ से तलाक की माँग खड़ी हुई और 
१९५५ के 'हिन्दू-विवाह-कानन' (रातप्र 'शिक्षा782० ४0०, 955) में 
किन्हों-किन्हीं परिस्थितियों में तलाक के अधिकार को स्वीकार कर लिया गया। 
'हिन्दू-विवाह-अधिनियम' के दो भाग हूं--एक भाग का सम्बन्ध विवाह' से है 
दूसरे का तला क' से है। अगर विवाहित व्यक्षितयों में कोई पक्ष व्यभिचारी हो, धम्म- 
परिवत्त न कर ले, तीन वर्ष से पागल, कोढ़ी, यौन रोग से पीड़ित हो, संन्यास ले ले, 
सात वर्षों से लापता हो, दो वर्ष तक यौन-सम्बन्ध छोड़ चु का हो, इस अधिनियम से 
पहले दूसरा विवाह कर चुका हो या प्रार्थो के विवाह के समय उसकी दूसरी पत्नी 
मौजूद हो, विवाह के उपरान्त बलात्कार, गुदा-मंथुन, या पशु-मेथन का अपराधी 
हो, तो तलाक के लिए प्रार्थता-पत्र दिया जा सकता है, परन्तु विवाह के तीन वर्ष 
के बाद हो ऐसा प्रार्थत्रा-पत्र दिया जा सकता है। उससे पहले प्रार्थना-पश्र देना हो 
तो हाई-कोर्ट में प्रार्थ ना-पत्र देता होगा और सिद्ध करना होगा कि प्रार्थो का जीवन 
इसके बिना अत्यन्त संकट की स्थिति में है। 

विवाह के सम्बन्ध में भारतीय-तारी की प्रायः सभी मांगों को स्वी कार किया 
जा चुका है, सिर्फ़ एक माँग रह गई है, और वह है वृद्ध-वियाह' का नियंध। 
अभो तक बढ़ा व्यक्ति युवति से विवाह कर सकता है। एसे कानन के बनने को 
आवध्य कता है जिससे कोई बढ़ा यवति से विवाह न कर सके। पालियामेंट के कुछ 
सदस्यों ने इस आशय के प्रस्ताव रखने का प्रयत्न किया है, परन्तु अभी तक उन्हें 
सफलता नहीं मिली। 

[हिन्दू-उत्तराधिका र-अधिनियम, १९५६] 

विवाह को विषमताओं को दूर करन के लिए स्त्री की जो मांगें थीं उनके 
अलावा सम्पत्ति में स्‍त्री के अधिकार की माँग भी प्रबल थी। आज के यग में जिस 
व्यक्ति का सम्पत्ति पर कोई अधिकार नहीं, उसकी सत्ता को भी कोई स्वीकार करने 
को तयार नहीं होता। स्त्री को न पिता के यहाँ सम्पत्ति में अधिकार था, न पति 
के यहाँ, इसलिए उसको व्यक्ति रूप से स्वतंत्र सता न पिता के यहाँ मानी जाती 
थी, न पति के यहाँ। इस स्थिति को दूर करने के लिए स्त्री को पत्नी के रुप में, 
साता के रूप सें, पुत्री के रूप में १९५६ के हिन्दू-उत्तराधिकार-अधिनियम' 
( प्रात070 $8प९0८8४07 80०, 956) में कुछ अधिकार दिये गये। 

(च) पत्नी या विधवा के रूप में सम्पत्ति में अधिकार की माँग--पत्नो के 
रूप में स्त्री को सम्पत्ति में अधिकार देने की माँग बहुत पुरानी है। भारत में कानन 
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को दो व्यवस्थाएं प्रचलित रही हें--दायभाग तथा मिताक्षरा। दायभाग' 
बंगाल में तथा 'मिताक्षरा' दक्षिण-भारत के कुछ हिस्सों को छोड़ कर प्रायः शेष 
सम्पूर्ण भारत में प्रचलित है। भारत के दक्षिण हिस्से ट्रावनकोर-कोचीन में 
“मरुमकटस्यम'-प्रणाली प्रचलित है। जिसमें स्त्री को सम्पत्ति में किसी प्रकार का 
अधिकार देने की व्यवस्था है। दायभाग' तथा 'मिताक्षरा' प्रणालियों में १८७४ 
से पहले स्त्री का केवल स्त्री-धन पर अधिकार माना जाता था, अन्य किसी 
प्रकार की सम्पत्ति पर उसका अधिकार नहीं था। स्त्री-धन का क्या अथ है ? 
वेदिक-काल में विवाह के समय कन्या को दहेज के तौर पर वस्त्र, आभूषण, सामग्री 
(पारिणाह्य ) आदि जो-कुछ दिया जाता था वह स्त्री-धन माना जाता था और 
इस पर स्त्री का निजी स्वत्व होता था। कौटिल्य अर्थशास्त्र के समय (४थी 
शताब्दी ई० पु०) स्त्री-धन की व्याख्या कुछ विस्तृत कर दो गई थी और इसमें 
बत्ति अर्थात्‌ जीवन-निर्वाह के साधन (भूमि आदि) तथा आभूषण आदि दोनों मान 
लिये गये थे। स्मृतियों के समय स्त्री-धन का क्षेत्र और विस्तृत होने लगा। 
कुछ स्मृतियों के अनुसार अध्य्नि (विवाह के समय अभ्नि के सम्मुख दिया गया 
धन), अध्यावाहनिक (पतिगृह से लाते समय दिया गया धन ), भत्‌ दाय (पति 
हारा दिया गया धन ), भाई-बहन द्वारा दिया गया धन, प्रेमकर्म (प्रेमपृ्वंक किसी 
सम्बन्धी हारा दिया हुआ धन) आदि को स्त्री-धन माना है। जो-कुछ हो, इस 
सब से स्त्री-धन का क्षेत्र बहुत अधिक विस्तृत नहीं होता । 
वर्ंमान-युग में सब से पहले १८७४ में विवाहित-महिला-सम्पत्ति-अधि- 
नियम' ((७7९0 ए४०॥९॥१$ ?०9०|५ 4०, 874) बना जिसके अनुसार 
() स्त्री द्वारा अजित धन जो वह किसी व्यवसाय या नौकरी द्वारा कमाये, 
(7) साहित्यिक, कलात्मक या कुशलता से कमाया हुआ धन, (77 ) उसका अपना 
बचाया हुआ घन या इस धन से उसका कमाया हुआ धन तथा (५) उसके अपन 
नाम के बीमे से प्राप्त होने वाला घन उसको निजो सम्पत्ति माने गये। इस कानून के 
बन जाने से जहाँ पहले सिर्फ़ उसका स्त्री-धन पर अधिकार था वहाँ उसका अधिकार 
अन्य प्रकार की सम्पत्ति पर भी माना जाने रूगा, परन्तु यह सब सम्पत्ति इस प्रकार 
को थो जिसे उसने खूद कमाया था, अभी तक सम्पत्ति पर के उसके अधिकार में 
उत्तराधिकार द्वारा प्राप्त किसी प्रकार की सम्पत्ति के मिलने की बात नहीं थी । 
स्‍त्री को उसके पति की सम्पत्ति में अधिकार देने का पहला कानून १९३७ 

में बना जिसका नाम या हिन्दू सत्रो का सम्पत्ति पर अधिकार अधिनियम' (प्राए600 
ए/०ाथा!5 पा2008 00 705०५ 20०, 937) । इसके अनुसार पति की 
मत्यु के पश्चात्‌ उसके पुश्र के साथ उसकी विधवा स्त्री को भी बराबर का हिस्सा 
सिलता था, किन्तु इस कानून के अनुसार विधवा का अपने हिस्से पर पूर्ण स्वत्व 
नहीं था। वह इस प्रकार प्राप्त को हुई अपनी जायदाद को अपनी इच्छानसार 
नहीं बरत सकती थी। दान में या उपहार में नहीं दे सकतो थी, इस सम्पत्ति को 
जेचने का भी इस कासून के अनुसार उसे अधिकार नहीं था। 


६२८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


अब १९५६ में जो हिन्दू उत्तराधिकार अधिनियर्मा (प्ग्रात7 $प९९- 
850॥ 8० 956 ) स्वीकार हुआ है इस कानून के अनुसार विधवा स्त्री को 
अपनी जायदाद पर सीमित नहीं पूर्ण अधिकार दे दिया गया है। अब वह जिस 
प्रकार चाहेगी अपने हिस्से की जायदाद का उपयोग कर सकेगी। सनन्‍्तान न होने 
की दशा में बह सम्पूर्ण जायदाद को सालिक होगी। अगर वह पुनविवाह कर लेगी, 
तो वह सम्पत्ति उसकी न रहकर यदि सम्पत्ति पति से मिली थी तो पति के परिवार 
को और अगर पिता से मिलो थी तो पिता के परिवार को लौट जायगी । 

(छ) पत्री के रूप में सम्पत्ति में अधिकार की माँग--जेसा हमने पहले 
लिखा, भारत में मख्यतया बंगाल में 'दायभाग' तथा शेष भाग में 'मभिताक्षरा' 
प्रणाली प्रचलित है। इन दोनों प्रणालियों में फ्ता की सम्पत्ति में पुत्री का भाग 
नहीं माना जाता। दक्षिण-भारत में मरुम कटय्यम” नाम का कानन प्रचलित है, 
इसलिए ट्रावनकोर-कोचीन में पिता को जायदाद में पुत्री को पुत्र के बराबर हिस्सा 
मिलता है। अब १९५६ में, जो हिन्दू उत्तराधिकार अधिनियम' ([00 $प00८- 
580॥ 20. 956 ) स्वीकृत हुआ है उसके अनूसार मिताक्षरा तथा दायभाग 
दोनों प्रणालियों के क्षेत्रों में पुत्री को पिता को 'पुइ्तेनी' तथा स्वाजित' दोनों प्रकार 
को सम्पत्ति में हिस्सा मिलेगा। दायभाग'-प्रणाली में पिता की 'पुइतेनी' सम्पत्ति में 
पिता के मरने पर ही पुत्र का हिस्‍सा माना जाता है, 'मिताक्षरा-प्रणाली में पिता 
की 'पुश्तनी' सम्पत्ति में पुत्र के जन्म लेते ही उसका हिस्सा माना जाता है। इस 
दृष्टि को सम्मल रख कर दाय-भाग तथा सिताक्षरा प्रणालो में पुत्री को, पुत्रों को, 
माता को जो हिस्सा हिन्दू उत्तराधिकार अधिनियम के अनुसार मिलेगा वह दोनों 
प्रकार के कानूनों में अलग-अरलूग होगा। अरूग-अरूग क्या होगा--इसको चर्चा 
हम इसी अध्याय में आगे करें गे। यहाँ इतना लिख देना पर्याप्त है कि इस कानन के 
अनुसार जहाँ मिताक्षरा-प्रणाली प्रचलित है, वहाँ कुल मिलाकर पंतक-सम्पत्ति में 
लड़की को लड़के की अपेक्षा बहुत कम हिस्सा मिलेगा,परन्तु जहां दायभाग-प्रणाली 
प्रचलित है वहाँ लड़की को लड़के के बराबर हिस्सा मिलेगा। इस स्थान पर इस 
बात को ध्यान में रखना चाहिए कि देश के अधिक भाग में मिताक्षरा-प्रणाली ही 
प्रचलित है, मुष्रिकल से देश के एक-चोथाई भाग सें दायभाग-प्रणालो प्रचलित है। 
दूसरी बात इस प्रकरण में ध्यान रखने को यह है कि पुत्री को पंत्‌॒क-सम्पत्ति सें 
इस कानन से जो अधिकार मिला है बहू केवछ उस सम्पत्ति में मिला है जिसे उसका 
पिता बिना बसीयत के छोड़ गया हे। पिता बसीयत द्वारा पुत्री को कुछ भो हिस्सा 
न दे--यह पिता का अधिकार है। 

(ज) विधवा माता के रूप में सम्पत्ति में अधिकार की माँग--भारत के 
दक्षिण में प्रचछित मरुसकट ग्यम -कानन को छोड़ कर देह के अन्य किसी भाग से 
माता का पुत्र की सम्पत्ति में अबतक कोई भाग नहीं था। पुत्र को मृत्यु के बाद 
विधवा-माता को अपनी पुत्र-वध्‌ की दया पर आश्चित रहना पड़ता था। सास- 
बहू के सम्बन्ध थोड़े ही परिवारों में स्नेहपूर्ण होते हे। ऐसी परिस्थिति में उसका 


भारतीय नारी की स्थिति--वत्त मान तथा भविष्य ६३९ 


जीवन बहुधा दुःखमय बन जाता है। माता को पुन्न-वध और पौत्र-पौश्नियों की 
दृष्टिट में एक प्रतिष्ठित स्थान प्रदान करन की दुष्टि से माता को भी मृत-पुत्र को 
सम्पत्ति में उसके पुत्र-पुत्रियों तथा पत्नी के समान एक भाग १९५६ के इस हिन्दू- 
उत्तराधिकार अधिनियम' के द्वारा दिया गया है। 


[हिन्दू-उत्तराधिकार अधिनियम में किस-किस को कितना-कितना मिलता है] 


१९५६ के हिन्दू-उत्तराधिकार अधिनियर्म' के अनुसार मिताक्षरा तथा 
दायभाग प्रणाली के अन्तर्गत लड़के, लड़कियाँ, विधवा-पत्नी तथा माता को किस 
प्रकार हिस्सा मिलेगा, यह नीचे के उदाहरण से स्पष्ट हो जायगा। 

() मिताक्षरा के अनुसार--मान लौजिये कि 'क' कुल २०,०००) 
को सम्पत्ति छोड़ कर मरता हैं । इसमें १५०००) की पंतक (पुइ्तनी) सम्पत्ति 
है, ओर ५,००० ) को उसको अपनो कमाई हुई (स्वाजित ) सम्पत्ति है। उसके दो 
पुत्र ख' ओर “ग' हे, एक पुत्री 'च' है, जीवित विधवा पत्नी 'प' है, और 
जीवित माता 'म' है। अब मत-व्यक्ति “क' की जो अपनी कमाई हुई स्वाजित- 
सम्पत्ति ५,०००) है, वह तो 'ख, 'ग', 'च, 'प और “म' पाँचों में बराबर 
बेंट जायेगी, और दोनों लड़कों, लड़की, विधवा तथा माता में प्रत्येक को १००० ) 
मिल जायेगा, लेकिन मृत व्यक्ति '“क' को पंतक (पुइतनी) जायदाद में एसा 
नहीं होगा। १५,०००) को जो पुछ्तनी जायदाद है, वह पहिले केवल लड़कों 
और पिता में बंटेगो, अर्थात्‌ उसके तीन हिस्से होंगे क्योंकि अपने अलावा उसके दो 
पुत्र हें। इस प्रकार 'क” 'ख' “ग' में से हरेक को ५०००) मिलेगा। अब, 
मृत-पिता 'क' के हिस्से जो ५,०००) पड़ा उसमें लड़को, उसकी पत्नी और 
उसकी माता को हिस्सा सिलेगा। परन्तु स्मरण रखन को बात यह है कि उसके 
दोनों लड़कों को, यवि वे पिता से अलग नहीं हो चके हें, तो पिता के इस ५,००० ) 
में से दूसरों के बराबर का हिस्सा इन्हें और मिलेगा। इस प्रकार इस पुइतेनी 
१५,०००) में से दोनों पुत्रों ख' और “ग' प्रत्येक को ६०००), पुत्री 'च' को 
१०००), जीवित विधवा 'प' को १०००) तथा जीवित माता 'म' को १०००) 
सिलेगा। यह भी ध्यान रखने को बात है कि यदि 'ख' या ग' पिता से अलूग 
हो चुका है, तो विभक्‍त हुए ख' या ग॑' को मृतक पिता क' के हिस्से में से 
दुबारा कोई भाग न सिलेगा। 

(॥) दायभाग के अनुसार--दायभाग में, जहाँ पंत्क और स्थाजित 
सम्पत्ति दोनों में एक ही नियम रूगता है, मृतक पिता 'क' की १५,०००) 
पुइतेनी तथा ५,०००) स्वाजित जायदाद को एक साथ मिलाकर खल', “ग', 
ज्ञ', 'प' तथा 'म' में बराबर बॉँट दिया जायगा। अर्थात्‌, दायभाग में 
लड़के, लड़को, विधवा और माँ सब को बराबर-बराबर ४,०००) सिलेगा। 


सम्पत्ति के तो नहीं, परन्तु सम्पत्ति से मिलदी-जुल़ती वरतु आजोविका 
के सम्बन्ध में भी दो कानून बने हें जिनसे स्त्रियों की संकट कालीन स्थिति में 


<६४० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


निर्वाह को मांग को स्वीकार किया गया है। इन दोनों कानूनों का भी यहाँ जि 
करना आवश्यक है। 
[हिन्दू-विवाहित-स्त्रियों के पृथकू-निवास और निवहि-व्यय का कानून, १९४६] 

(झ) पृथक-निवास और निर्वाह-व्यय की माँग--जबतक हिन्दू पति को 
पहली पत्नी के जीवित रहते दूसरी स्त्री से विवाह का अधिकार था, जो अब हिन्दू- 
विवाह-कानन-१९५५' से समाप्त हो गया है, तब तक उसे अपनो सौत के साथ 
रह कर अपमानपूर्ण जीवन बिताना पड़ता था। अगर पति किसी घणित रोग से 
पोड़ित होता तब भी पत्नी को उसके साथ ही रहना होता था क्‍योंकि अलग रह कर 
उसकी आजीविका के निर्वाह का कोई उपाय नहीं था। अप्रेल १९४६ में 'हिन्दू- 
विवाहिता-स्त्रियों के पृथकू-निवास ओर निर्वाह-ध्यय का कानन' (॥797007 )४/४- 
760 एएणाआ०॥7 5 ॥22॥5 [0 809३४ २९०502706 6 'शैधा॥6- 
79706 /०, ]946 ) स्वीकृत हुआ जिसके अनु सार निम्न कारणों से पत्नी पति 
से गज्ारा माँग सकती है: () अगर पति किसी ऐसे घणित रोग से पीड़ित 
हो जो उसे पत्नी सेन लगा हो, (7) अगर पति पत्नी के प्रति ऋर व्यवहार 
करता हो, ऐसा ऋर व्यवहार जिससे पत्ती का पति के साथ रहना खतरनाक हो, 
(77) अगर पति ने पत्नी को उसकी इच्छा के विरद्ध छोड़ दिया हो, (५) अगर 
पति ने दूसरा विवाह कर लिया हो, (५) अगर पति ने हिन्दू-धर्मं का परित्याग 
कर दिया हो, (५४४) अगर पति ने रखेल रखो हुई हो, (५) अगर अन्य कोई 
एसा कारण हो जो माकरू समझा जा सके । 

अगर पत्नो व्यभिचारिणों हो या वह धसं-परिवर्तंन कर ले तब उसे पृथक- 
निवास या निर्वाह-व्यय नहीं दिया जा सकेगा। १९४६ के इस कामून की बातों 
को अब १९५६ के हिन्दू दत्तक-पुत्र-प्रहण तथा निर्वाह-ध्यय कानन (ह्रा70/ 
/१0%00॥ 2४76 '(४४7(६४॥4706 40, 956) में ले रिया गया है, और 
उसमें परित्यक्ता पत्नियों, विधवाओं, असमर्थ वद्धों तथा निराश्ित कुट॒म्थियों 
की उचित व्यवस्था की गई है। इस कानन से स्त्री को पति से पृथक निवास तथा 
निर्वाह-व्यय मिल जाने के कारण उसकी स्थिति में पर्याप्त सुधार हुआ है। जो 
स्‍त्री चाहे इन कारणों से तलाक की भी माँग कर सकती है, परन्तु उस हालत में उसे 
निर्वाह-व्यय नहीं मिलता । 

... [हिन्दू-दत्तक-पुत्र-प्रहण तथा निर्वाह-ब्यय का कानून, १९५६] 


(व) स्त्री की दत्तक-पुशत्र ले सकने तथा विशेष अवस्थाओं में निर्वाह-ध्यय 
ले सकने की माँग--अब तक व्यवस्था यह थी कि पति अपनी इच्छा से और 
पत्नी की इच्छा के विरद्ध भी दत्तक-पुश्र ले सकता था। इसके अतिरिषत पति हो 
दत्तक-पुत्र ले सकता था, पत्नी नहीं ले सकती थी। यह व्यवस्था परिवार के लिए 
सुखद नहीं कही जा सकती। पुत्र में जितनी दिलचस्पी पिता की है उतनी हो 
माता की है, इसलिए दोनों को सहसति से ही दत्तक-पुत्र लिया जाना चाहिए--- 


भारतीय नारी की स्थिति--वबत्त मान तथा भविष्य ६४१ 


स्त्री की यह माँग स्वाभाविक थी । दूसरी बात यह है कि केवल पुरुष दत्तक-पुत्र 
ले सके, स्त्री विधवावस्था में जब उसे किसो सहारे की ज़रूरत है, दत्तक न ले 
सके--यह व्यवस्था भी ठीक नहीं, इसलिए स्त्री के लिए दत्त क-पुशत्र ले सकने को 
माँग भी उचित ही थी। स्त्री की इन दोनों माँगों को १९५६ के हिन्दू-दत्त क-पुत्र- 
ग्रहण तथा निर्वाह-व्यय का कान न' (त्र67 4007/0॥ 2॥ (४॥(९॥8॥06 
6०, 956) में स्वीकार कर लिया गया है। इस कानून के दो भाग हें-- 
दत्तक-पुत्र-सम्बन्धी तथा निर्वाह-व्यय-सम्बन्धों । 

'दत्तक-पुत्र' लेने के सम्बन्ध में इस कानून में निम्न व्यवस्था है--() 
प्रत्येक मानसिक दृष्टि से स्वस्थ विधवा को दूसरे का पुत्र गोद लेने तथा अपना पुत्र 
गोद देने का अधिकार होगा, () प्रत्येक मानसिक दृष्टि से स्वस्थ पुरुष को 
दूसरे का पुत्र गोद लेने और अपना पुत्र गोद देने का अधिकार होगा, परन्तु उसे 
अपनो पत्नो की सहमति लेनी आवश्यक होगी, (7) अविवाहिता स्त्री भी दूसरे 
के पुश्र को गोद ले सकेगी, (7५) जिसे गोद लिया जाय उसकी आयु १५ वर्ष से कम 
होनी चाहिए, सामान्यतः वह अविवाहित होना चाहिए, (५) लड़की भी गोद लो 
जा सकेगी। अभी तक लड़का हो गोद लिया जा सकता था, लड़की गोद नहीं ली 
जा सकती थी। इस कान्‌ न में यह भी व्यवस्था हे कि अगर अविवाहित या विध्र 
पुरुष किसी पुत्री को गोद लेता है तो पुन्नो से वह कम-से-कस २१ वर्ष बड़ा होना 
चाहिए, और अगर कोई विधवा स्त्री पुत्र को गोद लेती है तो पुत्र से वह कम-से- 
कम २१ वर्ष बड़ी होनी चाहिए ताकि गोद लेने का परिणाम ब्रा न हो। 

“निर्वाह-व्यय' के सस्वन्ध में इस कानून में निम्न व्यवस्था है--(7) हिन्दू- 
पत्नी अपने जीवन-काल में पति द्वारा भरण-पोषण की अधिकारिणों होगी; 
(7) पति-परित्यक्ता या कुछ विशेष अवस्थाओं में पति से अलग रहने की इच्छा 
रखने वालो पत्नी को गुज़ारा सिल सकेगा, और वे विशेष अवस्थाएँ होंगी-- 
पति द्वारा रखेल रखना, धर्म-परिवत्तंन, पाशविक-ध्यवहार, कुष्ठ या यौन-रोगों से 
पीड़ित होना; (7॥ ) विधवा पुत्र-वध्‌ तथा विधवा पोञन-वध्‌ इवसुर से भरण-ध्यय 
प्राप्त कर सकेंगी, (7५) विधवा-कन्या तथा अविवाहिता-कन्या पिता द्वारा 
भरण-व्यय प्राप्त कर सकेंगी, (४) असमर्थ तथा वद्ध माता-पिता पुत्र हारा भरण- 
व्यय प्राप्त कर सकेंगे, (४४ ) नाबालिग बच्चे चाहे वे नाजायज्ञ ही क्यों न हों, अपनो 
नाबालगी की हारूत तक माता-पिता द्वारा भरण-व्यय प्राप्त कर सकेंगे। निर्वाह- 
व्यय ले सकने की माँग पहले १९४६ के कान्‌न में स्वीकृत की गई थी जिसका 
क्षेत्र १९५६ के कानन में अधिक विस्तृत कर दिया गया। इस कानन से उन 
स्त्रियों को समस्या का समाधान हुआ जो वुराचारी, बहु-विवाही, पाशविक- 
व्यवहार वाले, कुष्ठ तथा यौन-रोग से पीड़ित प॑ति से जुदा रहना चाहती थीं। इससे 
विधवा पुृत्र-वध्‌, विधवा पौत्र-बध, विधवा अथवा आजीवन अविवाहिता कन्या 
तथा नाजायज़ सन्तान को समस्या का भी हल हुआ जिनको अपनी सामाजिक- 
परिस्थिति के सम्बन्ध में अपनी कोई ज़िम्मेदारी नहीं थी । 

४१ 


६४२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


[हिन्दू अल्पवयस्कता तथा अभिभावकता कानन, १९५६] 

(2) अपने नाबालिग बच्चे पर कानूनी अधिकार की माँग--अब तक 
व्यवस्था यह थी कि कानूनो तौर पर बालक का स्वाभाविक-अभिभावक' (]५४- 
ए/9] 80७04 ) पिता को माना जाता था, पति-पत्नी के जुदा हो जाने पर चाचा, 
ताऊ या बालक का बड़ा भाई उसके अभिभाव क मान जाते थे, बच्छे की नाबारूशी 
में माता को बच्चे पर कोई कानूनी अधिकार नहीं था। अगर पति-पत्नी एक 
दूसरे से जुदा हो जायें, तलाक हो जाये, कानूनों अलहृदगो हो जाय, तो बच्चा किस 
को दिया जाय---यह झगड़ा प्राय: होता है, और इसमें माता को कोई अधिकार 
नहीं था। स्त्रियों का यह कहना था कि बच्चे की ममता जितनी माता को होती 
है, उतनो पिता को नहीं होती, और जितनो उसकी देख-रेख माता कर सकती है 
उतनी पिता नहीं कर सकता, इसलिए पति-पत्नी के जदा होने पर अभिभावकता 
का अधिकार माता को मिलना चाहिए। 

भारतीय-नारों की इस माँग को १९५६ के हिन्दू अत्पवयस्कता तथा 
अभिभावकता कानून (स्राग0ए शात079 काव 6प्रशातां॥)॥ए9 40, 
956 ) में स्वीकार कर लिया गया है। इस कानन में निम्न व्यवस्था है-- 
() प्रथम पाँच बर्ब तक कानूनो तौर पर बालक को स्वाभाविक अभिभावक माता 
ही होगी, पिता नहीं, इसके बाद पिता काननी तौर पर बालक का अभिभावक बन 
सकेगा, (॥) विवाहिता कन्या का स्वाभाविक अभिभावक उसका पति होगा, 
(| ) नाजायज्ञ बच्चे की स्वाभाविक अभिभावक माता होगी, (ए) स्वाभाविक- 
अभिभावक को एसे सब कार्य करने का अधिकार होगा जो नाबालिग के हित में 
उचित तथा आवद्यक हेँं। वह ऐसा कोई काम नहीं करेगा जो उसके हित के 
प्रतिकूल हो। नाबालिश को सम्पत्ति के किसी भाग को बेचने, गिरवी रखने, 
खर्च करन या दान देने का उसे अधिकार नहीं होगा, (५) नाबालग़ी की आय 
१८ वर्ण से कम मानी जायगी, १८ वर्ष का होते ही बल्चा नाबालिग नहीं रहेगा। 


६. सुधार-कानूनों का स्त्री को स्थिति पर प्रभाव 


हमने देखा कि किस प्रकार १९वीं शताब्दी में स्त्रियों के साथ किये गये 
असमानता के व्यवहार की प्रतिक्रिया उत्पन्न हुई, किस प्रकार यह प्रतिक्षिया उम्र 
रूप धारण करती-करती २०वीं शताब्दी में स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद भिन्न-भिन्न 
कामूनों का रूप धारण कर गई। इन सब कानूनों का स्त्री को स्थिति पर क्‍या 
प्रभाव होगा ? 
(क) स्त्री-पुरुष की समान स्थिति--इन सब कानूनों का सब से पहला 
अभाव तो यह होगा कि अबत क स्त्री तथा पुरुष में सदियों से जो असमान-स्थिति रही 
है, उसका अन्त हो जायगा। अब तक के कामून पुरुष,के कानून थे, इकतरफ़ा 
कानून थे। पुरुष जो-कुछ चाहे करे, स्त्री कुछ करे तो अहम में। यह स्थिति 
अब नहीं रह सकती । संविधान में ही स्त्री-पुरुष को स्थिति ससान नहीं सासी गई 
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है, इस प्रकार के कानून बना दिये गये है जिनके आधार पर स्त्री की स्त्री होने को 
हर निर्योग्यता को समाप्त कर दिया गया है। 

(ख) पुरुष के देवता तथा स्त्री के दासी-भाव की समाप्ति--इन काननों 
का दूसरा प्रभाव यह होगा कि अबतक पुरुष अपने को देवता समझता रहा है, स्त्री 
भी परम्परागत संस्कारों के कारण पति को देवता ही मानती रही हूं, दुराचारी- 
व्यभिचारो पति की भी पूजा करती रही हूं, स्त्नो को पुरुष अपनी दासोी समझता 
रहा है, परों की जूती समझता रहा है, स्त्री भी अपने को दासी ही मानती रही है, 
परन्तु अब यह अवस्था रहने वाली नहीं है। अब जो कानन बन हू उन्होंने मन 
और याज्ञवल्क्य को स्मात्तं-व्यवस्था को बदल दिया है, नवीन-स्मृति का निर्माण 
किया है, और बीसवीं सदी को इस नवीन व्यवस्था में पुरुष को देवता का सिहासन 
छोड़ना होगा, और स्त्री को गढ़े में से निकल कर बाहर आना होगा। 


(ग) स्त्री का आथिक-स्षेत्र में प्रवेश--इन कानूनों का तीसरा प्रभाव स्त्री 
का आर्थिक-क्षेत्र में प्रवेश करना होगा। बाल-विवाह आदि के कारण स्त्री पढ़- 
लिख नहीं सकती थी, छोटी आय में ही उस पर गृहस्थी का बोझ पड़ जाता था। 
अब लड़की देर तक घर में बंठी क्या करेगी ? विवाह की आयु बढ़ा देने का आव- 
इयक परिणाम यह होगा, और हो रहा है कि माता-पिता लड़कियों को उच्च-शिक्षा 
देने लगे हें। इसके साथ लड़कियों में समानता के अधिकार का उपयोग करने की 
भावना भो जड़ पकड़ती जा रही है। उच्च-शिक्षा प्राप्त करने तथा समानता की 
भावना को हृदयंगम करने के बाद नारी पुरुष के साथ आरथिक-क्षेत्र में प्रवेश करने के 
सिवाय क्या करेगी। अब कानूनों ने स्त्री के लिए सब क्षेत्र खोल दिये हे, स्त्रो- 
पुरुष का भेद-भाव मिटा दिया है, इसलिए नवीन विधानों के परिणामस्वरूप 
स्‍त्री आथिक-क्षेत्र में पुरुष के समान प्रवेश करेगी ओर पुरुष की आर्थिक-समस्या को 
कुछ कस करेगी। - 

(घ) संकटकालीन अवस्था में तलाक--इन कानूनों का चोथा प्रभाव यह 
होगा कि जब कभी कोई स्त्री एसे पति के साथ भूल से विवाह-बंधन में बंध जायगी 
जो उसके जीवन को संकटमय बना रहा होगा वह सम्बन्ध-विच्छेद को दर्ख़ास्त 
देकर इस संकट से मुक्त हो सकेगी। किन-किन अवस्थाओं में उसे तलाक़ मिल 
सकेगा इसका विस्तृत विवेचन हम इस पुस्तक में विवाह-विच्छेद-प्रकरण में कर 
आये हैं। 

(3) पति से बाधित तौर पर पृथक रहने की ग्रवस्था में निर्वाह-व्यय 
मिलेगा--हन काननों का पाँचवाँ प्रभाव यह होगा कि अगर कोई पुरुष अपनी पत्नी 
को छोड़ देता है, तो उसे अपनी पत्नी को निर्वाह-व्यय देना होगा, और अगर 
पुरुष वुराचारी-ब्यभिचारी-अत्याचारी है, असाध्य रोग से पीड़ित है और पत्नी 
उसे छोड़ देती है, उसे पत्नी के भरण-पोषण का व्यय देना होगा । इस प्रकार स्त्री 
पराश्ित न रहेगी, अपने भाग्य को ही जन्मभर न रोती रहेगी। 


६४४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


(च) स्त्री अबला न रहेगी--इन काननों का छठा प्रभाव यह होगा कि स्त्री 
जो अबतक अपन को अबला समझती रही है अपने को सबला समझने लगेगी। 
पुत्रों को, विधवा को सम्पत्ति में अधिकार मिलन के कारण उसके रोम-रोम में 

| अब तक का कट-कूट कर भरा हुआ दंन्‍्य तथा अबलापन का भाव मिट जायगा। 

(छ) एक-विवाह--इन कानूनों का सातवाँ प्रभाव यह होगा कि स्त्री का 
सोतों के साथ जीवन बितान का अमानषीय-जीवन समाप्त हो जायगा। अबतक 
पुरुष जितने चाहता विवाह कर सकता था। स्त्री इस स्थिति को हाथ-पर-हाथ 
धर कर देखती थी, परन्तु जोभ नहीं हिला सकती थी। अब कानून उसका 
साथ देगा और कोई पुरुष एक स्त्री के अतिरिक्त दूसरो स्त्री से विवाह नहीं कर 
सकेगा । 

इन सब बातों से स्त्री को स्थिति सुधरेगी, उसमें आत्म-बल आयगा, वह 
अपने पाँओं पर खड़ा होना सोखे गी--इसमें सन्देह नहीं । 

७. बोसबों सदो में भो अधिकांश महिला-समाज मध्य-यग में हो हे 

इसमे सन्देह नहीं कि वत्तंमान-युग जागृति का यग है। स्तश्रो को स्थिति 
सुधारने के लिए बीसियों कानून बन गये हूं, देश के कोने-कोने में समाज-सुधारकों 
के दल-के-दल उमड़ पड़ते हे। परन्तु क्या कानून बना देने से, प्लेट-फ़ार्मों पर 
लेक्चर झाड़ देन से स्त्री की दशा बदल जायगी ? बाल-विवाह-निर्षंध का कानून 
बना हुआ है, परन्तु क्या बाल-विवाह नहीं होते”? १९५१ की जन-गणना 
के अनुसार ५ से १४ वर्ष की आयु के २८,३३,००० लड़के तथा ६,१८,००० 
लड़कियाँ विवाहित थीं। बाल-विवाह्‌ कानून के होते हुए इतनी भारो संख्या 
बाल-विवाह्‌ की अपन देश में है। विधवा-विवाह करने के लिए कानन बना हुआ 
है, परन्तु कितने विधवा-विवाह इस देश में होते हें? १९५१ को जन-गणना के 
अनुसार अपने देश में ५ से १४ वर्ष को १,३४,००० बारू-विधवाएँ थीं । विधवा- 
विवाह-कानन के होते हुए भी इन का विवाह नहीं हुआ । 

शिक्षा के क्षेत्र में यद्यपि सरकार द्वारा काफ़ी प्रयत्न हो रहा है तो भी १९५१ 
को जन-गणना के अनुसार १० वर्ष से ऊपर की आय वालो स्त्रियों में केवल ९.३ 
प्रतिशत स्त्रियाँ शिक्षित थीं। यदि १० वर्ष से नीचे की लड़कियों को भी स्त्रियों को 
गणना में शामिल कर लिया जाय तो शिक्षित स्त्रियों की संख्या कुल ७.९ प्रतिशत 
रह जातो है। अगर पुरुषों की गणना को मिला कर स्त्री-शिक्षा के प्रश्न पर विचार 
किया जाय तो सम्पूर्ण जन-संख्या के हिसाब से स्त्री-शिक्षा २.६१ प्रतिशत रह जाती 
है। इसका अथं यह हुआ कि अगर केवल स्त्रियों की संख्या लो जाय तो स्त्रियों में 
९०.७ या ९२.१ प्रतिशत तथा स्त्री-पुरुष मिला कर देश की सम्पूर्ण जन-संख्या के 
हिसाब से ९७.३९ प्रतिशत संख्या अशिक्षित है। स्त्रियों के व्तमान-युग में भी सध्य- 
युग का होने सें फिर क्‍या सन्देह रह जाता है ? क्योंकि स्त्रियों की कुछ भोड़ो-बहुत 
संख्या पढ़-लिख गई है इससे स्त्री-आति का भविष्य भले ही उज्ज्वल दीखता हो, 
वत्तमान तो अभी वंसे-का-बेसा ही है। शिक्षा प्राप्त कर रहे लड़कों के मुकाबिले में 
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शिक्षा पाने वाली लड़कियों को संख्या अभी बहुत कम है। यह तो समझ हो लेना 
चाहिए कि देश में लड़के तथा लड़कियाँ लगभग बराबर हें। १९५६-५७ में शिक्षा 
प्राप्त करने वाले लड़कों को संख्या २.४४ करोड़ थी, परन्तु शिक्षा प्राप्त करने वाली 
लड़कियों को संख्या कुल ८८ लाख थी। इससे स्पष्ट है कि लड़कों को शिक्षा जिस 
तेज़ी से बढ़ रहो हे, लड़कियों की शिक्षा उस तेज्ञो से नहीं बढ़ रही। इसके 
अतिरिक्त लड़कों के मकाबिले में जिस धीमी गति से लड़कियों की शिक्षा चल 
रही है अगर वह उसी चाल से चलतो रही तो लड़के-लड़कियों को शिक्षा के एक 
स्तर पर आने में १५० साल से कम नहीं लगेंगे। १९४९-५० में १०० लड़कों 
के पोछे ३३ लड़कियां शिक्षा प्राप्त कर रही थीं, १९५६-५७ में १०० लड़कों के 
पीछे ३६ लड़कियाँ शिक्षा प्राप्त कर रही थीं। छः-सात साल में कुल ३ प्रतिशत 
संख्या बढ़ी तो क्या बढ़ी, और इस प्रकार कितने समय में लड़कियां शिक्षा के क्षेत्र में 
लड़कों के बराबर पहुंचेंगी ? भारत सरकार ने १९५८ में श्रीमती दुर्गाबाई देशमुख 
की अध्यक्षता में स्त्री-शिक्षा को प्रगति पर विचार करने के लिए एक राष्ट्रीय- 
समिति (बि0792 (णाग्रा।॥०6 जा एणाशा'$ ९0प70900॥ ) बनाई थी। 
उसका कहना तो यह है कि भारतीय सामाजिक-जोवन को स्वस्थ बनाने के लिए 
लड़कियों को शिक्षा को लड़कों के स्तर पर छाना होगा ओर इसके लिए अगर उन 
प्रान्तों को जिनमें लड़कियों की शिक्षा लड़कों से बहुत अधिक पिछड़ी हुई हू, दूसरे 
प्रान्तों से अघिक आथिक-सहायता देने की आवश्यकता पड़े, तो वह भी देनों 
होगी, भले ही दूसरे प्रान्त इसके लिए नन्‌-नच करते रहें । 

कोई समय था जब कन्या का उत्पन्न होना माता-पिता के लिए संकट का 
' कारण था। १९वीं शताब्दी में पंजाब और राजपुतान सें खत्री, वेदी, जाट, राजपुत 
और महियाल कन्या को जन्म लेते ही मार देते थे। गुरु गोविन्द सिह ने कन्या का 
वध कर देने वालों को 'कुड़ोमार' कहा है, उनको निन्‍दा को है। १८७० में अंग्रेजों 
सरकार को बालिका-वध-निषंध का कानन बनाना पड़ा । इसमें सन्देह नहीं कि 
अब बालिका का वध तो कोई नहीं करता परन्तु बालिका के प्रति उपेक्षा-ब॒त्ति 
अभी तक चली आ रही है। घर में लड़के के साथ जो लाड़-प्यार होता है लड़की 
के साथ बसा नहीं होता। अच्छा खाना, अच्छा कपड़ा लड़के को मिलता है, 
खड़को को बासी रोटी से माँ टरका देती है। शादी के समय जेसे-कंसे के साथ उसे 
अब भी बाँध दिया जाता है, बड़ढे के साथ ब्याह दिया जाता है। विवाह के बाद 
जिस परिवार में वह जाती है वहाँ सास, ससुर, ननद समझती हें कि एक नो करानो 
आ गई। वह सब को खिला कर खाती है, सब को सुला कर सोती है, रसोई 
बनाती, चोौका-बरतन करती, सब की घृड़कियाँ खाती, दासी का-सा जीवन व्यतोत 
करती है। कानून तो बन गये हे, सरकार भी स्त्री को दशा सुधारने के लिए 
प्रयत्नशील है, नेता लोग भी इस दिशा में हाथ-पंर मारते हे, परन्तु अभी जनता 
का रवय्या बदला नहीं, परन्तु दिशा अवध्य स्त्री को स्थिति सुधरने की 
तरफ़ है। 


६४६ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


८. उच्च-शिक्षा का भारतोय नारो पर प्रभाव 
भारतोय-नारी को मध्य-यग के अन्धकारमय-जोवन में से निकालने का सब 
से बड़ा साधन शिक्षा है। स्त्री-शिक्षा को तरफ़ सरकार काफ़ी ध्यान दे रहो है। 
सत्री-शिक्षा से स्त्री को कुछ समस्याओं का हल हो रहा है, कुछ उसकी नवीन समस्याएँ 
पेदा होती जा रही हैं। स्त्री-शिक्षा का भारतीय-नारी पर क्या प्रभाव पड़ रहा है--- 
इस पर समाज-शास्त्रीय दृष्टिकोण से विचार करना आवदयक है। 

(क) विवाह की आय ऊँची हो रही है--स्त्रियों को उच्च-शिक्षा देने 
का पहला प्रभाव तो यह हो रहा है कि उच्च-शिक्षा प्राप्त स्त्रियों में विवाह को आय 
ऊंची होती जा रही है। जबतक कन्पाओं को शिक्षा नहीं दी जाती थी तभी तक यह 
सम्भव था कि छोटो आयु सें उनका विवाह कर दिया जाय। अगर शिक्षा देनी है, 
तो छोटी आय में विवाह कंसे हो सकता है? या तो विवाह ही कर लें या शिक्षा ही 
प्राप्त कर लें। विवाह तो स्वयं एक चोबोस घंटे का काम है, उसमें पड़ी हुई स्त्री 
शिक्षा के लिए समय नहीं निकाल सकतो। सब देशों का यह अनभव है कि जब 
स्त्रियाँ उच्च-शिक्षा प्राप्त करने लूगतो हें तब बाल-विवाह-निषंधक कानून हो या न 
हो, बाल-विवाह अपने-आप रुक जाते हे, विवाह की आयु स्वयं ऊँची हो जाती है। 
भारत में बाल-विवाह-निरबंधक कानून तो बना, परन्तु इस कानन से बाल-विवाह 
इतन नहीं रुके जितने स्त्रियों में उच्च-शिक्षा प्राप्त करने की इच्छा से रुके । 

(ख) उच्च-शिक्षा-प्राप्त स्त्रियों की विवाह की समस्या जटिल हो रही 
है--उच्च-शिक्षा प्राप्त कर लेने पर लड़को का जीवन का स्तर ऊँचा हो जाता है, 
स्वाभाविक तौर पर बह अपने स्तर की शिक्षा वाले, अपने स्तर की आर्थिक योग्यता 
वाले व्यक्ति से विवाह करना चाहतो है। लड़का सुन्दर हो, धनो हो, सब गण 
उसमें हों, तब कहीं शिक्षित लड़की विवाह करने को तेयार होती है। ऐसे लड़के कम 
मिरते हूं इसलिए शिक्षित लड़को के विवाह की समस्या अशिक्षित लड़की को विवाह 
की समस्या से अधिक जटिल हो जाती है। 

(ग) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियों से विवाह करने वाले कम मिलते हैं-- 
उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़को की माँगें तरह-तरह की होंगी, उसके ख़र्च भारी होंगे, 
इस डर से लड़के भी एसी लड़कियों से शादी करना कम पसन्द करते हेँ। उच्चच- 
शिक्षा प्राप्त करने वालो लड़कियों का विवाह का क्षेत्र सीमित हो जाता है। 

(घ) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियों में अविवाहिताओं की संख्या बढ़ रही 
है--उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियों के अपने स्वतंत्र व्यक्तित्व का विकास हो जाता 
है। वे किसो के आधोन रहना पसन्द नहीं करतों। विवाह को वे एक बन्धन 
समझने रूगतो है। इस सब का परिणाम यह होता है कि विवाह करें-न-कर इस 
उधेड़-बन में उनकी आयु का बहुत-सा भाग बीत जाता है और थे अविवाहिता ही 
रह जाती हू । 

(७) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियाँ प्राथिक-स्वतंत्रता को बनाये रखने के 
लिए वैवाहिक जीवन को पसन्द नहीं करतीं--जओ स्त्री डाक्टर है, वकील है, 
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अध्यापिका है, या अन्य कोई स्वतंत्र कार्य करतो है, वह आ्थिक-दृष्टट से स्वतंत्र 
है। भारतीय-नारी के लिए विवाह एक प्रकार का आजीविका का साधन बना हुआ 
है। आ्थिक-दृष्ट से स्वतंत्र नारी आजीविका की समस्या को हल करने के लिए 
तो विवाह करती नहों। उसे यह भी दीखने लगता है कि विवाह करने के बाद 
सम्भवत: वह आर्थिक-परतंश्रता के बंधन में पड़ जाय। विवाह के बाद उसकी 
कमाई का बहुत बड़ा हिस्सा उसके काम में आने के बजाय परिवार के काम में आने 
लूगगा। युरोप की नारी तो इसी दृष्टिकोण से विचार करतो है, भारतीय-नारो 
भो ज्यों-ज्यों उच्च-शिक्षा द्वारा आजोविकोपार्जन करती जायगो वह भी इसो 
दिश्षा में सोचने लूगेगी--इसमें सन्देह नहों। समेरिल ने लिखा है कि अमरीका में 
विवाह से पहले स्वश्रंश्न रूप से अ्थपाजन करने वाली स्त्रियों में ८० प्रतिशत विवाह 
के उपरान्त अनुभव करने रूगती हें कि उनका जीवन-स्तर गिर गया है, इसलिए 
वे विवाह के बन्धन से मुक्त होने का प्रयत्न करती हू । 


(च) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियाँ विवाह के लिये माता-पिता से नहीं 
पूछती---जब लड़कियाँ बहुत पढ़ी-लिखी नहीं होतीं तब वे माता-पिता के कहने 
में चलती हे ओर वे ही उसका विवाह-सम्बन्ध तय करते हें। पढ़ने-लिखने के बाद 
लड़कियाँ स्वयं पति चुनना चाह॒तो हूँं। प्राचीन-कार में स्वयंवर-प्रथा थी। 
स्वयंवर-प्रथा वहीं चल सकतो है जहां स्त्री-शिक्षा हो, जहाँ स्त्री-शिक्षा न होगी वहाँ 
स्वयंवर-प्रथा भी नहीं होगी । शिक्षा का अर्थ किताबी-शिक्षा से नहीं है, शिक्षा का 
अर्थ है सुसंस्कृत होना। 

(छ) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियाँ वेवाहिक-जीवन को प्रभाधित करती 
हैं--जो लड़की पढ़ी-लिखी नहीं बहू परिवार के जीवन को क्या प्रभावित करेगी । 
इलियट तथा मेरिल ने लिखा है कि जो लड़को पति के समान शिक्षित हो जाती है 
बह अशिक्षित पत्नी से सबंथा भिन्न होती हैँ, वह पारिवारिक समस्याओं के समाधान 
में पति के साथ सहयोग देती है। अशिक्षित पत्नी तथा शिक्षित पत्नी के परिवार का 
नक्शा ही भिन्न-भिन्न होता है। 


(ज) उच्च-शिक्षा-प्राप्त लड़कियाँ बेमेल विवाह कर बठती हैं--जब 
विवाह की आयु करें-न-करें की उधेड़-बुन में निकल जातो है, तब कभो-कभो उच्च- 
शिक्षा पायी हुई लड़कियां जिस-किसी से ही श्ञादी कर बेठतो हेँ। पहले इन्तज्ञारी 
में नहीं करतीं, बाद को उतावलोी में कर डालती हें, इसलिए इनके एसे विवाह देखे 
गये हें जिनमें समझदारी नहीं पायी जाती । इसका कारण यह है कि विवाह में 
प्रतिबन्धक आथिक आदि कारण कुछ देर तक तो इन्हें विवाह से रोकते हूँ, परन्तु 
क्योंकि सन॒ष्य भावना का बना हुआ है इसलिए जब भावना उमड़ने ऊूगती है तब - 
विचार, आदहां, आर्थिक-स्तर आदि सब ताक में धरे रह जाते हें और बंमेल 
विवाह हो जाते हूं। पढ़ी-लिखो स्त्री, बे-पढ़ा आदमो; खूबसूरत स्त्री, बदसूरत 
आदमी; बड़ो उमञ्र की स्त्री, छोटी उम्र का आदसी--हस प्रकार के विवाह उच्च- 


द्डप भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


शिक्षा-प्राप्त स्त्रियाँ भी करती पायी गई हें जिलका कारण उचित आयु में विवाह न 
करना है। 

इस प्रकार हमने देखा कि उच्च स्त्रो-शिक्षा से जहाँ अनेक सामाजिक- 
समस्याओं का हल होता है, वहाँ इससे अने क नवीन सामाजिक-समस्याएँ उठ भो 
खड़ी होती हें। हर हालत में स्त्रियों को शिक्षा वेना समाज के लिए लाभकर हो हूं, 
आज के यूग में इसे रोका भी नहीं जा सकता। स्त्री-शिक्षा से जो नवीन बेवाहिक- 
समस्याएं उठ रहो हें, उन्‍हें समाज जेसे अन्य समस्याओं को हल करता रहा है वंसे 
इन समस्याओं को भो हल कर ही छेगा। 


९. हिन्दू तथा मुस्लिम समाज में स्त्री की तुलनात्मक-स्थिति 


(क) हिन्दू-स्त्री की स्थिति--हिन्दू-सत्री के विषय में हम पहले लिख आये 
हैं कि वेदिक-काल में उसको स्थिति आजकल की उसकी स्थिति से ऊँचो थी। 
वंदिक-काल में वह पुरुष के बराबर समझी जातो थी, उसे अर्धाऊुनो' कहा 
जाता था। सम्पत्ति में स्त्री पुरुष के समान अधि कारिणी थी--इसी लिए दम्पतो- 
शब्द का अर्थ गृह का स्वामी है, और गृह के स्वामी के साथ-साथ इस शब्द का अर्थ 
पति तथा पत्नी ये दोनों है। उस समय पढें की प्रथा नहीं थी, 'इसमां समेत पश्यत' 
का उस समय बोलबाला था, उसे उच्च-दिक्षा दी जाती थी, वह वेद-मंत्रों का अर्थ 
करने के कारण ऋषिका' कहलाती थी। बाल-विवाह आदि को कुप्रथाएं भी 
बदिक-काल में नहीं थों। वेदिक-काल के बाद मध्य-यग आया जिसमें स्त्री को 
स्थिति गिर गई। उस काल में स्त्री के प्रति दृष्टिकोण ही बदल गया। बाल- 
विवाह, शिक्षा का अभाव, पर्दा आदि सब कुप्रथाओं ने इस काल में स्त्री को अत्यन्त 
नोचे गिरा दिया। १९वीं तथा २०वीं शताददो में सत्रो को इस स्थिति के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया हुई और वत्तंमान-काल में स्त्री से सम्बन्ध रखने वाले अनेक कानून बने । 
इन कानूनों के अनुसार बाल-विवाह को निथिद्ध कर दिया गया, विघवा-विवाह को 
आज्ञा दे दी गई, भिन्न-भिन्न परिस्थितियों में तलाक की सुविधा दी गई, बहु- 
विवाह को रोक दिया गया, सम्पत्ति में उसे अधि कार दे दिया गया। पर्दा इस काल 
में अपने-आप समाप्त हो गया। इस समय हिन्दू-सत्री की यह स्थिति है। 

(ख) मुस्लिम-स्त्री की स्थिति--मुसलमानों में स्त्री के लिए पदें का होना 
आवश्यक है। यह १मन्ना जाता है कि स्त्री के सतीत्व की रक्षा के लिए पर्दा सहायक 
है। पढें के कारण स्त्री के लिए शिक्षा प्राप्त करना भी कठिन है। इस्लाम में 
तलाक का अधिकार दिया गया है। स्त्री को तहाक बिना किसी कारण के, 
पुरुष को सनक पर हो दिया जा सकता है। तीन बार तलाक-तलाक कह देना 
तलाक देने के लिए पर्याप्त है। स्त्री ने अगर तलाक देना हो तो उसके लिए काज़ी 
के पास प्राथना-पत्र लेकर जाना ज़रूरी है। इस्लाम में स्त्री का दर्जा पुरुष से हीन 
माना गया है। इसका कारण यह बतलाया जाता है कि क्योंकि श्ञादी के समय 
पति महर' देकर स्त्री को प्राप्त करता है इसलिए स्त्री पुरुष से नीची है। पति को 


भारतीय नारी की स्थिति--वत्तंमान तथा भविष्य ६४९ 


आज्ञा न मानन पर स्त्री को पीटन आदि का अधिकार है। इस्लाम में बहु-विवाह 
की इजाजत है। पुरुष चार स्त्रियों तक शादी कर सकता है, परन्तु कहा गया है 
कि अगर तुम समझो कि तुम सब के साथ समान बर्त्ताव नहीं कर सकोगे, तो एक ही 
स्‍त्री से शादी करो। इस्लाम में स्त्री को सम्पत्ति का अधिकार दिया गया है। 
(ग) हिन्दू तथा मुस्लिम स्त्री की स्थिति की तुलना--ऊपर हमने जो-कुछ 
लिखा उससे स्पष्ट है कि () हिन्दुओं में पर्दे को प्रथा धामिक-प्रथा नहों है। 
बेदिक-काल मेंतो यह प्रथा थी ही नहीं। पीछ के काल में यह प्रथा हिन्दू-समाज 
में आयी और इसके आने का कारण भी हिन्दुओं का मुसलमानों के साथ सम्पर्क था। 
यही कारण है कि अब परिस्थितियाँ बदल जाने पर यह प्रथा लप्त होतो जा रही 
है। मुसलमानों में तो यह धामिक-प्रथा है। टर्को में जब राजनंतिक क्रान्ति हुई 
तब मुस्लिम-महिलाओं ने पर्दे को उतार फेंका। इससे सारे इस्लाम-जगत में हाहा- 
कार मच गया। अकबर इलाहाबादी मुसलमान कवि हुए हें। उन पर इस्लाम के 
कारण पर्दे का रंग चढ़ा हुआ था। उन्होंने लिखा-- हसरत बहुत तरक्किए-दुस््तर 
की थी उन्हें, पर्दा जो उठ गया तो वो आखिर निकल गई'--पर्दे के विषय में यह 
हयाल कि पर्दा हटा तो लड़की घर से ही निकल जाती है--यह एक इस्लामी 
विचार है। इस दृष्टि से हिन्दू-महिला की स्थिति अपनो मुस्लिम-बहन से बहुत 
ऊंँचो है। (7) जब तक १९५५ का हिन्दू-विवाह-अधिनियम' नहीं पास हुआ था 
तब तक हिन्दू-पति जितने विवाह चाहता कर सकता था, उस पर किसी प्रकार 
को रोक-टोक नहीं थी, परन्तु मुसलमान चार से ज्यादा स्त्रियों से विवाह नहीं कर 
सकता था। इस दृष्टि से १९५५ से पहले हिन्दू-स्त्री की अपेक्षा मसलूमान-स्त्रो 
की स्थिति अच्छी थी, परन्तु १९५५ के बाद से जब से हिन्दू-विवाह-अधिनियम' 
स्वीकृत हुआ है, हिन्दू स्त्री की स्थिति अपनी मसलमान बहन से अच्छी हो गई है । 
अब हिन्दू तो सिफ़ एक वियाह कर सकता है, मुसलमानों के लिए अब भी चार स्त्रियों 
से विवाह करने की छूट है। (7) जहाँ तक तलाक का सम्बन्ध हे, १९५५ 
के हिन्दू-विवाह-अधिनियम' से पहले हिन्दू-स्त्री तलाक नहीं दे सकती थी, मुस्लिम 
स्त्री को तलाक का पति के अपव्ययी, व्यभिचारी, घर का खर्च न चला सकने या 
सच्चा मुसलमान न होने पर काज़ो द्वारा अधिकार मिल जाता था। परन्तु 
१९५५ के कानून के पास होने के बाद खास-खास परिस्थितियों में हिन्दू-सश्री 
को तलाक का अधि कार मिल गया है । इस अधि कार के मिलने पर हिन्दू-स्त्री की 
स्थिति मुसलमान-स्त्री से निरसन्देह ऊंची हो गई है, खास कर तब जब कि हम 
देखते हुं कि ससलूमान-पत्ति अब भी अपनी पसग्द से जब चाहे अपनो पत्नो को 
तलाक दे सकता है। (ए) जहाँ तक सम्पत्ति में स्त्री के अधि फार का सम्बन्ध है, 
१९५६ के 'हिन्दू-उत्तराधिकार-अधिनियम' से पहले हिन्दु-सत्री को सम्पत्ति पास 
के अधिकार नहीं के बराबर थे, थे तो बहुत कम थे, परग्तु मुरिलम-समाज में 
लड़की को लड़के से आधा हिस्सा मिलता था, विधवा को बच्चे न होने पर पति 
को सम्पत्ति का चौथा भाग मिलता था, बच्चे होने पर आठवाँ भाग मिलता था । 


६५० भारत की जनजातियाँ तथा संस्थाएं 


१९५६ के अधिनियम के स्वीकृत होजा ने के बाद हिन्दू-सत्री के सम्पत्ति-सम्बन्धी 
अधि कारों को स्वी कृत कर लिया गया है, और इस क्षेत्र में भी हिन्दू-स्त्री को स्थिति 
अपनी मुस्लिम-बहिन से ऊंची उठ गई है। 


१०. भविष्य 


स्वतंत्रता की भावनाएं किसो भी जाति के लिए उसकी अमल्य निधि हें। 

स्वतंत्र वायमंडल में साँस लिए बऱर कोई जाति पनप नहीं सकती । सच्चो स्वतत्रता 

से ही समाज के अन्दर व्यवस्था, सुख तथा शान्ति को स्थापना हो सकती है। 

कई लोगों का कहना है कि आजकल की स्वतंत्रता को मनोव॑त्ति अनुचित प्रतिक्रिया 

को भावना का परिणाम है। यदि वास्तव में यह ठीक है, तो भी यह स्वाभाविक है, 
और इस कारण स्त्री-जगत की स्वतंत्र होन की भावनाएँ दूषित नहीं कही जा सकतीं । 

स्वतन्त्रता अपने-आप में कोई दोष नहीं हूं, किब्तु यदि यह स्वतंत्रता को लहर 
पश्चिमी ढंग पर ही बहती रही, तो अवश्य यह भारतोय-संस्कृति के लिए घातक 

सिद्ध हो सकती है। स्वतंत्रता के पूर्वीय और पश्चिमी आदश्ञों में बहुत भेद है। 
पश्चिम में स्वतंत्रता अमर्यादित, अनियंत्रित तथा ऊंचे आद्शों से रहित है। वहाँ 
को स्वतन्त्रता एक आंधी के समान है, जिसमें स्त्रियों के स्वाभाविक गण--घर्म, 
रूज्जा, विनय, आत्मत्याग--बहे जा रहे हं। वहाँ जो स्त्री स्वेच्छा से आज 
अपना पति चनतो है, वह करू उसे तलाक़ देन की सोच सकतो है। आत्मिक- 

सोन्दरय को ठकरा कर शारीरिक-सोौन्दर्य का प्रदर्शन ही उनके जीवन का ए कमान्र 
लक्ष्य है। यह स्वतंत्रता नहीं, उच्छ ललता है। भारत में भी उच्च-दिक्षित 
स्त्री-समाज की ए क अच्छी संख्या इसी ढंग की स्वतंत्रता की अनुगामिनों बन रही 
है। वे पश्चिम के आद्ञों पर अंध-विध्वास रख कर उनका अनसरण कर रहो हें । 

इसी अनकरण-प्रियता के जोश में अनेक बहनों ने पश्चिमी ढंग की हो वेश-भषा 
शुरू कर दी है। पश्चिमी ढंग पर उन्होंने अपनो स्वतंत्रता को बिलासप्रियता के 
बढ़ाने में लगाया है। जो स्वतंत्रता मर्यादा के भीतर रहने की अपेक्षा अमर्यादित 
होना सिखातो है, जो स्वतंत्रता आत्मोन्नति से विभुख करके विलास-प्रियता सिखाती 
है, जो स्वतंत्रता अपनी संस्क्ृति तथा अपने आवशों को ठकरा कर दूसरों का अंधे 
होकर अनुकरण करना सिखातो है, वह वास्तविक स्वतंत्रता नहीं, स्वतंत्रता की 
छाया है, स्पष्ट शब्दों में उच्छ खलता है। ऐसी स्वतंत्रता भारतीय उच्च आदक्षों 

के विपरीत है। 

युरोप में समाज का संगठत ऐसा है कि वहाँ कुमारी लड़कों को पिता, 

भाई तथा अन्य सम्बन्धियों के होते हुए भी अपनी आजीविका को खिन्ता शुरू कर 
देनी पड़ती है। इस कारण वहाँ को उच्च-दिक्षा का उद्देध्य अधि कतर धनोपाजंत 
हो गया है। इस उद्देश्य को सामने रख कर स्त्रियाँ जाजीविका के क्षेत्र में भी पुरुषों 
के मुक़ाबिले में घुस पड़ी हैं। जिस समाज में स्त्री ओर पुरुष प्रतिस्पर्धों के रूप में 
हों, वहाँ उन दोनों के आद्शों का एकोकरण केसे हो सकता है? इसो कारण 
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'बहाँ के कुटम्ब तथा समाज में शांति और सुख दोनों का अभाव है। पुरुष ओर 
स्‍त्री को स्पर्धा ने दोनों में हो स्वार्थ को उग्र रूप में प्रगट कर दिया है। न पत्नी 
पति के लिए स्वाय्ं-त्याग कर सकती है, न पति पत्नी के लिए। माता तथा पुत्र 
तक मे स्वार्थ की दीवार उठ खड़ी हुई है। यह माना कि यूरोप की स्त्रियाँ आथिक 
दृष्टट से स्वतंत्र हे, किन्तु आर्थिक स्वतंत्रता पाकर जीवन को सरस बनाने वाले 
आत्म-समर्पण के भाव को खो देना गहस्थ को कहाँ तक सुखी बना सकता है? 
रत्री को सामाजिक-स्वतंत्रता ने भी वहां एसा रास्ता पकड़ लिया है, जिससे पारि- 
वारिक सुख और शान्ति दूर होतो जा रही है। स्त्री की स्वतंत्रता ने यरोप के समाज 
में मुदुता के स्थान में कट॒ता, ज्ञांति के स्थान में अव्यवस्था फंला दी है। वहां के 
समाज में शांति तथा व्यवस्था की किस प्रकार स्थापना की जाय--पयुरोप के विचा- 
रकों के सामन यह एक प्रश्न है, जिसे हल करने में वे अपनी सम्पूर्ण शक्तियाँ 
खच कर रहे हूं। वहाँ की सामाजिक अवस्थाओं के विरुद्ध यरोप में प्रतिक्रिया का 
प्रादर्भाव हो चला है। ऐसो अवस्था में क्या भारत का शिक्षित स्त्री-समाज 
पादचात्य बहनों के जीवन का अनुकरण ही करेगा, या जीवन-संग्राम में किसी 
नवीन मार्ग का निर्माण करेगा ? 
अभी तक तो यहो दिखलाई पड़ रहा है कि भारत में स्त्री-शिक्षा पश्चिमीय 
आदशों की तरफ़ ही जायगी, ओर कोरे आर्थिक दृष्टिकोण से जीवन में जो निस्सा- 
रता तथा ककंशता आ सकतो है, वह यहाँ के जोवन में भी आएगी। सम्भवतः 
स्त्री के शिक्षित होकर आर्थिक दुष्ट से स्वतंत्र हो जाने पर उसका जीवन वत्तंमान 
जोवन से तो बेहतर हो जायगा, परन्तु उस जीवन में भी स्त्री को सुख तथा शांति 
प्राप्त नहों होगी । स्त्री के आर्थि क दृष्टि से स्वतंत्र होने के साथ-साथ उसका दृष्टि- 
कोण स्वार्थभय न हो जाय, वहू जोवन के गहरे तथा असली रूप को न भूल जाय, 
बह आत्म-समर्पण की उच्च भावनाओं के अयोग्य न हो जाय, इसका हमें भरसक 
अयत्न करना होगा। हम लोग इस बात को तो अनुभव करने लगे ह कि स्त्री-जाति 
को ससोबतों का ए कसान्न कारण उसका आधिक दृष्टि से परतंत्र होना है, परन्तु 
शायद हम इसके साथ-साथ इस बात को अभाो नहीं अनुभव कर रहे हें कि स्त्री के 
प्रतिस्पर्धा के क्षेत्र में घुस पड़ने से उसके वृष्टिकोण के इतना अधिक स्वार्थमय हो 
जाने को सम्भावना है कि वह उन चोज़ों को भो आर्थिक दृष्टि से हो देखने लगेगी, 
जिन्हें अब तक वह केवल स्त्री की दृष्टि से ही वेखती रही है। स्त्री स्वार्थ-त्याग, 
आत्म-समर्पण तथा प्रेम को प्रतिमा है। इन भावों के सम्मुख आर्थिक स्वतंत्रता 
एक बहुत तुस्छ वस्तु है। अगर आर्थिक स्वतंत्रता पाकर जीवन को इन निधियों 
को खो दिया, तो कुछ नहीं पाया। इन आदक्षों को जीवन में पाकर जो सुख तथा 
शांति सिल सकतो है, वह संसार को कशमकश् में पड़कर और बहुत-सा रुपया कमा 
कर नहीं मिल सकती। स्त्री-जाति का दृष्टिकोण वत्तमान सम्यता के प्रभाव से 
बदलता जा रहा है। प्रकतिवाद के जाल में फंस कर रुपए-पेसे को ही सब-कुछ 
समझा जा रहा है। यह पुरुषों को बीमारी स्त्रियों में भी फंलतो जा रही है। स्त्रो- 
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जाति को इससे बचाने की आवश्यकता है। जीवन के हर-एक पहल को आर्थिक 
दृष्टि से देखने के बजाय प्रेम, त्याग, सेवा, निःस्वार्थ भाव तथा आत्सोत्सगं को 
वृष्टि से जितना स्त्री-जाति देख सकती है, उतना पुरुष-जाति नहीं ।. स्त्री की इस 
विशेषता को खो देना एक अपूर्व सम्पत्ति को लटा देना है। स्त्री को आर्थिक 
दृष्टि से स्वतंत्र कर देना बहुत अच्छा है, परन्तु स्त्री-जाति का भविष्य उसके 
आजीविका की दृष्टि से स्वतंत्र हो जाने में हो नहों है, उसका भविष्य आर्थिक 
स्वतंत्रता प्राप्त करन के बाद भी स्त्री-जाति के उन स्वाभाविक उच्च आदद्दों को 
बनाए रखने में है, जो आदर्श जीवन को जीवन का रुप दे सकते हे, और जिन 
आदज्ों को क्रिप्रात्मक रूव देने में स्त्री-जाति स्वाभाविक तौर पर अत्यधिक 
योग्य है । 


३२५ 


भारतीय-नारी तथा समाज-कल्याण 


(ब04४ ४४0४4 40४30 ७0८4, श4075) 


अनुसूचित-जातियों तथा अनुसूचित आदिस जन-जातियों के प्रकरण में हम 
सरकार द्वारा की गई समाज-कल्याण-योजनाओं पर प्रकाश डाल आये हें। अपन 
देश का ध्येय क्योंकि 'कल्याण-राज्य' (४४८7८ $896) की स्थापना करना 
है, इसलिए हर पीड़ित तथा दलित वर्ग के कल्याण को सम्मुख रख कर कोई-न-कोई 
कार्य-क्रम चलाया जा रहा है। उन वर्गों की तरह जिन्हें अब तक मानवता के 
अधिकारों से वंचित रखा गया, भारत का नारो-समुदाय भी अधिकार-शुन्य वर्ग 
रहा है। इस तरफ़ भी भारत-सर कार का ध्यान श्रू से गया है। 

जिस प्रकार अनुसूचित-जातियों तथा आदिम-जातियों की समाज-कल्याण- 
सम्बन्धी समस्याओं को तरफ़ विशेष ध्यान देने के लिए इन वर्गों के आयुक्त 
(कमिइनर ) की नियक्तित की गई है, उसी प्रकार स्त्रियों, बच्चों तथा अपंगों की 
समाज-कल्याण-सम्बन्धी समस्याओं को तरफ़ विशेष ध्यान देने के लिए केज्रीय- 
समाज-कल्याण-पटल' ((थ॥॥व०! 800०४) ५४८४८ 8020) की नियक्ति 
को गई है। इसका काम स्त्रियों की समस्याओं, बच्चों की समस्याओं तथा 
अपंग व्यक्तियों--लूले, लंगड़े, अन्धे आदि--की समस्याओं की तरफ़ ध्यान देना 
है। क्योंकि हम इस अध्याय में नारी-समाज की कल्याण-योजनाओं पर लिख रहे 
हं,इसलिए हम उन्हीं के सम्बन्ध में विशेष रूप से इस पटल की योजनाओं पर प्रकाश 
डालेंगे, बेसे इसका काम स्त्रियों, बच्चों, अपंगों--तोनों को समाज-कल्पाण- 
सम्बन्धी योजनाओं को चलाना है। 

१. प्रशासकोय-व्यवस्था---केन्द्रीय-समाज-कल्याण-पटल' 

(क) वत्तंमान-व्यवस्था--“योजना-आयोग' (प्लेनिंग कमीशन) ने अपनी 
अ्थम पंच-वर्षोय-योजना की रिपोर्ट में सिफ़ारिश को थी कि स्त्रियों, बच्चों, 
अपंगों की समस्याओं की तरफ़ विशेष रूप से ध्यान देने के लिए एक विशेष बोर्ड 
बनना चाहिए। इस सिफ़ारिश के अनसार १५ अगस्त १९५३ में एक केन्द्रीय- 
समाज- कल्याण-पटरू' बना दिया गया जिसकी अध्यक्षा श्रीमती दुर्गाबाई देशभल 
नियदत की गईं। “इस बोर्ड का निर्माण दो दृष्टियों से महत्त्वपूर्ण था। अबतक 
देश के नेताओं का ध्यान स्वतंत्रता प्राप्ति पर ही लगा रहा था, अब पहलो बार इस 
बात की तरफ़ ध्यान गया कि स्वतंत्रता प्राप्त करना ही पर्याप्त नहीं है, पिछड़े 
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वर्गों को उन्नत किये बिना हम स्वतंत्रता का यथार्थ लाभ नहीं प्राप्त कर सकते । 
इस बोर्ड के बनने में दूसरी महत्त्वपूर्ण बात यह थी कि अब पहली बार इस बात को 
भी अनुभव किया गया कि राज्य के हस्त-क्षेप के बिना उस वर्ग का उद्धार नहों हो 
सकता जो सदियों से अब तक मानवता के भी अधि कारों से वंचित रहा है । 

यह बोड़ शिक्षा-संत्रालय की साधारण देख-रेख में स्वायत्त-संस्था के तौर 
पर काम कर रहा है और इसके निर्माण में अधिक संख्या स्त्रियों को ही है। क्योंकि 
बोर्ड को शिक्षा, स्वास्थ्य, धन-विनियोग, सामदायिक-विकास तथा प्लंनिंग को 
ध्यान में रखना होता है, इसलिए इन मंत्रालयों के एक-एक व्यक्ति--कुल पाँच--- 
बोड़ में सदस्य के रूप में बठते हूं। इसमें एक महिला-सदस्या लो क-सभा तथा एक 
राज्य-सभा से ली जाती है, पाँच महिला-सदस्याएं तथा एक महिला सरकार द्वारा 
मनोनीत को जाती है। इस प्रकार इसकी सदस्य-संख्या १३ है। 

केत्रीय-समाज-कल्याण-पटल' के अतिरिक्त १९५४ में राज्यों में 'समाज- 
कल्याण-सलाहकार-पटलों (800९8 9४९४८ 00एॉ5079 80005) का 
निर्माण कर दिया गया। इनमें भी अधिक संख्या स्थ्रियों की ही रहती है क्योंकि 
इत का भो काम मख्यतया स्त्रियों, बच्चों तथा अपंगों की समस्याओं का समाधान 
करना है। केन्द्रोय-समाज-कल्याण-पटल' का काम स्त्रियों, बच्चों, अपंगों की 
अब तक चल रही योजनाओं को आरथि क-सहयोग देना, उन्हें सुदृढ़ बनाना, उनकी 
देख-रेख करना तथा इस प्रकार की नवीन योजनाओं को चलाना है। पहले तो 
केन्द्रोय-बोईड ' इन योजनाओं को सोधे आथिक-सहायता दे देता था, परन्तु अब यह 
व्यवस्था की गई है कि राज्य-सरकारों के 'समाज-कल्याण-सलाहकार-पटरू” अपने- 
अपन प्रान्तों की संस्थाओं का निरीक्षण करके उनकी आवश्यकताओं पर सिफ़ारिशें 
कर और उन सिफ़ारिशों के आधार पर केन्द्रीय-पटल” आर्थिक सहायता दे । 

राज्यों के 'समाज-कल्याण-सलाहकार-पटलों' के आधे सदरय केन्द्रोय-पटल 
की अध्यक्षा मनोनोत करती हूँ, बाकी आधे राज्यों के मुख्य मंत्री मनोनोत करते हें। 
इनकी अध्यक्षा सदस्थगण स्वयं नियक्त करते हें। अब राज्यों के बो्डों के निर्माण 
के सम्बन्ध में यह प्रस्ताव हैं कि केन्द्रीय-पटल की अध्यक्षा राज्य-सरकार के 
परामश्ञ से ५ सदस्य मनोनोत करे, ३ सदस्य विधान-सभाओं को तरफ़ से निर्वाचित 
हों, ३ सदस्य राज्य की समाज-कल्माण का कार्य कर रही सरक्षारी मान्यता प्राप्त 
संस्थाओं में से सरकार चने, ३ सदस्य प्लेनिंग हम्प्लिमेंटिंग कमेटियों के अध्यक्षों 
में से नामजद किये जायें, बाकी सदस्य राज्य-सर कार के समाज-कल्याण विभाशों में 
से लिये जायें। इन बोड्डों को 'राज्य-समाज-कल्याण-सलाहकार-पटल' (5(86 
500०8 9/6ंध्रि० 50ए 9077 00805) कहने के स्थान में राज्य-समाज- 
कल्याण-पटल' ($8(8(6 8009 श/शद्रा८० 8020) कहा जाय, इन का 
काम सिर्फ़ सलाह देना ही त रहे, ये स्वयं अपने अधिकार से अपने-अपन राज्यों 
में स्त्रियों, बच्चों तथा अपंगों को समस्याओं को हल करने का कास कर 
सके। | 
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(ख) प्रस्तावित-व्यवस्था--जंसा हमने कहा, अभी तक तो समाज- 
कल्याण का कार्य शिक्षा-संत्रालय' के आधीन चल रहा है, परन्तु काम इतना बड़ा है 
और इतना बढ़ता जा रहा है कि समाज-कल्याण के लिए एक प॒थक मंत्रालय को 
माँग उठ रही है। स्त्रियों की संख्या भारत की कुल जन-संख्या की लगभग आधो है, 
बच्चे भो कम नहीं. हैं। यह सब देख कर अगर इनको समस्याओं को हल करने के 
लिए ए क पृथक मंत्रालय बना दिया जाय तो इन समस्याओं पर और अधिक ध्यान 
दिया जा सकता है। 

२. गाँवों में समाज-कल्याण विस्तार-पोजनाएँ 
(शिप्रात्रो छश0शेत्रा€े एद्राशाइंगा 0००९७) 

भारत को अधि कांश जनता गाँवों में रहती है। पुरुषों को गाँवों में अधिक 
संख्या है, तो स्त्रियों तथा बच्चों की संख्या भो गाँवों में बंसोी ही अधिक है । इस 
सब को ध्यान में रख कर २ अक्तूबर १९५४ में केन््रीय-समाज-कल्याण-पटल' 
ने गाँव की स्त्रियों तथा बच्चों में कार्य करने के लिए 'समाज-कल्याण विस्तार- 
योजनाएँ! (१४/श८४५76 एज्ाथाआंणा 0००४५) जारी करन का आयोजन 
प्रारंभ किया। बसे यह कार्य सामुदायि क-विकास-योजनाओं हारा भी हो रहा था, 
परन्तु केन्द्रीय-पटल ने यह काम स्वतंत्र रूप से वहाँ जारी किया जहाँ साम॒दायिक- 
विकास-योजनाएं नहीं चल रही थों। 

(क) केन्द्रीय-पटल का स्वतंत्र रूप से स्त्रियों के लिये गाँवों में विकास- 
का्य--इस आयोजन का कया अभिपष्राय था ? गाँव को स्त्रियाँ अधि कतर अशिक्षित 
होती हें । वे गंदे झोंपड़ों में रहती हे जिनमें दिन-रात धृंआ भरा रहता है। उनका 
अधि कांश समय घुटे वातावरण में बीतता है। अगर उन्हें अवसर दिया जाय तो वे 
अपने समय को थोड़ा-बहुत पढ़ने-लिखने में, शुद्ध हवा में बिता सकतो हैं। उनके 
लिए अगर सुविधाएं पंदा की जायें तो सन्‍्तान उत्पन्न करने में उन्हें जो प्रसव-पीड़ा 
होती है, उससे वे बच सकती हूं, प्रसव के बाद उनको देख-रेख की जाय तो उनका 
स्वास्थ्य संभल सकता है, यह सब-कुछ न करन से गाँवों में प्रसुता स्त्रियों को मृत्य- 
संख्या भी बहुत अधिक है। इस सब को ध्यान में रख कर केन्द्रीय-पटल ने जो 
योजना गाँवों में चलाने का उपक्रम किया उसका स्थल रूप यह था कि २० से २५ 
गाँवों को जिनकी जन-संख्या २५ हज़ार के लगभग हो, 'योजना' ([00[००) 
का आधार बनाया जाय। इस योजना (70[८०) के अन्तगंत पाँच-पाँच 
गाँवों को मिला कर उनमें एक-एक केन्द्र! ((८॥(7८) खोरा जाय ओर इसे 
धोजना-केल' (770]०0 (०776) का नाम विया जाय। इस योजना- 
केन्द्र! में एक प्राम-सेविका',, एक दाई' तथा एक हस्त-कला-शिक्षिका' रखी 
जाय। प्राम-सेविका का काम अपने को गाँव को स्त्रियों के सम्पर्क में रखना होगा, 
उनकी समय-समय पर उपस्थित होने वालो समस्याओं को हल करना होगा; वाई 
का काम स्त्रियों को प्रसव के समय सहायता देना होगा; हस्त-कला दिक्षिका का 
काम गाँव में आवश्यकतानसार हस्त-कला के केन्र लोलना होगा जिससे जकूरतमन्द 
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स्त्रियां अथपाजन का कोई कार्य सोख सके। इस प्रकार २५ गाँवों की एक 
योजना' में अगर ५ केन्द्र हों, तो ५ ग्राम-सेविकाओं, ५ दाइयों तथा ५ हस्त- 
कला-शिक्षिकाओं की आवश्यकता होगी । यह हिसाब लगाया गया है कि एक-एक 
योजना चलाने के लिए २५,००० रुपए वाधिक का व्यय होगा । इस व्यय को क्‍या 
व्यवस्था को गई है? इन योजनाओं को चलाने के लिए हर 'पोजना-क्षेत्र' में 
एक योजना-संचालिका-समिति' (0००० वाफ़रॉलालातआए एणा- 
77[066) का निर्माण किया गया है। यह समिति योजना को देख-रेख करतो है 
और इस योजना को चलाने के लिए घन का प्रबन्ध भी करती है। २५,००० में से 
आधा रुपया तो केन्द्रीय-पटल देता है, बाकी आधे का प्रबन्ध राज्य-सरकार से, 
स्थानीय-निकायों से तथा जनता से करना होता है। केन्द्रीय-पटल की तरफ़ से 
थोजना-संचालि का-समसिति' को एक जोप दो जाती है जिससे समिति योजना के 
अन्तर्गत सभी केद््रों के साथ सम्पर्क बनाये रखती है। 
केन्द्रीय-समाज-कल्याण-पटल का लक्ष्य यह था कि प्रथम-योजना काल में 
भारत के कुल ३३० जिलों में से हर ज़िले में कम-से-कम एक योजना अवश्य चलायी 
जाय। जिन जिलों में योजना अच्छी चल रही हो उन्हें एक और योजना चाल 
करने को सुविधा दी जाय। इस प्रकार प्रथम पंच-वर्षोय-पोजना के अन्त में कम- 
से-कम ३५२ योजनाएं चल रही हों। इस कार्य-क्रम में पटल को सफलता नहीं 
मिलो। अब द्वितोय-पंच-वर्षीय योजना-काल में पटल का लक्ष्य यह है कि हर 
जिले में एक योजना तो चाल होनी ही चाहिए, उस एक के अलावा तीन योजनाएं 
और भी चाल हो जानी चाहिएँ। इस प्रकार द्ितोय-योजना के अन्त में भारत के 
हर जिले में चार समाज-कल्याण-योजनाएं चलनी जाहिएं जिनका काम गांवों की 
स्त्रियों को, बच्चों की, अपंगों को समस्याओं को हल करना हो। यह काम बहुत 
बड़ा है, इसके लिए प्राम-सेविकाओं, दाइयों तथा हस्त-कला-शिक्षिकाओं को 
भारी संख्या में आवश्यकता है, इसलिए केन्द्रीय-पटल ने रूगातार कुछ वर्षों में 
८,००० ग्राम-सेविकाएं, १,६०० मिड-वाइफ़ तथा ६,००० दाइयाँ प्रशिक्षित करने 
का आयोजन प्रारम्भ किया हे क्योंकि इनके बिता योजना चर ही नहीं सकती । 
(ख) केन्द्रीय समाज-कल्याण-पटल का सामुदायिक-विकास-योजनाओं के 
सहयोग से स्त्रियों के लिये गाँवों में विकास-कार्य---अब तक तो 'केल््रीय-समाज- 
कल्याण-पटर”ः की तरफ़ से उन गाँवों में समाज-कत्याण-विस्तार-पोजनाएं 
(फ़रलाा० सछशाअंणा शणुं००५) चलाई जा रही थीं, जिनमें साम्‌- 
दायिक-विकास योजनाएं नहों चल रहो थों, किन्तु क्‍योंकि द्वितीय पंच-वर्षीय- 
योजना-काल के अन्त तक देश का सम्पूर्ण भाग सामदाययिक-विकास के अन्तर्गत 
आ जायगा, इसलिए केन्द्रीय-पटरू अपनों योजनाओं को सामवायिक-विफास की 
योजनाओं से अरूग नहीं रख सकेगा। ऐसी हालत में अब १ अप्रेल १९५७ से 
'क्ेल्रीय-पटल' तथा साम्‌ दायिक-विकास-क्षेत्र की घोजनाओं को सिला दिया गया 
है, और सामदायिक-विकास-क्षेत्र में स्त्रियों, बच्छों आदि को दृष्टि में रख कर जो 
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योजनाएं चलाई जा रही थीं वे केन्द्रीय-समाज-कल्याण-पटल' की देख-रेख में 
चलाई जायेंगी। इससे लाभ यह होगा कि साम्‌ृदायिक-विकास-योजनाओं में 
अन्य अनेक काम चल रहे थे और उनके साथ-साथ स्त्रियों के आथिक-स्तर को 
उन्नत करने के लिए भी उपाय किये जाते थे, परन्तु केन्द्रीय-समाज-कल्याण-पटल 
की योजनाओं का क्षेत्र अन्य कोई काम नहीं होगा, सिफ़ स्त्रियों, बच्चों, अपंगों की 
समस्याओं का हल करना होगा, और इसमे भी स्थ्रियों की सिर्फ़ आथिक-समस्या 
का हल करना न होकर उनकी हर प्रकार की समस्या का हल करना होगा। जेसा 
हम ऊपर लिख आय हूं, केन्द्रीय-सभाज-कल्याण-पटल के कार्य-क्रम के अनुसार हर 
जिले में कम-से-कम चार योजनाएं चलाई जायेंगी। इन योजनाओं में प्राम- 
सेविकाएं, दाइयाँ तथा हस्त-कला-शिक्षिकाएं नियुक्त होंगी । ये गाँवों में बाल- 
वाड़ी चलायेंगो, स्त्रियों के आमोद-प्रमोद के साधन जुटायेंगी, उनके लिए सांस्कृ- 
तिक कार्य-क्रमों का आयोजन करेंगी, उन्हें पढ़ना-लिखना सिखायेंगे, प्रसृति का, 
स्वास्थ्य-रक्षा का प्रबन्ध करेंगी, दस्तकारो के केन्द्र गाँवों में खोल कर उन्हें अर्थो- 
पान में भी सहायता देंगी । 
३- शहरों में परिवार-कल्याण-योजनाएँ 
(पफफशा क्र शशारिर ?एणुं०८५) 

जिस प्रकार गाँवों में स्त्रियों के सामाजिक-कल्याण को योजनाएं केन्द्रीय- 
समाज-कल्याण-पटल द्वारा चलाई जा रही हू, उसी प्रकार इसो पटल द्वारा शहरों 
में ग़रीब परिवारों की स्त्रियों के लिए कल्याण-योजनाओं का उपक्रम शरू किया 
गया। इस योजना के आधोन कुछ चने हुए क्षेत्रों में दस्तकारो सहकारी-समितियाँ” 
(7स्‍0780779] (०0-०0९४०(५८४) का निर्माण हो रहा है जिनमें स्त्रियों 
को दस्तकारी की शिक्षा दी जाती है। इस योजना का लक्ष्य यह है कि अपने घरों 
में रहते हुए स्त्रियाँ १ या १३ रुपया प्रतिदिन कमा सके । 

नवम्बर १९५४ में पहले-पहल उक्त उद्देदयों को सम्मज रखते हुए दिल्‍लो में 
एक फंमिलो वेलफ़ेयर को-आपरेटिव इष्डस्ट्रियल सोसायटी लिमिटेड' 
(स्गगए एलशिरट ९0०-करुथशथाए6 तप्रषपंध 802०7 70.) की 
रजिस्ट्री हुईं। इस सोसायटी के सदस्य बनाये गये और एक वियासलाई बनाते 
का छोटा कारखाना दिल्‍ली में खोला गया जिसमें स्त्रियों को दियासलाई बनाने को 
शिक्षा के साथ-साथ उस कारखाने में उन्हें काम दिया गया जिससे दिल्ली की वेस्ट 
पटेल नगर, रमेश नगर, मोती नगर आदि की स्त्रियों को काम भी मिल गया। 
दियासलाई के कारखाने को खोलने का यह लाभ था कि इस सम्बन्ध के अनेक काम 
स्ज्रियाँ अपने घरों में भी आसानी से कर सकती थीं ओर इससे परिवार को 
आमदनी बढ़ासे में अपना सहयोग दे सकती थीं। इस कारखाने से ५०० स्त्रियों को 
काम मिल रहा है। 

बिल्ली में उक्त 'परिवार-कल्याण-योजना' की सफलता को देख कर पूना, 
विजयवाड़ा तथा हैदराबाद में भो इसी प्रकार के दियासलाई के कारखान लगाये 


डर 
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गये हे जिनमें स्त्रियों को अपनी आ्थिक-स्थिति उन्चत करने का अवसर मिख्ता 
है। 'केखीय-समाज-कल्याण-पटल' को इन कार्यों में व्यापार-संत्रालय को तरफ़ 
से पर्याप्त सहायता मिलती है। बोर्ड की तरफ़ से जो सहकारी-समितियाँ इन कार्यों 
के लिए बनतो हूं, उन्हें व्यापार-मंत्रालय ऋण के रूप में पुष्कल धन-राशि दे 
देता है । 

अब यह निशचय किया गया है कि आगे से जो कार्य होंगे उनमें केवरू दिया- 
सलाई के कारखाने ही नहीं खुलेंगे, उनमें इस तरह के वर्शोखान खोले जायेंगे 
जिनसें स्त्रियों को कपड़े सोने का काम मिले, कसोदा काढ़ने के उद्योग, टो करियाँ, 
फ़र्नोचर, नोट-ब॒क, पेंसिलें, चाय के प्याल, आचार-चटनो, खिलौने आदि बनाने 
के भो छोटे-छोटे कारखान खोल दिये जायेंगे जिनमें स्त्रियाँ काम करेंगी और अपनो 
आमदनो बढ़ाने का प्रयत्न करेंगी । 

केन्द्रीय-समाज-कल्याण-पटल” का 'परिवार-कल्याण-योजना' के सिलूसिले 
में यह विचार है कि द्वितीय पं च-वर्षोष-योजना-काल में प्रत्येक राज्य में कम-से-कम 
एक योजना उस रूप की हो जानी चाहिए जिसमें स्त्रियां ही काम करें, उनको 
आमदनो बढ़ सके। इस कार्य में व्यापोर-मंत्रालय से उसे पूरी सहायता मिलेगी । 


४. कन्याओं तथा महिलाओं को शिक्षा के लिये राष्ट्रीय-कॉंसिल 
(िनल्लाणानओं (०णाली णि पर परशाल्ाांणा ण॑ 008 ॥0 छणाथा) 


योजना-आयोग की शिक्षा के सम्बन्ध में जो कमेटी बनी थी उसने जुलाई 
१९५७ को अपनो पृना को बेठक में यह सिफ़ारिश की कि कन्याओं को प्रारम्भिक, 
माध्यमिक तथा उच्च शिक्षा के प्रइन पर पूर्ण रूप से विचार करने के लिए एक 
कमेटी बननो चाहिए जो स्त्रो-शिक्षा की समस्या के हेर पहल को देख-भाल कर 
सुझाव दे कि किस प्रकार हमारा महिला-समाज सुशिक्षित होकर अपना जीवन 
सुखी बना सकता है। सितम्बर १९५७ में यह प्रस्ताव राज्य-सरकारों के 
शिक्षा-मंत्रियों को बंठक में रखा गया और १९ मई १९५८ को शिक्षा-संत्रालय 
में श्रीमतों दुर्गाबाई देशमुख को अध्यक्षता में एक कमेटी का निर्माण किया जिसका 
- नाम था नेशनल कमिटो आने विमेन्स एज्यूकेशन' (४६078 (0एाया; ०० 
०7 ए/0०77८०१$ 2200८%(07) । इस कमेटी ने मई १९५८ से जनवरी १९५९ 
लक भारत भर में भ्रमण करके अपनो रिपोर्ट तेयार को। इस रिपोर्ट में जो 
सिफ़ारिशें को गईं उनमें एक सिफ़ारिश यह थी कि लड़कियों तभा स्त्रियों को शिक्षा 
पर विशेष ध्यान देते के लिए एक कोंसिल बनायी जाय । इस कॉसिल का नाम 
हो--- कन्याओं तथा महिलाओं को शिक्षा के लिए राष्ट्रीय कॉसिल' (४0०7४ 
(०णाणं छा परा6€ &8ठाल्थांगा ० (७ 05 2१व१ एछ४०ए०।।) + उक्त 
कमेटी की सिफारिशों के अनुसार स्त्रियों को शिक्षा पर एक 'नेशनल-कॉसिल' 
बना दो गई जिसको पहली बेठक १० अक्तूबर १९५८ को हुई । कॉसिल में जो 
कुछ विचार हुआ उसको मुख्य-मुख्य बातें निस्य हें :---- 
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(क) लड़के-लड़कियों की शिक्षा में आनुपातिक-भिन्नता--१९५१ की 
जन-गणना के अनुसार भारत में स्त्री-पुरुषों को मिला कर साक्षरता कुल १६.६ 
प्रतिशत है। पुरुषों में साक्षरता २४.९ प्रतिद्ञत है, स्त्रियों में ७.९ प्रतिशत है। 
अपने देश में शिक्षा का अभाव वंसे ही एक समस्या बना हुआ है, परन्तु जो थोड़ो- 
बहुत दिक्षा प्राप्त कर गये हें, उनमें पुरुषों तथा स्त्रियों की शिक्षा का पारस्परिक- 
अनपात २े और १ का है। अगर तोन पुरुष शिक्षित हैं, तो उनके म॒काबिले में 
एक स्त्री शिक्षिता है। इस अनपात को कम करने तथा पुरुषों एवं स्त्रियों को 
शिक्षा की इस खाई को पाटने के लिए स्त्री-शिक्षा को प्राथमिकता देकर उस पर 
अधिक व्यय करना होगा, नहीं तो यह खाई दो पीढ़ियों में भी नहों पटेंगी। 
इस समय यह खाई दस साल में ५ प्रतिशत के हिसाब से पट रही है। अगर यही 
रफ़्तार रही तो इसे १५० साल में कठिनता से पाटा जा सकेगा । 

(ख) कम शिक्षा वाले क्षेत्रों को अधिक शिक्षा वाले क्षेत्रों की अपेक्षा 
धन की सहायता ज्यादा देनी होगी--कौंसिल ने यह भी सुझाव दिया है कि जिन 
प्रान्तों में स्त्री-शिक्षा को अन्य प्रान्तों से कमी है उन्हें दूसरे प्रान्तों की अपेक्षा अधिक 
आधिक सहायता देनी होगी। उदाहरणायं, साक्षर स्त्रियों की संख्या तो अपने देश 
में १२ प्रतिशत है, परन्तु उत्तर-प्रदेश में यह संख्या कुल ८.४ प्रतिशत, मध्य- 
प्रदेश में ९.२ प्रतिशत ही है। केरल में यह संख्या ९० प्रतिशत है। इसका अर्थ यह 
है कि उत्तर-प्रदेश, मध्य-प्रदेश आदि को केरल की अपेक्षा स्त्री-शिक्षा पर व्यय करने 
के लिए अधिक धन-राशि देनी होगी । 

(ग) ग्रर-सरकारी सभी संस्थाभों को सहायता देने की शर्तों को ढीला करना 
होगा- -सरकार की तरफ़ से सहायता देने के लिए जो शर्त्त रखी जाती हूँ, वे इतनो 
कड़ो होती हे कि स्त्रियों को विरली ही शिक्षा-संस्थाएँ उनसे लाभ उठा सकती हूँ। 
बसे तो शिक्षा देने का काम सरकार का है, जनता का नहीं। अगर सरकार इस 
सारे बोझ को उठाने रूगे, तो उससे यह नहीं उठ सकता। एसी हालत में जो लोग 
अपने उद्योगों से स्त्रो-शिक्षा के क्षेत्र में सरकार का हाथ बेटा रहे हें उन पर तरह- 
तरह के प्रतिबन्ध लगाना उचित नहीं है। आधा रुपया तुम खर्च करो, आधा 
हम देंगे --इस प्रकार को शर्तों से भो काम नहीं चल सकता । कोंसिल की अध्यक्षा 
का कहना है कि स्त्री-संस्थाओं को सरकार की तरफ़ से दिल खोल कर सहायता 
सिसनतो चाहिए। ५ 

५. भिन्न-भिन्न श्रम-व्यवसायों में स्त्रियाँ तथा समाज-कल्याण 
अपने देश में भिन्न-भिन्न श्रमिक-ध्यवसायों में स्त्ियाँ काम करने लगी हूं। 
इस वृष्टि को सम्मुख रख कर देश में अनेक अरम-कानन बनाये गये हें जिनमें 
स्त्रियों-सम्बन्धी समाज-कल्याण-योजनाओं को प्रचलित किया गया है। १९१९ 
में विश्व के भ्रस्ियों को समस्याओं को हल करने के लिए अन्तर्राष्ट्रीय अस-संघ' 
(विशिवबाणानओं [४007 08क्मांडइ४0०--] 7.0.) को स्थापना 
हुई। भारत भी १९१९ से ही इस संघ का सदस्य है । इस संघ ने अम-कानस 
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बनाने की जो सिफ़ारिशं कीं उनमें स्त्रियों के कार्य करने के घंटों को हो नियत करने 
को तरफ़ निर्देश नहीं किया, उनके स्वास्थ्य, उनको सुरक्षा आदि को ध्यान में रख 
कर भी अनेक निर्देश दिये। 

(क) कारखानों में स्त्रियों की दृष्टि से समाज-कल्याण की योजनाएँ--- 
स्त्रियों को अधिक संख्या कल-कारखातों में काम कर रही है। कारखानों में 
काम करने वाले २७,७४,५५७ युवा व्यक्तियों में से ३,४२१,४८ अर्थात्‌ १२.३ 
प्रतिशत स्त्रियाँ हें।' मद्रास के कारखानों में ८६,८१० स्त्रियाँ काम कर रहो हूं, 
बम्बई में ८१,५३३ स्त्रियां काम कर रही हें। बम्बई में केवल कपड़े की मिलों में 
काम करने वाली स्त्रियों की संख्या इन मिलों में काम करने वाले कुल मजदूरों 
को ८१,५३३ संख्या में से ३६,७०६ थी । यह संख्या अब और अधिक हो गई 
होगी। मजदूरों पर १९४८ का फ़ैक्टरी-एक्ट' रूगा हुआ है, और इस कानून 
के अनुसार जहाँ मज्दूरों के कल्याण के लिए अने क नियम बनाये गये हें, वहां स्त्री- 
भज़दूरों के साथ समाज-कल्याण-सम्बन्धी कुछ विद्येष रियायतें की गई हूं। उदा- 
हरणाथं, स्वास्थ्य के सम्बन्ध में 'फ़ैक्टरो-एक्ट' में यह व्यवस्था को गई है कि 
हर फ़ंक्टरी में स्त्री-मज़दूरों के लिए पृथक्‌ स्नान तथा टट्टी आदि का प्रबन्ध होना 
चाहिए। अधिक भार उठान से स्त्री-मज़दूरों के स्वास्थ्य पर प्रभाव न पड़े, 
इसलिए यह्‌ भी निश्चितत किया गया है कि फ़ैक्टरियों तथा खानों में उनसे ज़्यादा- 
से-ज्यादा कितना बोझ्च उठवाया जा सकता है। ६ वर्ष से कम आय के 
बच्चों के लिए शिश-ग॒हों को व्यवस्था करने का आदेश है। इन स्त्रियों को 
मातृत्व-लाभ' ((४८7४५ 0७7205) देने का भी प्रबन्ध किया गया है। 
बच्चा होने के पहले ओर पीछे इन्हें कितनी वेतन सहित छट्टी मिलनी चाहिए, 
जखिकित्सा तथा दूध आदि मुफ्त देने का प्रबन्ध होना घाहिए--इन सब बातों को 
दुष्टि में रख कर हर राज्य में मात्त्व-लाभ-कानन' (७८7४४ ऐशाथी। 
[2५8 ) बने हुए हें। इनका वर्णन हम अभी इसी प्रकरण में करेंगे। 

(ख) बाग़ान में स्त्रियों की दृष्टि से समाज-कल्याण की योजनाएँ--- 
असम, बंगाल, मेंसुर तथा भद्रास आदि प्रान्तों में स्त्रियाँ बहुत अधिक संख्या में 
चाय तथा रबर के बग़ीचों में काम करती हैं । १९४९ में इन बशीचों में प्रतिदिन 

११,४१,६४७ मज़दूर काम कर रहे थे। इनमें से सब से अधिक मजदूर १९४९- 
५० में असम के चाय-बगाीचों में काम कर रहे थे। इस असें में इन चाथ तथा रबर के 
बग़ीयों मे काम करने वालो स्त्रियों की संख्या ५,३२,४०६ अर्थात्‌ इन बशाों में 
काम करने वाले मजदूरों की संख्या का ४६.६ प्रतिशत थी जिसे लगभग आधा 
कहा जा सकता है। बाग़ान में काम करने वाली स्त्रियों के लिए विशेष तौर पर 
समाज-कल्याण-योजनाओं की व्यवस्था को गई है। उदाहरणा्ं, कामनन 
बग़ीचों में १२ घंटे काम लिया जा सकता है, परन्तु स्त्रियों के लिए यह कानून है 


१. 90०28 शलशिवल गा [एता9: 00ए:7रव6८ए।। ० ॥वतबकप्रशात्वांगा, 
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कि उनसे ७-८ घंटे से ज्यादा काम नहीं लिया जा सकता, दोपहर को १ घंटा उन्हें 
आराम के लिए छट्टी देनी पड़ती है। साल में सब मज़दूरों को सवेतन अवकाश 
दिया जाता है, परन्तु स्त्रियों को इस अवकाश के अतिरिक्त 'मातृत्वः के कारण 
भो छुट्टी दो जातो है। स्त्रियों को पुरुषों की अपेक्षा हल्के काम पर लगाया जाता 
है। बाग्यान के कानूनों के अनुसार जहाँ ५० से अधिक स्त्रियाँ काम कर रहो हों 
वहाँ शिश्‌-गृह बनाना लाज़्मी है। 'मातृत्व-छाभ' के लिए भो बाग्रान-कानन में 
व्यवस्था की गई है। 

(ग) खानों में स्त्रियों की दृष्टि से समाज-कल्याण की योजनाएँ-- 
खानों में जितने मज़दूर काम करते हें, उनमें लगभग पाँचवाँ हिस्सा स्त्रियों का है। 
१९५० में खानों में ४,७१,७६१ मज्ञद्र काम कर रहे थे जिनमें से ९६,५०६ 
अर्थात्‌ २०.५ प्रतिशत स्त्रियाँ थीं। खानों में काम करन वालो स्त्रियों में अधिक 
संख्या कोयले को खानों में काम करतो है। उदाहरणार्थ, खानों में काम 
करन वालो स्त्रियों में से ५९.५ प्रतिशत कोयले की खानों में काम कर रहो हूँ। 
इनके कल्याण के सम्बन्ध में भी योजनाएं बनी हुई हैं। इन्हें ज़्मोन से नोचे काम 
करने को नहीं दिया जा सकता। स्त्रियों से सप्ताह में ५४ घंटे से अधिक काम नहीं 
लिया जा सकता। खानों के कानून के अनुसार स्त्रियों से सायंकालू ७ से लेकर 
प्रातःकाल ६ बजे के बंच काम करवाने पर प्रतिबंध है। खतरनाक कामों पर स्त्रियों 
को लगाता मना है। इनके स्तान आदि को व्यवस्था पृथक-से करनी होती है, शिश- 
गृह बनान पढ़ते हूं, स्त्रियों के लिए प्रसव आदि की व्यवस्था करने के लिए 
अस्पताल खोलन पड़ते हे, इनमें प्रसव-शय्या का प्रबन्ध करना पड़ता है, स्त्री- 
स्वास्थ्य-रक्षिका भी रखनो पड़तं! है, प्रसव के समय उनकी पूरी देख-रेख करनी 
पड़तो है, मातृत्व-लाभ-कानन' के अनसार दाई का प्रबन्ध आदि उनकी 
आवश्यकताएं पूरी करंनो पड़ती हें। 

[मातृत्व-लाभ अधिनियम--४8&79/ छेशा०ी। 2०५] 

हमन अभो कहा कि भिन्न-भिन्न श्रम-विभागों में जिनमें स्त्रियाँ काम कर रही 
हैं, उनके कल्याण के लिए 'मातृत्व-लाभ' के कानन बनाये गये हें। हर राज्य के 
ये नियम अलग-अरूग हैं। सब से पहले १९२९ में बस्बई में यह नियम बना, 
फिर १९३० में मध्य-प्रदेश में बना। भद्गास में १९३४ में, उत्तर-प्रवेश में १९३८ 
में, बंगाल में १९३९ में, पंजाब में १९४३ में, आसाम में १९४४ में तथा बिहार में 
१९४५ में ये कानून बना दिये गये। इन कानूनों को आधारभत बातें निम्न हूं 

(क) क्षेत्र--बम्वई, सध्य-प्रदेश, आसास, मंसूर, हैदराबाद में फ़ेक्टरो 
को परिभाषा में आने वाले कारखानों में काम करने वाली स्त्रियाँ इस कानन के 
अन्दर आ जाती हूं। बम्बई में किन्हीं निश्चित ज़िलों तथा शहरों पर हो यह 
कानून लाग्‌ है, सब जगह नहीं। आसाम में बाग़ान सें कास करने वाली स्त्रियों पर 
ही यह कानून रागू होता था, परन्तु १९४८ में पश्चिमी-बंगाल के चाय-बाग्रानों 
पर भी यह कानून छागू कर दिया गया। १९५० में इस कानून में एक संशोधन हुआ 
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जिसके अनसार प्रसव के ६ सप्ताह बाद तक प्रसुता-सत्री को काम से छट्टो को सुविधा 
दी गई। 

(ख) योग्यता-काल--आसाम में १२ मास में १५० दिन काम करने पर 
इस कानून का लाभ मिल जाता है। जो स्त्रियाँ काम पर लगने के समय गर्भवती 
थीं, उन पर १५० दिन की शर्स लागू नहीं होती, उन्हें बिना १५० दिन काम करने 
पर भी छुट्टी मिल जाती है। बिहार ओर उत्तर-प्रदेश में ६ मास, मद्रास में 
२४० दिन और बम्बई, मध्य-प्रदेश, हेदराबाद, मेसूर, ट्रावनकोर में ९ मास तक 
कार्य करन पर मातृत्व-लाभ के अधिकार मिल जाते हूं। 

(ग) मातृत्व-लाभ के दिन--प्रसव के लिए प्राय: सभी प्रान्तों में ८ सप्ताह 
को छुट्टी मिलती है, ४ सप्ताह प्रसव से पहले, ४ सप्ताह बाद । मद्रास में मातृत्व- 
राभ का समय ८ सप्ताह को जगह ७ सप्ताह, पंजाब में ६० दिन, हैदराबाद में 
तथा पश्चिमी-बंगाल में यह समय १२ सप्ताह है। 

(घ) मात्त्व-लाभ की दर--आसाम में १५० दिन कास करने पर ८ 
सप्ताह छट्टी तथा ११॥ आना प्रतिदिन, बिहार में ६ मास काम करने पर ८ सप्ताह 
छुट्टी तया ८ आना प्रतिदिन, बम्बई में ९ मास कार्य करन पर ८ सप्ताह छट्ठी 
तथा ८ आना प्रतिदिन, मध्य-प्रदेश में ९ मास कार्य करने पर ८ सप्ताह छुट्टी 
तथा ८ आना प्रतिदिन, सद्रास में २४० दिन कार्य करने पर ७ सप्ताह छट्टी तथा 
८ आना प्रतिदिन, पंजाब में ९ सप्ताह काम करने पर ६० विन तथा १२ आना 
प्रतिदिन, उत्तर-प्रदेश में ६ मास काम करने पर ८ सप्ताह छुट्टी तथा ८ आना 
प्रतिदिन लाभ की दर दी जाती है। अन्य प्रान्तों में भो लगभग एसी हो व्यवस्था है। 

($) अतिरिक्त-लाभ--मात्त्व-लाभ के अतिरिक्त डाक्टरो-चिकित्सा, 
शिक्ष-गहों की व्यवस्था, बच्चों को वेख-भाल के लिए चिकित्सक का प्रबन्ध, 
गर्भपात की हालत में ३ सप्ताह को छुट्टी आदि अन्य राभों को भो इन कानूनों में 
स्त्रियों के लिए व्यवस्था को गई है। 

परिवार-नियोजन-योजनाएँ 
(्भ्माए श्रांएए शशात्रार 5काशा०ड) 

भारतीय-नारी को समाज-कल्याण-योजनाओं में परिवार-नियोजन का स्थान 
किसी अन्य कल्याण-योजना से कसम नहीं है। स्त्रियों का स्वास्थ्य अधिक बच्ले 
पेदा करने के कारण विनोंदिन गिरता जा रहा है। अपने देश में १९५१ में जन- 
संख्या ३६ करोड़ के लगभग थी। १९२१ से १९५१ के बीच तोस साल में हमारी 
जन-संख्या ११ करोड़ बढ़ गई। अब जिस रफ़्तार से हमारी वि हो रहो हूँ, 
उसके अनुसार अन्दाश किया जा रहा है कि १९६१ में यह संख्या ४१ करोड़, 
१९७१ में ४६ करोड़ और १९८१ में ५२ करोड़ हो जायगी। जन-संख्या के 
इतना बढ़ जाने से दूसरी जो समस्याएं उत्पन्न होंगी वे तो होंगी ही, परन्तु इस जन- 
संख्या को उत्पन्न करन वाली स्त्री का स्वास्थ्य कंसे बच रहेगा ? यही सब 
सोच कर योजना-आयोग' ने प्रथम तथा द्वितीय पंच-बर्षोय-योजनाओं में परिवार- 
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नियोजन पर विशेष बल दिया है। इससे अन्य जो समस्याएं हल होंगी वे तो होंगी, 
परन्तु देश को स्त्रियों का स्वास्थ्य सर्वथा नष्ट होने से बच जायगा। 

परिवार-नियोजन के कार्य को सम्मुल रख कर स्वास्थ्य-मंत्रालय के आधोन 
एक परिवार-नियोजन-पटल' (27॥79 ?47॥7ंा8 8020) बनाया गया 
है। जम्मू तथा काइमीर को छोड़ कर भिन्न-भिन्न राज्यों में भी अपने-अपने 
परिवार-नियोजन-पटल' बने हुए हें। आन्ध्र, बम्बई, केरल, भद्रास, सेंसूर, 
पंजाब, राजस्थान तथा उत्तर-प्रदेश में 'परिवार-नियोजन-अधिकारी' (7थ्वा9 
शिशाएएई (0०४४५) भी नियकक्‍त हूं। बम्बई में इन अधिकारियों को 
परिवार-नियोजन की शिक्षा देने के लिए एक केन्द्र भी खोला गया है, मंसुर में 
रामनगरम में भी इस बात के प्रशिक्षण का एक केन्द्र है। परिवार-नियोजन के 
क्षेत्रीय-केन्द्र खोलने के लिए सरकार आर्थिक सहायता भो देती है। 

प्रथम-योजना-काल में केन्द्र की तरफ़ से शहरों में १२६ तथा गाँवों में २१ 
परिवार-नियोजन-केन्द्र खोले गये हें। इसी काल में भिन्न-भिन्न राज्य-सर कारों ने 
अपनो तरफ़ से २०५ केन्द्र खोले थे। द्वितोय-योजना-काल में शहरों में ५०० तथा 
गाँवों में २००० केन्द्र खोलने को व्यवस्था को गई है। द्वितीय-पोजना-काल में 
परियवार-नियोजन के भिन्न-भिन्न कार्यों पर केन्रीय-सर कार की तरफ़ से ४०० लाख 
तथा राज्य-सरकारों को तरफ़ से ९७ लाख--इस प्रकार ४९७ लाख रुपया व्यय 
किया जा रहा है। 

परिवार-नियोजन का यह सारा कार्य स्त्रियों के स्वास्थ्य को सम्भालन में 
तथा देश को बेतहाशा बढ़ रही जन-संख्या को नियन्त्रित करने में सहायक सिद्ध 
होगा। 
७. स्त्रियों का पुनर्वास 
(एरशात्रगांब्रांणा ण॑ श०णाशशा) 

(क) कानून द्वारा अनैतिक-व्यापार रोकना--स्त्री-जाति के साथ मानव ने 
जो वुव्यंबहार किया है उसका जीता-जागता नमूना स्त्रियों तथा लड़कियों का 
अमेतिक-व्यापार है। व्यभिचार के अड्डू मनुष्यता पर कलंक के टोके हें। नारी- 
जाति के कल्याण की दिशा में जो भी कदम उठाये जायें उनमें अगर स्त्रियों-सम्बन्धी 
अनेतिक-व्यापार को न रोका जाय, तो उनका कल्याण अधूरा रह जाता है। 
इसी बात को दृष्टि में रख कर केल्रीय-समाज-कल्याण-बोड़' ((८॥74 8024] 
२४९८४६४८ 80270) ने २४ दिसम्बर १९५४ को एक सामाजिक तथा नतिक 
स्वास्थ्य-रक्षा सलाहकार समिति! (900९ थशादव॑ शणथे प्रा्॒न्‍॒ड्झंशाल 
(.०४॥॥॥/९८) बनाई। इस कमेटी ने सारे देश में अ्मण कर के स्त्रियों तथा 
कम्याओं के अनतिक-व्यापार को रोकने के लिए कानून बनाने की सिफ़ारिश को। 
इस कमेटी को सिफ़ारिशों के अनसार भारत-सरकार ने १९"६ में इस प्रकार के 
व्यापार को रोकने के लिए कानन बना दिया और १ मई १९५८ से इस कानून को 
सारे भारत पर लागू कर दिया। इस कानून को मुख्य-मख्य बातें निम्न हूँ :-- 


६६४ भारत कौ जन-जातियाँ तथा संस्थाएं 


[स्त्रियों तथा कनन्‍्याओं का अनैतिक-व्यापार-निरोधक-कानून, १९५६] 

() संपूर्ण देश पर लागू--स्त्रियों तथा कन्याओं के अनेतिक-व्यापार को 
रोकने के कानून भिन्न-भिन्न प्रान्तों में बने हुए थे, परन्तु सब जगह नहीं थे, और 
एक-से नहीं थे । यह कानन ए कदम सारे देश पर राग कर दिया गया जिससे कानून 
के भीतर विविधता न रहे, एकता आ जाय। 

(7) वेश्यालछय की परिभाषा--वेश्यालय की परिभाषा में कहा गया है 
कि कोई भी मकान, कसरा, स्थान या इनका कोई भो हिस्सा जिसे दो या दो से 
अधिक वेश्याएँ अपने लाभ या किसी दूसरे के लाभ के लिए इस्तेमाल करें या जिसे 
वेश्यावत्ति के काम में किसो के लाभ के लिए प्रयोग में लाया जाय वेद्यालय' 
कहलझायगा, और वेश्यालय' रखने वाले को प्रथम अपराध पर १ से ३ और द्वितीय 
अपराध पर २ से ५ साल तक का कारावास तथा २ हजार रुपए तक का जुर्माना 
किया जा सकता है। 

(॥) वेश्या की परिभाषा--कोई भो स्त्री जो धन या वस्तु के बदले में 
अवेध यौन-सम्बन्ध के लिए अपने शरीर को अपंण करती है वह वेश्या' है, और 
अपने शरोर को इस प्रकार यौन-सम्बन्ध के लिए अपंण करना विध्यावत्ति' है। 

(7९) लड़की की परिभाषा--लड़की की परिभाषा करते हुए कहा गया है 
कि कोई भो स्त्री जो २१ वर्ष से कम आयु की है, इस कानन सें लड़को' कहलायगी | 
इस परिभाषा के अनुसार १ मई १९५८ के बाद वेश्यालयों की तलाशियाँ ली गईं 
और अनक लड़कियाँ जो २१ वर्ष से कम आय को थीं, पकड़ कर सुरक्षा-गहों' 
($70(67 [07768) में भेज दी गईं। 

(५) वेश्यालयों के एग्रीमेन्ट रह--इस कानन में यह भी कहा गया है कि 
इसके बनने से पहले अगर किन्हों मकानों के एग्रीमेंट वेशयालयों के लिए हो चुके थे, 
तो वे एकदम रद्द समझे जायेंगे, ओर उन एस्रोमेंटों के अनुसार मकान को किराये 
पर रखने के सम्बन्ध में, कोई कानूनो कार्यवाही न हो सकेगी। इसका परिणाम मह 
हुआ कि १ मई १९५८ को अने क दहरों के वेशयालय एकदम खाली हो गये। 

(शं) वेश्या की कमाई पर रहने वाले के लिये दण्ड--इस कामन में यह भी 
कहा गया कि किसी वेश्या के अपने लड़के या लड़को को छोड़ कर अगर कोई १८ 
वर्ष से अधिक आय का व्यक्ति पूर्ण तः या अंशतः उसकी आय पर निर्भर करता है, 
तो उसे २ वर्ष को सज़ा या १ हश्ञार रुपए तक का जुर्माना किया जा सकता है। 
अगर यह सिद्ध हो जाय कि कोई व्यक्ति निरन्तर किसी वेश्या के साथ रहता है, 
उस पर नियन्त्रण रखता है, उसको गति-विधि का इस प्रकार नियमन करता है, 
जिससे प्रतोत हो कि वह वेदयाबूति में सहायक हो रहा है या उस स्त्री को इस कार्य 
के लिए बाधित कर रहा है या उस वेदया के लिए ग्राहकों को जुटाने का कार्य 
करता है, तो जब तक वह सिद्ध न कर दे कि उसका वेह्यावत्ति से कोई सरोकार 
नहीं, यही समझा जायगा कि वह इस घणित-कार्य में सहायक है और उसे २ बर्ष की 
सजा और १ हज़ार रुपए तक का जुर्माना किया जा सकेगा । 


भारतीय-नारी तथा समाज-कल्याण ६६५ 


(शा) वेश्यावत्ति कराने वाले को दण्ड--इस कानन में यह भी कहा गया 
है कि अगर कोई व्यक्ति किसी स्त्री या लड़को को उसकी इच्छा या अनिच्छा से 
वेश्यावत्ति के लिए लाता या लाने का यत्न करता है, उसे किसो एक स्थान से 
दूसरे स्थान में वेदयाव॒त्ति के लिए जान को प्रेरित करता है, या ले जाता है, उससे 
वेदयावृत्ति करवाता या इसके लिए प्रेरित करता है, उसे प्रथम अपराध पर १ से 
२ साल को सज्ञा और २ हज़ार रुपए तक जुर्माना तथा द्वितीय अपराध पर २ से ५ 
साल तक कठोर कारावास तथा २ हज़ार रुपए तक ज़र्माना हो सकता है। 

(शं॥) अश्लील व्यवहार के लिये दण्ड--इस कानून में यह्‌ भी कहा गया 
है कि जो-कोई व्यक्ति किसी सावंजनिक स्थान पर या ऐसे स्थान पर जहाँ से सादवे- 
जनिक तौर पर देखा जा सके या किसो मकान के भोतर से या बाहर से या खिड़की 
में बेठ कर या मकान के किसी हिस्से से शब्दों द्वारा, इंगितों द्वारा या अपने किसी 
अंग के प्रदर्ंन से लोगों का ध्यान अपनी तरफ़ बेइ्यावत्ति के लिए आकर्षित करता 
है, या सावंजनि क-स्थान पर वेश्यावत्ति के लिए इस प्रकार घमता-फिरता है जिससे 
अदलीलता या बेहूदगी प्रकट हो, तो उसे प्रथम अपराध पर ६ मास तक की सज़ा 
या ५०० रुपए तक जुर्माना या दोनों तथा द्वितोय तथा तदनन्तर अपराधों पर १ 
साल को सज्ञा और ५०० रुपए तक का जुर्माना किया जा सकता है। 

(ख) स्त्रियों का पुनर्वास--हमने देखा कि स्त्रियों के अनंतिक-व्यापार को 
रोकने के लिए किस प्रकार कानूनो-व्यवस्था की गई। परन्तु इतनी व्यवस्था कर 
देने से ही तो उनकी समस्या का समाधान नहीं हो जाता। जिन लड़कियों को 
वेश्यालयों से बचाया जाता है या जो स्त्रियाँ वेश्या का कार्य छोड़ कर नतिक-जीवन 
व्यतीत करना चाहती हे, या वेशयालूय समाप्त कर देन से जो स्त्रियाँ अर्थपार्जन 
के लिए अपने को असहाय पाती हे, उनके पुनर्वास की व्यवस्था का प्रइन भो महान 
प्रन्‍न है। तारों के सामाजिक-कल्याण की योजनाओं में एसे सदन खोलना 
आवश्यक है जिनमें वेश्यालयों से बचाई हुई स्त्रियों तथा कन्याओं को रखा जा सके, 
उन्हें दस्तकारी के काम सिखा कर अर्थोपार्जन के योग्य बनाया जा सके। इस 
प्रकार के अनेक सदन भिन्न-भिन्न राज्यों में बन गये हें और बनते जा रहे हैं :--- 

() मद्रास का स्त्री-सदन' तथा 'विजिलेंस होम--मद्रास में स्त्रो-सद्न 
नाम से एक संस्था है जिसमें वेशयालूयों से बचाई हुई १८ वर्ण से कस आयु की कन्याओं 
“ को लाकर रखा जाता है, उन्हें दस्तकारी की शिक्षा दी जाती है, उनको आदतों को 
सुधारा जाता है, और समाज में गृहस्थी का जीवन बिता सकने योग्य बना दिया 
जाता है। १९५१ में सदन में ८१ स्त्रियाँ प्रविष्ट हुईं जिनमें से ६८ का या तो 
विवाह कर दिया गया या वे रसोई बनाने, शिक्षिका के तोर पर काम करने आदि के 
व्यवसाय करने लगीं। इस संस्था में सोना, बनना आदि कार्य भी सिलाय जाते हैं। 
'स्त्री-सदन' की तरह मद्रास में एक 'विजिलेंस होम” भी है जिसमें ३० साल से कम 
आय की ऐसी र्त्रियाँ जो बाज़ारों-गलियों में आवारागदों करती हुई, घमती-फिरती 
पायी जाती हूं, प्रविष्ट कर ली जातो हैें। १९५१ में इस होम में १०३ स्त्रियाँ 


६६६ भारत की जनजातियाँ तथा संस्थाएँ 


अविष्ट को गईं जिनमें से ७२ का वियाह कर दिया गया या किसी अन्य कास पर 
लगा दिया गया। 

(४) बम्बई का रंस्क्‍्यू-होम, श्रद्धानन्द अनाथ वनिताश्रम आदि-- 
बम्यई में एक तो बोस्ब-प्रेज़ोडेन्सी-विमेन्स-कौंसिल रंस्क्यू-होम है, दूसरा अद्धानन्द 
अनाथ वनिताअम है। इन संस्थाओं में कुल स्त्रियों तथा लड़कियों की संख्या 
३००० के लगभग है। इन्हें इन संस्थाओं में तव तक आश्रय दिया जाता है जब तक 
या तो इनके परिवार इन्हें नहीं ले जाते या ये अपने को समाज में नंतिक-जीवन 
बिताने के लिए तेयार करके विवाह आदि नहीं कर छेतों। 

(7॥) दिल्ली का नारी-निकेतन--१९५० में दिल्लो में विसेन्स प्रोटेकान 
लोग स्थापित हुई जिसकी तरफ़ से नारोी-निकेतन' नाम को संस्था चल रहो है। 
१९५४ तक इसमें ६०७ लड़कियाँ प्रविष्ट हुई थीं और तब तक ३०२ तो अपने 
माता-पिता या अभिभावकों के सुपुर्द कर दी गई थीं, ४५ का विवाह कर दिया 
गया था, ६६ शिक्षा प्राप्त कर रही थीं, १२८ को छोड़ दिया गया था और ३३ 
भागे गई थों। 

इसो प्रकार इन स्त्रियों तया लड़कियों के पुनर्वास का कार्य अन्य प्रान्तों में भो 
चल रहा है ओर प्रयत्न किया जा रहा है जिससे नारी-कल्याण को यह समस्या भो 


हुल हो जाय । 


३३ 


मुस्लिम विवाह तथा तलाक 
(शव १घार3७७ 80 एणर0०२५७) 
१. मसलमानों में विवाह एक ठेका (संविदा) हे 

हिन्दुओं में विवाह एक 'घासिक-संस्कार' (5802॥/!८॥) है, मुसलमानों 
में निकाह दो व्यक्तियों का एक ठेका', एक 'समझौता' (संविदा--(.07072८) 
है। धामिक-संस्कार तथा ठेका--इन दोनों के उद्देश्य अलग-अरूग होते हें। 
घामिक-संस्कार का उद्देश्य लोकिक न होकर पारलौकिक होता है, ठेके या समझौते 
का उद्देश्य पारलोकिक न होकर लौकिक होता है। इस दृष्टि से जहाँ हिन्दुओं के 
बिवाह का उद्देश्य तपंण तथा पिड-दान के लिए पुत्र उत्पन्न करना है, ऐसा पुत्र जो 
माता-पिता के मरने पर उनका श्राद्ध करके उन्हें स्वर्ग पहुँचा सके, वहाँ मुसलमानों 
के विवाह का उद्देश्य यौन-सुख प्राप्त करना तथा बच्चे पेदा करना है, इसमें 
पारलोकिकता को बात कहीं नहीं आती । इसके साथ ही घधामिक-संस्कार में कोई 
वास नहीं होती, वह तो परमात्मा की तरफ़ से दो व्यक्तियों का मेल है, ठेके में कुछ 
वासे हुआ फरतो हूं, वे शर्से पुरी हों तब तो ठेका रह सकता है, न पूरी हों तो वह 
दूट जाता है। यही कारण है कि हिन्दुओं को विवाह के सम्बन्ध में जो अब तक 
व्यकस्था रही है, उसमें विवाह अटूट माना जाता रहा है, परन्तु मसलमानों में यह 
बात नहीं है, मसलमानों में विवाह शर्त्तों के पूरा न होने पर टूट सकता है, तलाक हो 
सकता है। इसका अर्थ यह हुआ कि मुसलमानों के विवाह पर कानूनी दृष्टिकोण 
से विधार किया जा सकता है, हिन्दुओं के विवाह पर कानूनो दृष्टिकोण से विचार 
नहीं किया जा सकता। कान्‌नी दृष्टि-कोण का क्‍या अर्थ है ? कानूनी दृध्टि- 
कोण का यह अं है कि ज॑से ठेके' ((07730) की कुछ 'शत्तें' ((0780678- 
४078 ० (0०700 0॥5) होती हे, बसे क्योंकि विवाह भी एक ठेका है, 
बुसलिए इसकी भी कुछ शर्तें हें, वे शर्से पूरो हों तब तो विवाह जायज है, वे शर्तें 
पूरी न हों तो काननी तौर पर उस विवाह को नाजायज्ञ करार दिया जा सकता है। 

असखूमानों में ऐसा ही है। तो वे शर्से क्‍या हूं ? 

२. मसलमानों में विवाह की शत 

..._ (क) काज़ी द्वारा विवाह का प्रस्ताव तथा स्वीकृति--मुसलमानों मे 
जियाह काज़ी हारा कराया जाता है, जिसे निकाह पढ़ता कहते हैं। काज़ो दो 
पुरुषों के सामने, दो पुरुष न सिरे तो एक पुरुष तथा वो स्त्रियों के सामने, उन्हें 
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साक्षी रख कर पहले लड़के से पुछता है कि ऐं अम॒ुक आदसो के पुत्र, तुम्हारे साथ 
अमुक व्यक्ति की पुत्री का विवाह होने जा रहा है। इस विवाह में इतनो धन- 
राशि महर' के तौर पर ठहराई गई है। कया तुम्हें यह विवाह तथा यह महर' 
मंजर है? लड़का जब हाँ कहता है, तब काज्ो लड़की को सम्बोधित करके पूछता 
है कि तुम्हारी शादी अम॒क व्यक्ति के साथ इतने महर देन को शर्त पर तय पायी है । 
क्या तुम्हें यह विवाह मंजूर है? लड़की हों कह देती है, तब विवाह पक्का समझा 
जाता है। विवाह का प्रस्ताव तथा स्वीकृति एक-साथ, एक हो समय में होना 
ज़रूरी है। जब दोनों की तरफ़ से मंज़री दे दी जाती है तब काज़ी अपने रजिस्टर में 
इस विवाह को दज्ज कर लेता है, और लड़के-लड़की के हस्ताक्षर करा लेता है। 
यह एक प्रकार का विवाह को रजिस्टरड कराना है। इस विवाह में मुख्य बात 
दो हें --ए क तो लड़के-लड़की की स्वीकृति, दूसरा 'महर' को रकम की घोषणा । 
लड़के-लड़की को स्वीकृति का यह अर्थ है कि विवाह के समय दोनों को बालिरश 
होना चाहिए, नाबालिर तो स्वीकृति दे ही नहीं सकते। इसके साथ लड़की को 
स्वीकृति के बग्रर मुसलमानों में विवाह नहीं हो सकता। इसका अर्थ यह है कि 
मुसलमानों में बाल-विवाह वजित है। यद्यपि मुसलूमानों में बाल-विवाह वर्जित 
है और हिन्दुओं में इसको प्रथा है, तो भी अब स्थिति यह देखी जातो है कि 
मसलमानों में नीच-जातियों में--जुलाहों, कसाइयों आदि में बाल-विवाह को प्रथा 
अपने उच्च-शिखर पर है, और हिन्दुओं में बाल-विवाह हटता चला जा रहा है। 

(ख) स्वस्थ मस्तिष्क का होना तथा बालिगपना--दूसरी शर्त यह है कि 
जिनका विवाह होना है उनका मस्तिष्क सही होना चाहिए और वे बालिग़ होने 
चाहिएं। जिसका मस्तिष्क ठीक नहों है, या जो बालिग़ नहीं है, वह किसी 
प्रकार का ठेका या समझौता नहीं कर सकता, और क्योंकि मस्लिम-विवाह एक 
प्रकार का दो पक्षों का ठेका है इसलिए मस्तिष्क सही होना तथा बालिरा होना 
ज़रूरी शर्त है। पागल अथवा नाबालिग का वियाह ग़र-काननों है। विक्ृत 
मस्तिष्क वालों तथा नाबालिर का विवाह उनके संरक्षकों द्वारा सम्पन्न किया जा 
सकता है। 

(ग) विवाह की बाधाओं का न होना--सुस्लिम-वेवाह-विधान के अनुसार 
जहाँ विवाह निषिद्ध हो वहाँ विवाह कर लिया जाय तो वह ग़ेर-कानूनों माना 
जाता है। जहाँ-जहाँ विवाह का निेष है, वहाँ-बहाँ विवाह करने में कोई बाधा, 
विवाह में कोई रकावट ही तो है। विवाह के ये निवेध, विवाह को ये रकावटें दो 
तरह की मानो जाती हें--बातिल तथा फ़ासिद। बातिल का अर्थ है--निःसस्व 
(५०४०) तथा फ़ासिद का अर्थ है--अभियमित (॥7620&7) । बातिल- 
निकाह वे हें जो कासनो-दृष्टि से बिवाह माने ही नहीं जा सकते, फ़ासिद-निकाह 
वे हें जो अनियमित हें, परन्तु उन अनियसितताओं को दूर कर विया जाय, तो वे 
कानूनी हो जाते हें, जब तक ये अनियमितताएँ बनी रहें तब तक वे गेर-काननो ही 
बने रहते हें। जो विवाह 'फ़ासिद' या बातिल' नहीं हे, वह 'सही' कहा जाता है। 
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[बातिल-निकाह अथवा निश्सत्व-विवाह--५०0 १/७7779265] 

() बहु-पति-विवाह (?0ए०74५)--जब तक कोई स्त्री विवाहिता 
है, उसका पति जीवित है, उससे तलाक नहीं लिया, तब तक वह स्त्री दूसरे 
पति के साथ विवाह नहीं कर सकती, अगर करती है तो दूसरा विवाह 
बातिल है। पुरुष के लिए एसो रुकावट नहीं हे, वह चार स्त्रियों तक विवाह कर 
सकता है। हिन्दुओं में इस प्रकार को कोई रुकावट नहीं है, कई इलाकों में ऐसे 
विवाह पाये जाते हे, जो बंध हैं, उनमें एक स्त्री के अनेक पति हो सकते हूं । 

(४) रक्‍त-सम्बन्ध में विवाह ((०08श॥४ए॥॥/५)--अत्यन्त निकट 
के रक्‍त-सम्बन्ध में भी विवाह वर्जित है। प्रथम-श्रेणी के रक्‍त-सम्बन्धी सीधे 
पृ्वज तथा सीध अनुवंशज माने जाते हें। प्रथम-श्षेणी के इन रक्‍्त-सम्बन्धियों 
में विवाह नहीं हो सकता। उदाहरणार्थ, प्रथम-श्रेणी के पूर्वज रक्‍त-सम्बन्धियों 
में माता या दादो चाहे जितने भी दूर के रिश्ते की हों--इनमें विवाह वर्जित 
है, प्रथम-श्रेणी के अनुबंशज रक्‍्त-सम्बन्धियों में पुत्री, दोहती चाहे जितने भी दूर के 
रिच्ते में हों--इनमें विवाह वर्जित हैं। द्वितीय-श्रेणी के सम्बन्धी भाई-बहन हूँ। 
भाई-बहनों तथा उनके वंशजों में भी विवाह नहीं हो सकता। तृतीय-श्रेणी के 
रक्‍्त-सम्बन्धी पेतृक तथा मातृक चाचा-चाचियां हैं। ये चाहे जितनी दूर की हों, 
इनमें भी रक्‍तं-सम्बन्ध के कारण विवाह वर्जित है। 

(॥) विवाह द्वारा सम्बन्धित व्यक्तियों में विवाह (/॥ग79) -- 
कुछ ऐसे सम्बन्धी भी हे जिनका रक्‍त-सम्बन्ध तो नहीं होता, परन्तु विवाह द्वारा 
उनका सम्बन्ध ऐसा होता है कि उनमें विवाह करना भी वर्जित किया गया है। 
उदाहरणार्थं, अपनो पत्नी की माता या दादी चाहे जितनी दूर को भी हो, अपनी 
पत्नी की पहले पति से लड़की या दोहती, पिता की वह पत्नी जो अपनी माँ न हो या 
किसी अन्य पूर्वज की पत्नी, अपने पुत्र, पोते या दोहते की पत्नो--इनसे अत्यन्त 
निकटता का विवाह-सम्बन्ध होने के कारण विवाह नहीं किया जा सकता। 

(7४) दूध का दोष--अगर किन्होीं बच्चों ने एक ही माँ का दूध पिया हो, 
वे भाई-बहन न भी हों, तो भी उनका एक-दूसरे के साथ विवाह करना मुसलमानों 
में दोष समझा जाता है। 

ऊपर जो चार प्रकार के विवाह कहे गये हें, वे बातिल' हैँ, निःसस्‍्य हैं, 
उन्हें सही' किया ही नहीं जा सकता, इसलिए मुसलमानों में सर्वथा त्याज्य हैं, 
निषिद्ध हें। 

मुसलमानों की अपेक्षा हिन्दुओं में विवाह में बवजित रिश्ते बहुत अधिक हूं। 
हिन्दुओं में पिता को सात तथा माता की पाँच पीढ़ियों तक विवाह नहीं हो सकता 
भशा। इसे सर्पिड-विवाह कहा जाता है। सर्पिड के अतिरिक्त सगोत्र-जिवाह 
का भो निषेध है। इन दोनों को चर्चा हम पुस्तक में अन्यत्र कर आये हें। अब | 
सर्पिड-विवाह-निषेध की सीसा पिता से जार और भसाता से तोन पीढ़ियों तक कर | 
दो गई है। सगोश्-विवाह निरवध को तो हटा ही दिया गया है। ओर ब्लंट में 
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उत्तर-प्रदेश को १९११ की जन-गणना-रिपोर्ट में लिखा है कि इस निर्षध का 
परिणाम यह हो रहा है कि हिन्दुओं में २१२१ रिश्तों में विवाह हो ही नहीं सकता, 
कहीं सपिडता आ टपकतो है, कहीं सगोजता। मुसलमानों में हिन्दुओं की अपेक्षा 
नज़दोकी रिहतों में शादियाँ अधिक हो सकती हें, इसलिए उनमें विवाह को समस्या 
उतनी विकट नहीं है जितनी हिन्दुओं में है। 


[फ़ासिद-निकाह ग्रथवा अनियमित-विवाह--] 776४ए। 'शैथ9265] 
ऊपर हमने जिन विवाहों का वर्णन किया वे विवाह तो हो ही नहों सकते । 
कई विवाह हो सकते हे, परन्तु वे तब तक अनियमित समझे जाते हैं, जब तक उन्हें 
शत्तं के अनुसार नियमित नहीं कर लिया जाता। इस प्रकार के विवाह फ़ासिद 
कहलाते हैं। फ़ासिद विवाह चार प्रकार के हैं :-- 
(१) चार पत्नियों के होते हुए पाँचवीं से विवाह करना "-मसलमानों में 
चार पत्नियों से विवाह करने को आज्ञा है, चार के बाद नहीं। अगर कोई चार 


१. इलाहाबाद उच्च-न्‍्यायालय के न्यायमति श्री धवन ने १८ जनवरी १९६० 
को निर्णय दिया कि भारत को वर्तमान सामाजिक परिस्थितियों में किसी मुसलमान 
पति के लिए प्रथम विवाह के कायम रहते दूसरी शादी करना प्रथम पत्नी के प्रति 
करता का सूचक होगा और दूसरी पत्नी लाने वाले व्यक्ति पर ही यह ज़िम्मेदारी 
होगी कि अपने कार्य का औचित्य सिद्ध करे और यह बताए कि उसके व्यवहार का 
.अभिप्राय प्रथम पत्नी के प्रति करता या अपमान नहीं है। 

उन्होंने कहा कि भारत में प्रचलित मुस्लिम-कानून बहु-विवाह के रिवाज 
को सह्य बेशक समझता है किन्तु वह बहु-विवाह को प्रोत्साहित हरगिज्ञ नहीं 
करता। कुरान में बहुबिवाह की अनुमति एक नियंत्रगात्मक आदेश है, जिसमें 
एक समय में पत्नियों की संख्या घटा कर चार की गई है और इस प्रकार बड़ी संख्या 
में पत्नियाँ रखने वाले पुरुषों के लिए अधिकतम सीमा निर्धारित की गई है। 
कुरान ने पति को ऐसा कोई बुनियादी अधिकार नहीं दिया कि वह पहली पत्नी को 
सभी हालात में दूसरी पत्नी के साथ रहने को बाध्य कर सके। एक मुसलमान 
पति को कानूनन यह हक है कि वह पहली पत्नी के रहते भी दूसरी शादी कर छे, 
किन्तु यदि वह ऐसा करता है और सिविल कोर्ट से यह माँग करता है कि प्रथम पत्नी 
को उसकी इच्छा के विरुद्ध बन्दिती का कष्ट भोगने के लिए उसके साथ ही रखा 
जाए तब उस पहली पत्नी को यह प्रश्न उठाने का पूरा अधिकार है कि न्याय का 
दम भरने वाला न्यायालय ऐसे पति के साथ उसे यौन-संबंध कायम रखने के लिए 
बाधित कर सकता है या नहीं । प्रश्मम पत्नी के साथ ऋरता का निर्णय उन हालात 
से होगा जिनमें पति ने दूसरी दादी की है । 

श्री धवन ने कहा : मुस्लिम न्यायशास्त्र ने इस्लामी कानूनों को लागू करते 
हुए सदा बदलती हुई सामाजिक परिस्थितियों का ध्यान रखा है। मुस्लिम समाज 
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पत्नियाँ होते हुए पाँचवों से शादी कर लेता है, तो वह विवाह फ़ासिद (अनियमित ) 
कहझाता है। अनियमित को नियमित किया जा सकता है अगर पहलो चार में से 
किसी एक को नियमानकल तलाक दे दिया जाय। इस प्रकार यह 'फ़ासिद'- 
विवाह सही हो जाता है। हिन्दुओं में चार-पांच का कोई नियम न था, जो चाहे 
जितनी स्त्रियों से विवाह कर सकता था, परन्तु अब 'हिन्दू-विवाह-कानन, १९५५ 
के अनुसार एक-विवाह का कानन बना दिया गया है, मसलूसानों पर एक-विवाह 
का यह कानन लाग नहां है। 

(7) साक्षियों का अभाव--मुस्लिस-विवाह की यह शर्त है कि विवाह का 
प्रस्ताव तथा स्वीकृति दो पुरुषों के सामने एक ही समय पर होनो चाहिए। अगर 
इस प्रकार की साक्षी के बिना विवाह हुआ है तो वह विवाह अनियमित है। विवाह 
के समय भी साक्षियों को ज़रूरत है। अगर साक्षियों के अभाव में विवाह-सम्बन्धो 
कुछ कार्य भी हुआ है, जो अनियमित है, उसे पीछे से साक्षो द्वारा नियमित किया 
जा सकता है, सिर्फ़ इतने से विवाह निःसत््व नहीं कहा जा सकता, दरत्तों को ठोक 
करके 'फ़ासिद' को सहो' किया जा सकता है। 

(!) धर्म की भिन्‍नता--मुसलमानों में कुछ लोग सुझ्नी होते हैं, कुछ 
शिया। शिया-सम्प्रदाय के अनुसार वर-वध्‌ दोनों को मसलमान होना चाहिए, 
यदि एक पक्ष अम॒स्लिस है तो विवाह अवध समझा जाता है। सुन्नी-सम्प्रदाय के 
अनुसार भी वर-वधू को मुसलमान होना चाहिए, परन्तु यदि एक पक्ष अम॒स्लिम है, 


कभी जड़ और गतिशून्य नहीं रहा। इससे उल्टी बात मानने का मतलब होगा 
मुस्लिम सम्यता की उपलब्धियों से इन्कार करना । 

उन्होंने कहा कि मुस्लिम समाज में परिवर्तन का सबसे बड़ा सबूत मुस्लिम 
विवाह ऐक्ट १९३९ को स्वीकृत करना है जो मुसलमान पत्नी को यह अधिकार 
देता है कि वह उन अनेक कारणों से भी, जो पहले उपलब्ध नहीं थे, तलाक का 
दावा कर सकती है। 

उन्होंने कहा कि आज मुस्लिम महिलाएँ समाज में आती जाती हैं और किसी 
भी भारतीय पति के लिए यह असम्भव है कि वह अपनी कई-कई पत्नियों के साथ 
विविध सामाजिक कार्य-कलाप में हिस्सा ले सके । उसे सामाजिक जीवन में साथ 
देने के लिए किसी एक पत्नी को चुनना होगा, और इस प्रकार मौजूदा हालात में 
अतेक पत्नियों के साथ निष्पक्ष व्यवहार करना असम्भव है। पहले, कोई भी 
मुसलमान पति ऐसा कर सकता था कि वह दूसरी पत्नी को अपने घर में रख ले 
और उसका यह कार्य पहली पत्नी के लिए अपमानजनक न भी हो। बहुत बार 
प्रथम पत्नी की सहमति और सुझाव से ही दूसरा विवाह होता था। परन्तु भारत 
के मुसलमानों के भी सामाजिक हालात में लगातार परिवर्तन होता जा रहा है। 
आजकल घर में दूसरी पत्नी लाने का सामान्य अर्थ प्रथम पत्नी के प्रति अपमान 


और क्रूरता है। 


६७२ भारत की अजनजातियाँ तथा संस्थाएं 


तो विवाह अवेध' न होकर अनियमसित' है, और विवाह के बाद भी दूसरे पक्ष को 
मसलरूसमान बना कर विवाह को नियमित किया जा सकता है। 

शिया तथा सुझ्नी दोनों अग्नि-पुजक पारसियों तथा किताबियों के साथ 
विवाह कर सकते हैं । किताबिया का अर्थ है किसी किताब को ईश्वरीय शान मानने 
वाले यहूदी तथा ईसाई। इनके साथ विवाह करके उन्हें मुसलमान बना लेना 
चाहिए। इस प्रकार भिन्न धर्मों का विवाह भी सही विवाह माना जाता है। 

(५) इद्दत वाली स्त्री से विवाह--मुसलमानों में तलाक दो हुई या विधवा 
स्‍त्री के साथ विवाह किया जा सकता है, परन्तु तलाक पाने या विधवा होने के 
झट बाद विवाह नहीं हो सकता । एसी स्त्री को दूसरे विवाह के लिए कुछ समय तक 
इन्तज्ञार करनो पड़ती है । इन्तज़्ार का यह समय इहृत' कहलाता है। 
यह व्यवस्था इसलिए को गई है ताकि यह पता चल जाय कि तलाक वाली या 
विधवा स्त्री पहले पति से गर्भवतों है या नहीं। इद्दत वाली स्त्री से विवाह करना 
वजित है। इहृत का समय निकरू जाय तो तलाक पायी हुई अथवा विधवा स्त्री के 
साथ किया हुआ विवाह सही माना जाता है। 

हमने ऊपर कहा कि विवाह बातिल, फ़ासिद तथा सही --इन तीन प्रकार 
का हो सकता है। इनमें से सुन्नी कानून के अनसार तो विवाह--इन तीन हो 
प्रकार का है, परन्तु शिया कानून के अनुसार विवाह बातिल तथा सही--हन दो 
ही प्रकार का हो सकता है। 


३. विवाह को आय 


हम पहले कह आये हे कि म॒स्लिस-विवाह एक ठेका है, दो व्यक्तितयों 
का आपसो कानूनी इकरार है, समझौता है। ठेके में कुछ शर्से होती हें, वे दात्तें 
पालन न की जायें तो ठेका दूट जाता है। मुस्लिसनवियाह को सुख्य-मुख्य गात्तों 
का इसी लिए हमने उल्लेख किया। ठेके में दोनों पक्षों का बालिश होना भी क्रूरी 
है, नहीं तो यह नहीं कहा जा सकता कि बे ठेके की शर्तों को समझते हैं । इसलिए 
मुस्लिम-विवाह में यह ज़रूरी समझा जाता है कि वर-व््‌ दोनों बालिश हों। 
मुस्लिम-कानून के अनुसार बालिर होने की आयु १५ वर्ष मानो गई है। शिया- 
सम्प्रदाय में लड़की को बालिश होने को आय रजोदर्शन की आय मानी जातो है, 
रजोदर्शन हो! जाय तो लड़की बालिग मान ली जातो है। अपने देश में यह आय 
१३-१४ वर्ष को समझी जातोी है। 

इसका यह अभिप्राय नहीं कि मुस्लिम-विवाह इस आय से पहले नहीं हो 
सकता। नायालिश लड़के-लड़कियों का विवाह संरक्षकों हारा हो सकता है। 
संरक्षकों का कऋ्रम॑ पिता, दादा, भाई, माता आवि--हस प्रकार माना जाता है। 
कोई न हो तो राजा संरक्षक माना जाता है। इसका अर्थ यह हुआ कि यहापि 
म॒स्लिम-विभाह में बाल-विवाह का निषेष है, तो भी कभी-कभी माता-पिता उनका 
बाल्यावस्था में विवाह कर देते हें। 


मुस्लिम-विवाह तथा तलाक ६७३ 


बाल्यावस्था का विवाह क्योंकि लड़के-लड़की की सहमति से नहीं हुआ होता, 
संरक्षकों की तरफ़ से किया गया होता है, इसलिए मसलमानों में यवक-यवति को 
युवावस्था प्राप्त होने पर इस विवाह को अस्वीकृत कर देने का अधिकार है। 
इस अधिकार को ख़यार-उल-बलग' (0]007॥ 0 ?ए5४॥५) कहा जाता है। 
हिन्दुओं के लिए यह अधिकार एक जानने की वस्तु है। यह्‌ अधिकार क्या है ? 

ख़यार-उल-बुलंग़” या बाल-विवाह को अस्वोकृत 
कर देने का पति-पत्नी को अधिकार 

बसे तो म॒स्लिम-विवाह क्योंकि पति-पत्नी के बीच एक ठेका है, इसलिए 
स॒स्लिस-कानून के अनसार बालिण़ों का ही विवाह हो सकता है क्योंकि विवाह को 
शर्तों को बालिग़ ही समश सकते हे, परन्तु क्योंकि नाबालिशों के संरक्षकों को 
नाबालिशों की तरफ़ से शर्तें मंज़र करने का हक है, इसलिए संरक्षक भी नाबा- 
लिग़ों का विवाह कर देते हे। इस प्रकार मुसलमानों में बाल-विवाह चलता है। 
परन्तु इस प्रकार के विवाह के लिए मस्लिम-कानन ने नाबालिग लड़के-लड़कियों 
को एक विशेष अधिकार दिया हुआ है। वह अधिकार यह है कि बालिग़ होने पर 
वे इस प्रकार के विवाह को चाहें तो स्वीकृत करें, चाहे अस्वोकृत कर ढें। ऐसे 
विवाह को स्वीकृत या अस्वोकृत करने के विकल्प को खयार-उल-बलरा' (09000 
ण एप) कहा जाता है। अगर पति-पत्नी इस प्रकार के विवाह को 
अस्वीकृत कर देते हें, तो यह समझा जाता है कि यह विवाह हुआ ही नहीं था, और 
इस प्रकार पति-पत्मी दोनों विवाह से स्वतंत्र हो जाते हैं। यह बात ध्यान रखने 
की है कि इस प्रकार के अधिकार का प्रयोग तभी किया जा सकता था अगर यह 
सिद्ध हो जाता कि संरक्षकों ने इन लड़के-लड़।कियों का बारू-वियाह बेईमानी से 
या शरारत से किया है। १९३९ में मुस्लिम-विवाह-विच्छेद अधिनियम” (7]6 
7/880एां०त ० 'शण्शा॥ (४779205 30, 939) स्वीकृत हुआ 
जिसमें बाल-विवाह के विधय में संरक्षकों की बेईमानी तथा शरारतन शादी करने 
की शर्त को हटा दिया गया, और यह लिखा गया कि अगर किसी का विवाह उसके 
पिता या संरक्षक ने १५ वर्ष की आय प्राप्त करने से पूर्व कर दिया हो और उसने 
१८ वर्ष पूरे न किये हों तो १८ वर्ष की आय से पहले-पहल वह इस विवाह को 
अस्वीकृत कर सकता है, एक शर्स ज़रूर है, और वह यह कि इस असे में पति- 
पत्नी का यौन-सम्बन्ध न हुआ हो। यह सब होते हुए भी मसलरूमानों में बांल- 
विवाह होता हैं, ओर हिन्दुओं की तरह मुस्लिस-समाज में भो यह एक गम्भोर 
समस्या बना हुआ है। शारदा-एक्ट भो हिन्दुओं तथा मसलूसानों दोनों पर छूगू 
है, परन्तु दोनों इसकी अवहेलना करते है। 

महर या स्त्री-धन 

मस्लिम-बियवाह एक ठ का है, ठेके में कुछ शर्से होती हूं । इनमें से कई शर्तों 
का ज़िक्र हम पहले कर आये हें। कुछ शर्से और भी हें-- (क) पति के यहाँ सती- 
साध्यी रहना, उसकी आशा को दिरोधार्य करना, (ख) पति को यौन-सुख देना, 
डरे 


६७४ भारत की जन-जातियाँ तथा सस्थाएँ 


(ग) धाय न हो तो बच्चों को द्रध पिछाना ओर (घ) पति की मृत्यु या तलाक के 
बाद इहत की अवधि का पारून करना। इहत की अवधि ३ महीने १३ दिन होती 
है। इहत के समय वह विवाह नहीं कर सकती । 

स्त्री के लिए उक्त चार शर्तें हे तो साथ ही उसके चार अधिकार हें --(क ) 
महर या स्त्रोी-षन का अधिकार, (ख) गुज्ञारे तथा मकान में रहने का अधिकार, 
(ग) अन्य पत्नियाँ होने पर सब के समान व्यवहार पाने का अधिकार तथा (घ) 
बच्चों की परवरिश, उनके भरण-पोषण का अधिकार । 

दरियत अर्थात्‌ मुस्लिम-कानन के अनुसार 'महर' का अधिकार विशेष 
महत्त्वपूर्ण है, कोई विवाह 'महर' निश्चित किये बिना नहों हो सकता , इसलिए 
हम इसकी यहाँ विशेष चर्चा करेंगे। 

'महर' क्‍या है? 'महर' वह घन है जो पति अपनी पत्नी को विवाह की 
स्वीकृति देते हुए प्रदान करता है या प्रदान करने की शात्त स्वीकार करता है। 
'महर' तय होने पर हूं। म॒स्लिस-विवाह हो सकता है, बिना तय किये नहीं हो सकता । 
हम दहेज' के प्रकरण में लिख आये हूँ कि प्रारम्भ में 'दहेज्ञ। वह धन था जो स्त्री का 
अपना था, जिसे हिन्दू-स्मृतियों में 'स्त्री-धन' कहा है। काहलान्तर में स्त्री-घन 
नासमात्र को स्त्री-धन रहा, उस पर पुरुष का कब्जा हो गया, ओर स्त्री के लिए 
रुपया माँगने के स्थान में लड़के के माता-पिता कन्या-पक्ष वालों से अपने लिए 
सपया साँगने लगे। यही प्रथा दहेश' का रूप धारण कर गई। मलतः: 'दहेश' 
का रूप स्त्री-धन का ही रूप था, और मुसलमानों में आज भी वहेश' का यही 
रूप है। दहेज़ को वे सहर' कहते हें, और 'महर' स्त्रो का अपना धन होता है, 
ऐसा धन जिस पर उसके सिवाय दूसरे किसी का अधिकार नहीं होता। 'महर' 
तोन प्रकार का होता है--तुरन्त-महर, स्थगित-महर तथा उचित-महर । 

महर' को धन-राशि १० दीनार या ३-४ रुपये भी हो सकती है, अधिक- 
से-अधिक भी हो सकती है जिसकी कोई सोमा नहीं । दहेश तो रापये-पैसे के रूप में 
दे दिया जाता है, परन्तु महर' प्रायः दिया नहीं जाता, विवाह के समय महर' की 
राशि निश्चित कर दी जाती है। महर' का उद्देश्य तलाक की सम्भावना को कम 
करना है क्योंकि तलाक तभो सम्भव हो सकता है जब 'महर' की प्रतिशात राशि 
स्‍त्री को दे दी जाय। जेसे हिन्दुओं में दहेश' अधिक-से-अधिक माँगने की प्रवत्ति 
है, बसे मुसलमानों में महर अधिक-से-अधिक माँगने को प्रवृत्ति है। जेसे हिन्दुओं 
में बहेश' पर सुधारक लोग प्रतिबन्ध लूगाने का प्रयत्न करते हूँ, वेसे मुसरूमानों में 
'मसहर' पर प्रतिबन्ध रूगाने का प्रयत्न किया जा रहा है। एक बात जबदबव प्यास 
रखने की है, और वह यह कि मुसलमानों में 'महर' का उद्देश्य तलाक पर रोक 
लगाना है। ऐसा-कुछ उद्देश्य हिन्दुओं के 'बहेश' का तहीं है। 'महर' का कुछ तो 
राभ दोखता है, बहेख कुप्रथा के सिवाय कुछ नहीं। 

(क) तुरन्त-महर (महरे-मुअज्जल) --महर को दो भागों में बाँठा गया 
है--तुरम्त तथा स्थगित । तुरन्त महर वह घन-राधि है जो विवाह होते के तुरन्त 
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बाद पति को देनी पड़ती है। इस महर' की माँग किसी समय भी को जा सकती 
है, जिस समय यह माँगी जाय उसी समय इसे देना लाज़मी है। अगर पति 'महर' 
माँगने पर न दे तो स्त्री पति को वेवाहिक-अधिकार देने से इन्कार कर सकती है । 
मुसलमानों के कानून के अनुसार पति स्त्री के साथ यौन-सम्बन्ध 6भी कर सकता है 
जब इस महर को दे दे। प्रायः स्श्रियाँ इस महर को माफ़ कर देती हैं। 

(ख) स्थगित-महर (महरे-महज्ज़ल)--यह वह धन-राशि है जो पति 
के मरने पर स्त्री को मिलती है। अगर पति जीवित हो और स्त्री को तलाक दे दे, 
तो तलाक तभी पूर्ण समझा जा सकता है जब पंति इस स्थगित महर को पत्नी को 
दे दे। इसे स्थगित इसलिए कहा जाता है क्योंकि तलाक या पति के मरने तक यह 
नहीं लो जातो, तब तक स्थगित रहती है, उसके बाद मिलती है। इसको धन- 
राश्षि भी निश्चित कर ली जाती है। इस महर के माफ़ करने का सवाल नहाँ उठता । 
यह इसलिए दो जाती है कि तलाक होने या विधवा होने के बाद ३ महोने १३ दिन 
इद्त के बितान पड़ते हें। उस बीच स्त्री विवाह नहीं कर सकती । उस समय इस 
घन से उसका गज्ञारा चलता है। 

महरे-मु-अज्ज़ल तथा महरे-म-हज्ज़ल दोनों का उच्चारण एक-सा प्रतीत 
होता है परन्तु दोनों के लिखनें में फ़क॑ है। महरे-मु-अज्ज्ञल ऐन से लिखा जाता है, 
महरे-म-हज्ञल हमज़ा से लिखा जाता है, इसी से दोनों के अर्थों में भेद हो जाता है । 

(ग) उचित-महर (महरे-मिस्ल)--अगर लड़की ने विवाह के बाद 'महर' 
साफ़ कर दिया है, तो भी शरियत के अनुसार उसका 'उचित-सहर' निश्चित समझा 
जाता है। ज़रूरत पड़ने पर उसे उचित-महर दिया जाता है। वह 'महर' कितना 
होना चाहिए ? वह 'महर' उतना होगा जितना लड़को की माँ या बहन के विवाह के 
समय दिया गया होगा। माँ को मिसाल या माँ या बहन को तरह को रकम का 
यह महर दिया जायगा इसलिए इसे महरे-मिस्ल कहते हें। महर' का होना तो हर 
हालत में जरूरी है, भले ही वह माफ़ कर दिया गया हो, अगर लड़की ने माफ़ कर 
दिया है तो उसके लिए नियम बनाया गया है कि वह माँ या बहन के विवाह के 
समय जितना 'महर' दिया गया था उतना होना उचित रहेगा। 

६. मुसलमानों में विवाह के भेद या प्रकार-- 
स्थायी, अस्थायों (स॒ताह) 

मसलसानों में दो प्रकार के विवाह माने जाते हें--स्थायी तथा अस्थायी । 

विवाह का वर्णन तो हम कर आये। अस्थायी-वियाह थे हूँ जिनमें स्त्री- 
पुरुष का एक-दूसरे के साथ यौन-सम्बन्ध का ठे का अस्थायी-काल के लिए होता है। 
यह काल एक दिन, एक सास, एक वर्ष---कुछ भी हो सकता है। कहने का अभि- 
प्राय यह है कि अस्थायी-विवाह में समय को अवधि निरश्चितत करनी पड़तो है। 
जहाँ समय निदियत नहीं किया जाता वह स्थिर-विवाह माना जाता है। अस्थायी- 
विवाह को दूसरी शर्स यह है कि इसमें महर' को धन-राशि भो निश्चित कर ली 
जाती है। इस प्रकार के अस्थिर-विवाह को मुताह' कहते हैं । 
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'मृताह-विवाह की प्रथा को सुन्नी लोग नहीं मानते, शिया मानते हू। 
'मृताह' का निश्चित समय जब समाप्त हो जाता है, तब विवाह अपने-आप समाप्त 
हो जाता है, अगर दोनों पक्ष चाहें तो मृताह' के लिए फिर-से आपस में समय तथा 
धन-राशि की शर्त बाँध सकते हें। मताह' एक प्रकार का अस्थायी-विवाह' 
(॥शाएणक्षाए 'थााधां2०) है। यह बहुत-कुछ हिन्दुओं के “नियोग' से 
समिलता-जलता है। 'नियोग' भी सामयिक तौर पर पुत्रोत्पत्ति के लिए किया जाता 
है, परन्तु भेव यह है कि 'नियोग' में विवाहिता स्त्री पुत्र उत्पन्न करने के लिए किसी 
पुरुष के साथ सामयिक-सम्बन्ध स्थापित करती हूं, 'मताह' तो एक प्रकार का 
विवाह हो है, नियोग विवाह नहीं है। 

बसे तो विवाह के लिए यह नियम है कि पति-पत्नी दोनों मुसलमान होने 
चाहिए, परन्तु मताह-विवाह के लिए, जो शिया-सम्प्रवाय का अभिमत विवाह है, 
ऐसा कोई बन्धन नहीं है। म॒ताह-विवाह शिया-सम्प्रदाय का पुरुष किसी भी 
ससरूमान, ईसाई, यहूदी, पारसी सन्नी से कर सकता है, अन्य किसी धर्म की स्त्री 
से नहीं, परन्तु शिया-सम्प्रदाय की स्त्री केवल शिया पुरुष से ही मृताह-विवाह कर 
सकती है, हर-किसी धर्म वाले पुरुष से नहीं। 

“'म॒ताह-विबाह में पति-पत्नी को ए क-दूसरे की सम्पत्ति पर उत्तराधिकार का 
कोई स्वत्व प्राप्त नहीं होता, परन्तु अगर इस विवाह से कोई सन्‍्तान हो जाय, तो 
बह जायज्ञ समझो जाती है और उसे दोनों से उत्तराधिकार के रूप में सम्पत्ति मिलती 
है। इस विवाह में तलाक का भी कोई स्थान नहीं है। निश्चितत अवधि निकल जाने 
पर अपने-आप तलाक हो जाता है, परन्तु अगर पति चाहे तो विवाह की निश्चित 
अवधि से पहले ही समझौते को समाप्त कर सकता है। इसे 'हिबा-ए-महत' 
(थंब्बाता8 8 शो: ० 06 7609ा॥ा।£ 96:700) कहते हें। अगर इस 
बीच पति-पत्नी का यौन-सम्बन्ध हो चुका है तो पति को पूरी निश्चित महर 
देनी पड़ती है, अगर यौन-सम्बन्ध नहीं हुआ तो आधी महर देकर निषदारा हो 
जाता है। अगर समझौते का भंग स्त्री करमा चाहे तो उसे अनपात से महर की 
राशि छोड़तो पड़ती है। शरायत-उल-इस्लाम के अनुसार म॒ताह-बजिवाह की स्त्रो 
को पत्नी --यह नाम नहीं दिया जा सकता, दिया-कानन भो यह है कि 'मताह- 
विजाह में सश्री को भरण-पोक््ण का खर्च साँगन का भी अधिकार नहीं हैँ, तो भो 
कल करा हाई कोर्ट का यह निर्भय है कि उसे पत्नी के तौर पर भरण-पोषण का खर्च 
लेने का पूरा अधिकार है। 

. ७. विवाह-विच्छेद 

मसलमानों में विवाह पति-पत्नी का एक समझौता है, ठेका है। थे किन्‍हों 
दात्तों पर विवाह करते हू, ये शर्ते टूट जायें तो विवाह दूट जाता है। यह बात स्वाभा 
विक भो है। जब शर्तों को आधार बना कर विवाह किया गया, तो शर्सों को पूरा 
करना राज़मी है, शर्तें न पूरी हों तब यहू ठेका कंसे बना रह सकता है? इतनी 
यात अवश्य है कि इस समझौते में तलाक के अधिकार पुरुष को अक्षष्ण दिये गये 
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हैं, पुरुष के मुकाबिले में स्त्री को तलाक के अधिकार अपेक्षाकृत बहुत थोड़े हूं । 
पुरुष तो जब चाहे, बिना कारण बताये, सही दिमाग्म में हो या नशे में हो, तीन वार 
तलाक-तला क-तला क कह दे तो तलाक हो जाता है, स्त्रो के लिए तलाक की व्यवस्था 
बहुत सोमित दक्षाओं में की गई है। पति तथा पत्नी के तलाक के अधिकारों को 
दृष्टि में रखते हुए तलाक के सात प्रकार हूं, जो निम्न हें :-- 

(क) तलाके-अहसन; 

(ख) तलाके-हसन; 

(ग) तलाक-उलू-बिहृत (तलाके-बिदाई); 

(घ) इला; 

($) जिहर; 

(च) खुला; 

(छ) मुबरअत; 

(ज) लियान; 

(झ) अदालती तलाक। 

(क) तलाके-अहसन--पति एक बार 'तलाक'-शब्द का उच्चारण करता 
है, और उच्चारण करने के बाद एक निश्चित अवधि तक यौन-सम्बन्ध नहों 
करता। इस अवधि के निकल जाने पर तलाक हो जाता है। अगर इस बीच 
पति योन-सम्बन्ध शुरू कर दे तो तलाक वापस हो जाता है। 

(ख) तलाके-हसन--मतलमानों में दो मासिक-धर्मों के बीच के समय को 
'तहर' कहते हूं । लगातार तीन तहरों' में, हर तहर' में एक बार--इस प्रकार 
पति हारा तीन बार 'तलाक' कह देन से ताक हो जाता है। हर तहर' में न 
कहा जाय तो भी तलाक वापस हो जाता है। 

(ग) तलाक-उल-बिहृत या तलाके-बिदाई--एक ही 'तहर' में पति द्वारा 
तीन बार या एक ही समय में ए कदम पति हारा तीन वार (तलाक तलाक'-तलाक' 
कह बेन से तलाक हो जाता है, फिर यह वापस नहीं हो सकता। 

(घ) इला--अगर पति चार मास या इससे अधि क समय की अल्लाह को 
कसम खा कर पत्नी के साथ यौन-सम्बन्ध न करने को प्रतिशा करता है, तो इस 
अवधि के पुरा होने पर तलाक हो जाता है। अगर इस बोच वह यौन-सम्बन्ध कर 
केता है, तो यह तलाक वापस समझा जाता है। 

(3) ज़िहर--अगर पति अपनी पत्नी को किसी ऐसी स्त्री से तुलना करता 
है जिसके साथ स॒स्लिस-कानन में यौन-सभ्यन्ध वर्जित है, और अगर वह इस 
तुलना के लिए प्रायश्चित नहीं करता, तो पत्नों उसे तलाक दे सकती है। इस 
प्रकार का तलाक अदालत द्वारा दिया जा सकता है। 

* (च) खला--यह विवाह-विश्छेद भी पत्नी की तरफ़ से होता है। 
अगर पत्नी तलाक देना जाहे तो वह पति से प्रस्ताव कर सकती है कि वह उसकी 
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अपनी सम्पत्ति द्वारा क्षति-पूसि कर देगी। अगर पति मान जाय तो यह तलाक 
सम्पन्न हो जाता है। 

(छ) मृबरअत--यह तलाक पति-पत्नी दोनों को सहमति से हो जाता है। 
अगर पति-पत्नी दोनों तैयार हू तो उन्हें एक-दूसरे से जुदा होने में कोई बाधा नहीं 
रहतो। खुला में तो स्त्री पर दण्ड पड़ जाता है, उसे जर्माना भरना पढ़ता है, 
इसमें किसी को एक-दूसरे को कुछ देना नहीं पड़ता । 

(ज) लियान--अगर पति पत्नी पर व्यभिचारिणी होने का दोषारोपण 
करे और आरोप वापस न ले, तो स्त्री अदालत से प्रार्थना कर सकतो है कि या तो 
वह इस आरोप को वापस ले या उसे तलाक का अधिकार दिया जाय। अगर 
पति अपना आरोप वापस लेता है तब तो मुकदमा समाप्त हो जाता है, यवि वह 
वापस नहीं लेता और आरोप झठा साबित हो जाता है, तो उसे तलाक मिल जाता 
है। यह स्मरण रखने को बात है कि पति द्वारा केवल व्यभिचार का आरोप 
लगा देने से ही स्त्री को तलाक का अधिकार नहीं मिल जाता, उसे इसके लिए 
अदालती कार्यवाही करनी पड़ती है। 

(झ) अदालतौ-तलाक--सत्री के लिए विवाह-विच्छेद का अन्तिम प्रकार 
अदालत द्वारा तलाक प्राप्त करना है। तलाक के उक्त नो प्रकारों में पहले चार 
प्रकार पति द्वारा तथा पिछले पाँच स्त्री द्वारा तलाक प्राप्त करने के हैँ, परन्तु पहले 
चार में जो अक्षण्ण अधि कार पति को विये गये हैँ, पिछले पाँच में बसे अक्षणण अधि- 
कार स्त्री को नहों दिये गये। पिछले पाँच में अन्तिम अधिकार अदालती-तरूक' 
का है। यह अधिकार १९३९ में मुसलूमान-स्त्रो को 'मुस्लिस-विवाह-विष्छेद- 
अधिनियम--१९३९! (70880प 007 ० ३ैप्शाण 'ैक्षा79265 /०, 
939 ) द्वारा दिया गया। इस अधिनियम में यह प्रयत्न किया गया कि मुसलमान 
पुरुष के मुकाबिले में मुसलमान स्त्री की तलाक के सम्बन्ध में जो निर्योग्यताएँ हूं 
उन्हें दूर कर दिया जाय और उसे भी विशेष-विशेष परिस्थितियों में तलाक का 
अधिकार दिया जाय। इस कानून के अनुसार स्त्री को तलाक के क्या-क्या अधिकार 
प्राप्त हुए हैं ? 

[ुस्लिम-विवाह-विच्छेद अधिनियम, १९३९] 

जेसा हमने अभो कहा, मुस्लिम-स्त्री के तलाक के अधिकार बहुत सोमित हें, 
पुरुष के असोमित हें। सुधारवादी मुसलमानों तथा मुसलमान स्त्रियों की यह 
साँग थी कि स्त्रियों को विशेष-विशेष अवस्थाओं में तलाक का अधिकार मिलता 
चाहिए। तदनुसार १९३९ में 'म॒स्लिस-विवाह-विश्छेद [अधिनियम स्वीकृत 
हुआ जिसकी मुख्य-मुख्य विशेषताएं निस्‍्न हें :-- 

(7) चार वर्ष तक पता न होना--अगर पति के विषय में चार वर्ष तक 
कोई हा न भिले तो अवारूत द्वारा पत्तों को तलाक का अधिकार सिख 
जाता है। 
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(7) दो वर्ष तक पत्नी का भरण-पोषण न कर सकना--अगर पति दो वर्ष 
तक लगातार अपनी पत्नी का भरण-पोषण न कर सके तो उसे तलाक दिया जा 
सकता है। 
(का) सांत या अधिक वर्षों के लिए कंद--अगर पति को सात या इससे 
अधिक वर्षों के लिए जेल की सज्ञा हो जाय तो पति का त्याग किया जा सकता 
है। इस आधार पर तलाक तभी दिया जा सकता है जब सात वर्ष को सज़ा का 
आखिरी तौर पर फ़सला हो जाय । सज्ञा हो जाने पर अगर अपील चल रहो हूँ, 
ओर बह खारिज नहीं हुई, तो तलाक के प्रार्थना-पत्र पर विचार नहीं हो सकेगा । 

(7५) तीन वर्ष तक वेवाहिक-कतंब्य पूरा न करना--अगर पति तोन वर्ष 
तक अपने वेवाहिक कत्तंव्य पूरा न करे, तो अदालत द्वारा तलाक मिल सकता है। 

(५) पति का नपूंसक होना--अगर यह सिद्ध हो जाय कि पति विवाह के 
समय नपुंसक था, और विवाह के बाद भी यह अवस्था अब तक जारी हे तो तलाक 
मिल सकता है। अगर इस प्रा्थ ता-पत्र पर पति यह अर्जी दे कि उसे एक वर्ष 
की और अवधि दी जाय और इस अवधि के बाद पति अदालत को अपने ठीक होने 
का प्रमाण दे दे तो तलाक नहीं मिलता । 

(शा) दो वर्ष से पागल या कुष्ठ अथवा संक्रामक यौन-रोग से पीड़ित 
होना--अगर पति दो वर्ष से पागल हूँ, असाध्य कुष्ठ-रोग से अथवा संक्रामक 
यौन-रोग से पीड़ित है, तो भी अदालत द्वारा तलाक सिल्‍रू सकता है। 

(४) बाल-विवाह--अगर विवाह संरक्षकों ने नाबालग़ी में कर दिया हो, 
इस बीच पति-पत्नी का यौन-सम्बन्ध भी न हुआ हो और लड़के के १८ वर्ष पूरा होने 
से पहले उसने इसका प्रतिवेदन कर दिया हो, तो अदालत ऐसे विवाह को विवाह 
मानने से इन्कार कर सकती है। 

(शं।) दुव्यंवहार--अगर पति अपनी स्त्री को पीटता हो, उसका जीवन 
कण्टमय बना रहा हो, बदनाम स्त्रियों के साथ रहता या व्यभिचारो-जोवन 
बिताता हो या पत्नी को व्यभिचार के लिए बाधित करता हो, उसकी सम्पत्ति 
बेचता हो या उसके साम्पत्तिक-अधिकारों में बाधा डालता हो, उसे घामिक-कृत्य 
न करने देता हो, एक से अधिक पत्नियाँ रस कर सब के साथ समान व्यवहार न 
करता हो, तब भी अदालत से विवाह-विच्छेद प्राप्त किया जा सकता है। 

(४) अन्य कारण--उक्त कारणों के अतिरिक्त अन्य किसी कारण से भो 
जो म॒स्लिस-कान्‌न के अनुसार मान्य हो, विवाह-विच्छेद की माँग की जा सकतो है। 

८: हिन्दू तथा मुस्लिम विवाह-विच्छेद में समानता एवं भिन्नता 
हिन्दू तथा मुस्लिम वियाहों में कुछ समानता है, कुछ भेद है। इन दोनों में 
समानता किन-किन बातों में है ? 
[समानता] 

(क) बहु-विवाह--हिन्दू तथा मुस्लिम विवाहों में पहली समानता इन 

दोनों का बहु-पत्नो-विवाह है। ससलमानों में भो अनेक पत्नियों को आजा है, 
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हिन्दुओं में भी। यद्यपि हिन्दुओं में अब १९५५ से 'हिन्दू-विवाह-अधिनियम' के 
स्वीकृत हो जाने के बाद से बहु-पत्नो-विवाह सर्वथा निषिद्ध कर दिया गया है, 
मुसलमानों के लिए अभी तक बहु-पत्नो-विवाह के निषेध का कोई कानून नहीं बना 
है। बहु-पत्नी-वियाह की आशा देते हुए भी इन दोनों में इस सम्बन्ध में एक भेद 
यह है कि मसलसानों में जार से अधिक पत्नियाँ नहीं की जा सकतीं, अगर सब से 
समान व्यवहार न किया जा सके तो चार भी नहीं को जा सकतीं, परन्तु हिन्दुओं 
में इस प्रकार की कोई विशेष व्यवस्था नहीं है। हिन्दुओं में बहु-पत्नो-विवाह का 
मुख्य उद्देश्य पुत्र-प्राप्ति कहा गया है। राजा दशरथ के तीन रानियाँ थौं, परन्तु 
उनके इतने विवाह इसी लिए हुए थे क्योंकि उन्हें पहली रानियों से कोई पृत्र नहीं 
होता था। आपस्तस्न धर्म-सूत्र में लिखा हे कि सन्‍्तान होने पर दूसरा वियाह नहीं 
करना चाहिए।'* वहां यह भी लिखा है कि निर्दोष पत्नी को छोड़ने वाले को छः 
महीने गधे को खाल ओढ़ कर प्रायश्चित्त करना चाहिए। इस काल के बाद 
पत्नियों को संख्या पर कोई प्रतिबन्ध नहीं रहा और हिन्दुओं में बहु-पत्नी-प्रथा 
बे-रोक-टोक चलती रही। 

(ख) बाल-विवाह--वंसे तो मुस्लिम-विवाह-कानून के अनुसार बारू- 
विवाह अवध है, और बालिग़ होने पर उन लोगों को जिनका १५ वर्ष को आय 
से पहले उनके अभिभावक बाल-विवाह कर देते है, इस विवाह को सानने से इन्कार 
कर देने का अधिकार दिया गया है जिसे खयार-उल-बलूरा' कहते हें, परन्तु यह 
सब-कुछ होते हुए भी मसलमानों में बाल-विवाह की प्रथा चली हुई है। १९३९ 
में जो मुस्लिस-विवाह-विच्छेद अधिनियम' स्वीकृत हुआ, उसमें यह व्यवस्था की 
गई कि १५ वर्ष के! आय से पहले जिन का विवाह हो जका हो उन्हें १८ वर्ण की 
अवस्था से पहले-पहले इस प्रकार के विवाह को अस्वीकृत कर देते का अधिकार 
हीगा। एक मुस्लिस-प्रन्थ हिंदाया में लुड़के के लिए १२ और लड़की के लिए 
९ बयं की आय विवाह की आय लिखी है, उसका कहना है कि लूड़के-लड़की की 
बालिगश होने की यही आय है। जेसे शारदा-एक्ट से हिन्दुओं में बाल-विवाह को 
रोका गया वेसे १९३९ के विवाह-विच्छेद के मुसलमानों के कानून से इसमें भी बाल- 
विवाह को रोकने की ज़रूरत महसूस हुई। 

[भिन्‍नता] 

(क) हिन्दू-विवाह एक धार्मिक संस्कार और मुस्लिम-विवाह एक समझौता 
है--हिन्दुओं तथा मुसलमानों के विवाह में पहला भेद यह है कि हिन्दू-वियाह 
'एक धासिक-संस्कार' (5804॥0॥) है, इसका उद्देश्य पुत्र उत्पन्न करना है, 
पुत्र का काम पितरों को पिण्ड-दान देकर, श्राद्ध करके उन्हें नरक से बच्चाना है, 
उनका तपथंण करना हैँ, मुस्लिम-विवाह एक धामिक-संस्कार न होकर पति-पत्ली 
के बीच एक 'ठेका' ((0007300) है, समझौता है, इसका उह्ेदय योन-सम्बन्ध 


* घमम-प्रजासम्पत्ते दारे तान्‍यां कुर्वीत्त । 
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और बच्चे पेदा करना है। ये दोनों काम तो हिन्दू-विवाह में भी होते हे, परन्तु 
सुस्लिम-विवाह का यह मुख्य उद्देश्य है, हिन्दू-विवाह का यह गौण उद्देश्य है। 

(ख) हिन्दुप्नों में दहेज ओर मुसलमानों में 'महर” की प्रथा है--हिन्दू- 
विवाह में दहेज दिया जाता है, यह एक प्रकार का वर-मल्य' (970627007 
72706) है, मस्लिसम-विवाह में पति पत्नी को 'महर' देता है, यह एक प्रकार का 
“कन्या-मल्य' (87706 7706) है। मुसलमानों में पत्नी को धन-राशि देने 
का जो इकरार किया जाता है वह इनके विवाह के ठेके होने के रूप के साथ एकदस 
डोक बेठता है। अगर पति-पत्नो के ब्ोच किन्‍्हों शर्तों के आधार १र विवाह होता है, 
तो पत्नी माँग कर सकतो है कि अगर बिना कारण के पति ने उसे छोड़ दिया तो वह 
क्या दंड देगा ? इसो का रूप मसलमानों में महर' है। मसलमानों में महर ने 
वही कुप्रथा का रूप धारण कर लिया है जो हिन्दुओं में वहेज़ ने धारण किया 
हआ है, जेसे हिन्दू वहेज़ की प्रथा से परेशान हें बसे मुसलमान 'महर' की प्रथा से 
परेशान हें। 

(ग) तलाक--प्रचलित हिन्दू-व्यवस्था के अनुसार हिन्दुओं में पति-पत्नी 
का सम्बन्ध इस जन्म का हो नहीं, जन्म-जन्मान्तर का है, इसलिए इनमें १९५५ 
से पहले 'हिन्दू-विवाह-अधिनियम' बनने तक तलाक नहीं हो सकता था, अब कुछ 
विशेष अवस्थाओं में हो सकता है। इन अवस्थाओं का वर्णन हम 'तलाक' के 
अध्याय में कर आये हे। मसलमानों में क्योंकि विवाह पति-पत्नी का एक इकरार 
है, समझौता है, इसलिए इनमें विजाह-विच्छेद हो सकता है। इसं। अध्याय में हम 
उन अवस्थाओं का वर्णन कर आये हूँ, जिनमें मुसलूमान-पति अथवा समुसलमान- 
पत्नो तलाक को माँग कर सकतो है। १९३९ के मुस्लिम-विवाह-विच्छेद अधि- 
निय्रम' से पहले पत्नो को तलाक के उतने अधिकार नहीं थे जितन पति को थे। 
अब पत्नी के भी विशेष-विशेष अवस्थाओं में, जिनका वर्णन हम कर चुके हे, तलाक के 
अधिकार प्राप्त हो गये हैं । 

(घ) विवाह में वर्जित-सम्बन्ध--हिन्दुओं में सगोत्र तथा सर्पिड में त्रिवाह 
नहीं हो सकता । सर्पिड में पिता की सात तथा माता की पाँच पीढ़ियों में विवाह का 
निषेध था, अब वह पिता को पाँच तथा माता की तीन पंढढ़ियों में नहीं हो सकता । 
मुसलमानों में यह नियस इतना कड़ा नहीं है। मसलमानों में किन-किन रिश्तों में 
विवाह-सम्बन्ध नहीं हो सकता---हसका वर्णन हम कर आये हें। इसका परिणाम 
यह है कि हिन्दुओं में विवाह का क्षेत्र बहुत सीमित रह जाता है, मुसलमानों में उनके 
विवाह का क्षेत्र इतना सीमित नहीं हैँ, उनमें नजदीकी रिद्ततों में विवाह-सम्बन्ध हो 
जाता है। ु 

(38) विधवा-विवाह--हिन्दुओं में विधवा-विवाह-कानून तो बना हुआ है, 
परन्तु फिर भी विधका-वियाह को अरा माना जाता है। विवाह क्योंकि जन्म- 
जन्मसान्तर का सम्बन्ध माना जाता है, एक धार्सिक-कृत्य, इसलिए पति की मृत्यु के 
आद भी उसका पवित्र सम्बन्ध बना रहता है। मसलमानों में विवाह एक समझौता 
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है। एक पति मर गया तो दूसरा पति करने में कोई अपविश्वता का विचार मन में 
नहीं आता, इसलिए मुस्लिस-विवाह में विधवा-विवाह जायज्ञ है। इतना अवध्य 
है कि विधवा अपना पुनवियाह कुछ समय ठहर कर कर सकती है। इस प्रतोक्षा 
के समय को 'इृहत' कहते हे। 'इद्ृत' का समय प्रतीक्षा में इसलिए बिताना पड़ता 
है जिससे पता लग जाय कि स्त्री गर्भवती है या नहीं। अगर स्त्री गर्भवतों हो तो 
उसको सन्‍्तान का पिता कौन है--इस प्रकार का झगड़ा नहीं पड़ सकता। इहृत' 
के प्रतीक्षा-काल के बाद विधवा विवाह कर सकती है। 

(च) मुताह--हम पहले लिख आये हें कि शिया-सम्प्रदाय के मुसलमानों 
से एक प्रकार का अस्थायी-विवाह प्रचलित है जिसे 'मुताह' कहते हें। इससें पति- 
पत्नो कुछ निश्चित-काल के लिए, निश्चित महर' तय करके एक-साथ रहते हे । 
इस विवाह के बच्चे जायज्ञ समझे जाते हें। समय समाप्त होने पर ये विवाह अपने- 
आप समाप्त समझे जाते हें। इस प्रकार की कोई प्रथा हिन्दुओं में नहीं है। 
“नियोग' की प्रथा है, परन्तु उसका उद्देश्य सिर्फ़ पुश्र उत्पन्न करना होता है, और 
वह विवाहिता स्त्री कर सकती है। असल में, न मुसलमानों में मताह' चलता 
है, न हिन्दुओं में 'नियोग' चलता है। 

९. हिन्दुओं तथा मुसलमानों में स्त्री को स्थिति को तुलना 

भारतीय नारी को स्थिति--हस अध्याय में हिन्दू तथा मुस्लिम स्त्री को 
स्थिति की तुलना करते हुए हम लिख आये हें कि १९५५ के 'हिन्दू-विवाह-कानून 
के पास होने के बाद से जो परिस्थितियाँ अब उत्पन्न हो गई हूँ उनके आधार पर 
तो कहा जा सकता है कि हिन्दू-स्त्रो की स्थिति अपनी मुसलमान बहिन को अपेक्षा 
काफ़ो ऊंची हो गई है, परन्तु अगर दोनों धर्मों में अलग-अलग-से, उनके धर्से- 
ग्रन्थों में प्रतिपादित स्त्री की स्थिति सम्बन्धी विचारों को ध्यान में रखा जाय, तो 
कहना पड़ेगा कि मस्लिम-सत्री की स्थिति सध्य-काल की हिन्दू-स्त्री की स्थिति से 
कई दर्ज अच्छी रही है। किन बातों में मुस्लिम-सत्रो को स्थिति हिन्दू-सत्री को स्थिति 
से अच्छी रही है ? 

(क) बहु-पत्नी-विवाह--यद्यपि मुसलमानों में अनेक पत्तियों से विवाह 
की आजा रही है, तो भी उनके यहाँ इसको कोई सोमा तो रखी गई है । वे लोग 
सार पत्नियों से ज्यादा से विवाह नहीं कर सकते, चार भोी तब कर सकते हे, अगर 
सब के साथ एक-समान बर्ताव का वायदा करें। हिन्दुओं में तो इसको कोई 
सीमा ही नहीं रही । रजवाड़ों में रानियों से महल भरे रहते थे और इतलनी स्त्रियाँ 
रखने पर किसो को समाज के सामने मुंह दिखाते हुए शर्म नहीं आती थी। बहु- 
पत्नी-विवाह का दुब्परिणाम मुस्लिम-स्त्रियाँ भी भुगतती रही हें, परन्तु हिन्दू- 
स्त्रियाँ मुसलमान बहनों से भी ज्यादा इसके दुष्परिणाम का शिकार रही हूं। 
यह प्रथा अब नथे विधान से दकी है। नया विधान सिर्फ़ हिन्दुओं के लिए बना है, 
इसलिए अब म्स्लिम-सहिरझा अपनी हिन्दू-यहन से अधिक लिचलो हालत में चलो 
गई है। आवश्यकता इस बात की है कि जेसे हिन्दुओं के लिए बहु-पत्मी-विवाह 
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वर्जित कर दिया गया है, वेसे मसलमानों के लिए भी इसे वर्जित किया जाना 
चाहिए। 

(ख) तलाक तथा विधवा-विवाह की आज्ञा--तलाक की आज्ञा होने के 
कारण मुसलमान स्त्रियाँ इतना दुःलमय जीवन नहों बितातों रहीं जितना हिन्दू- 
स्त्रियों ने बिताया है और बिता रही हें। मुसलमानों ने विवाह को पति-पत्नी का 
एक समझौता साना है और इसके तकं-संगत परिणामों को अपनो विवाह-व्यवस्था 
में स्थान दिया है। अगर पति-पत्नी एक-दूसरे से दुःखी हें, साथ नहीं रह सकते, तो 
सुलहनामे से तो ज़वा हो सकते हूं. हिन्दुओं में तो सुलहनामे से भी जुदा नहों हो 
सकते। हिन्दू-सत्री अगर वु:ःखो है, तो उसे अपनी सामाजिक-व्यवस्था को बलि- 
बेदी पर अपने को कुर्बान करना ही होगा, करना ही होगा, उसके पास दूसरा 
कोई चारा नहीं हे। मुस्लिम-स्त्री इस दृष्टि से बहुत अच्छी स्थिति में है। 
तलाक का कानन अब पास हुआ है। मुसलमानों का समाज तो तलाक को मानता 
है, वह उसके लिए तैयार है, हिन्दुओं का समाज तलाक के कानून बन जाने पर भी 
उसके लिए तंयार नहीं है। हो सकता है, धोरे-धोरे हिन्दू-स्त्रियाँ तलाक का लाभ 
उठाने लगें, परन्तु अभो बहुत देर तक उनसे इस का लाभ उठाने की आशा नहीं है। 
तलाक को तरह विधवा-विवाह भी मुसलमानों में जायज्ञ है। इनमें कोई विधवा 
जन्म भर दु:खी नहीं रहती, उसका विवाह हो जाता है। हिन्दुओं में विधवा होना 
जन्म भर का रोना है। विधवा-विवाह कान्‌न बना है, परन्तु प्रथा इतनी जबरदस्त 
है कि बिरली विधवा विवाह करने का साहस करतो है। 

(ग) महर--आ्िक-दृष्टि से मुसलमान-स्त्रो की स्थिति हिन्दू-स्त्री से 
बहुत अच्छी है। विवाह क्योंकि दो व्यक्तियों का इकरार है, इसलिए इसमें शर्त 
भी रखी जाती है। मुसलमानों में पत्नी की यह शर्त होती हू कि वह उसके भरण- 
पोषण की ही व्यवस्था न करे, अपितु उसे स्वतंत्र रूप से धन भी दे। यह स्त्री- 
धन 'महर' कहलाता है। हिन्दुओं में इससे उल्टा है। कन्या-पक्ष के लोग एक 
तो लड़की वेते हे, उसके साथ 'बहेज' भी वेते हें। तलाक के समय स्त्री अपना 
भहर' माँगतो है, पति के मरने पर भी उसे 'महर' मिलता है। महर' की प्रथा 
सुसलमान-स्त्री को स्थिति को आर्थिक-दृष्टि से हिन्दू-स्त्री को अपेक्षा बहुत ऊंची 
बना देती है। 'महर' एक तरह से तलाक पर प्रतिबन्ध है। शादी के समय लड़को 
के लिए ज्यावा-से-ज्यादा 'महर' तय किया जाता है। ज्यादा महर' तय करन का 
परिणाम यह है कि ग़रोब आदमी तो आसानो से तलाक दे ही नहीं सकता। अगर 
तलाक दे तो 'महर' देना पड़ता है, इतनी रकम होती नहीं और तलाक को नौबत 
आती नहीं। अगर मुसलमानों में 'महर' की प्रथा न होती, तब तो मस्लिम-स्त्रीः 
की स्थिति अत्यन्त दयनीय हो जाती क्योंकि पुदष को तलाक के इतने अधिकार दिये 
गये हें कि बह जब चाहता स्त्री को तलाक देकर कहीं का त रहने बेता। मुस्लिस- 
कानून ने जहाँ एक तरफ़ पुरष को तलाक का अक्षण्ण अधिकार दिया है, वहाँ पुदथ 
की उत्तछु खखूता को काटने के लिए स्त्री को महर का अधिकार दिया है। इसी 
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लिए स्त्रियां १५०००) तक का 'महर' तय कर लेती हूँ ताकि पुरुष के तलाक के 
उच्छु लल अधिकार पर नियन्त्रण रहे। स्त्री अपने भहर' के अधिकार को साफ़ 
कर सकतो है, परन्तु अब स्त्रियाँ इतनी होशियार होती जा रही हे कि पुरुष को 
इस कुंजी को थे अपने हाथ में रखतो हैं, कम-से-कम लड़की के माता-पिता अपनो 
पुन्नी को इस दिद्वा में सचेत रखते हे । 

(घ) उत्तराधिकार---'महर' के अतिरिक्त मसलमानों में माँ, पटनी तथा 
लड़की को उत्तराधिकार में हिस्सा मिलता है। पति के सर जाने पर उसकी पत्नी 
को पति को सम्पत्ति में से & हिस्सा मिलता है, आठ हज़ार छोड़ गया तो एक हज़ार 
उसे मिझः जाता है। यह हिस्सा बच्चों के होनं-न-होन पर कम-अधिक हो जाता 
है। लड़की को लड़के से 3 हिस्सा मिलता है। अगर एक पत्नी, एक लड़का और 
दो लड़कियाँ हों ओर पति आठ हज़ार रुपया छोड़ जाय तो एक ह॒ज्ञार तो पत्नो को 
मिलेगा, बाकी सात हज़ार को इस प्रकार बाँटा जायगा क्रि लड़के को जो मिले बह 
एक लड़को से दुगना हो। अगर आठ हज़ार छोड़ गया है तो माँ को १ हज्ञार, 
लड़के को ३५०० और दोनों लड़कियों में से हर लड़की को १७५० मिलेगा क्योंकि 
१७५० का बुगना ३५०० बनता है। इस्लाम में स्त्री पुरुष से और लड़की लड़के 
से हर क्षेत्र में आधी मानी जाती है। स्त्री का अपनो निजो सम्पत्ति पर पूर्ण 
अधिकार होता है। वह अपनी सम्पत्ति का 3 हिस्‍सा बेच सकती हैँ, और चाहे 
तो अपनो सारी सम्पत्ति दान में दे सकतो है। जिस म॒स्लिस-स्त्रो की आथिक- 
स्थिति सदियों तक यह रही है उसको हिन्दू-स्त्री के साथ आर्थिक-क्षेत्र में क्या तुलना 
को जा सकतो हूं, उसे तो आर्थिक-दृष्टि से सर्वभा शनन्‍्य रखा गया है। “अब हिन्दू- 
उत्तराधिकार-अधिनियम' के पास हो जाने पर हिन्दू-स्त्री को आर्थिक-स्थिति में 
कुछ सुधार हो जाने की आशा है, परन्तु इसमें अभी बहुत समय अपेक्षित है। 

(5) विवाह के लिये स्वीकृति--म॒स्लिम-विवाह में विवाह का प्रस्ताव रखा 
जाता है, उसकी कन्या से स्वीकृति ली जाती है। हिन्दू-वियाह में अब छोग भले हो 
कन्या को पूछने रूगे हे, नहीं तो सर्दियों से कन्या की स्वीकृति लेने को पुरानी, 
बंदिक परम्परा रूप्त हो जकी है। इस दृष्टि से भी मस्लिस-महिला की स्थिति 
हिन्दू-महिला से अच्छी ही समझो जानी चाहिए। 

१०. फिर भो मुस्लिम-स्त्री की स्थिति हीन ही क्यों है ? 

स॒ुस्लिम-स्त्री को जो काननी-स्थिति रही है वह हिन्हू-स्त्री से कहीं अधिक 
अच्छो रही है, परन्तु फिर भी व्यावहारिक-जग़त्‌ में देखा जाय तो हिन्दू-स्त्री 
अपनी मुस्लिम-बहिन से बहुत आगे बढ़ी हुई है। इसका क्‍या कारण है ? 

(क) मुसलमान शासक रह चुके थे इसलिये वे नवीन-अ्रगतियों से अपने को 
अलग रखते रहे--मसलभानों क्षी विवाह-ध्यवस्था मत्यन्त प्रगतिगामों व्यवस्था 
कही जा सकती है, परन्‍्तु ऐसी व्यवस्था के होते हुए भी मुस्लिम-स्थ्रियाँ अपने को 
प्रगति को अग्न पंक्ति में न रख सकीं। इसका सल्य कारण यह है कि अंप्रेज़ों के 
इस देश में आने से पहले मुसलमानों का क्षासन था। खसलसान सह बात न भूल 


मुस्लिम-विवाह तथा तलाक ६८५ 


सके कि अभो तो वे शासक थे। इसका परिणाम यह हुआ कि अंग्रेज्ञों के आगमन के 
साथ पाइचात्य-शिक्षा का जो प्रवाह इस देश में उमड़ा उससे मुसलमान अपने को 
सर्वया अलग रखते रहे। आंग्ल-शिक्षा का प्रभाव हिन्दुओं पर तो हुआ, मसल- 
मानों पर उतना नहीं हुआ, इसलिए नहीं हुआ क्योंकि मुसलमान स्वयं आंग्ल- 
प्रभाव से दूर रहने को कोशिश करते रहे। यही कारण है (कि हिन्दू अपनी अप्रगति- 
गासी-व्यवस्था के बावजूद आंग्ल-सम्पर्क में आने के कारण उन्नति करते चले गये, 
उनकी स्त्रियाँ शिक्षा के क्षेत्र में आगे बढ़ती चली गईं, ओर मस्लिम-स्त्रियां अपनो 
प्रगतिमागी-व्यवस्था के बावजूद आंग्ल-सम्पर्क से बचते रहने के कारण अपने दकिया- 
नसो विचारों में ही चक्कर काटती रहीं । 

(ख) मृसलमानों की धामिक कट्टरता ने भी उन्हें आगे नहीं बढ़ने दिया--- 
मुसलमानों में धामिक-कट्टरता बहुत अधिक है। मुसलमान के सामने एक हो 
रास्ता है, इस्लाम का रास्ता। जो इस रास्ते को नहीं अपनाता वह उच्च मसल- 
मान नहीं है। हिन्दुओं के साथ यह बात नहीं। हिन्दू आस्तिक भो हो सकता है, 
नास्तिक भी हो सकता है, शाकाहारी भी हो सकता है, मांसाहारो भो हो सकता है, 
वह किसी बात में कट्टर नहीं हूं, उसके सामने सिर्फ़ एक रास्ता नहीं, सब रास्ते खले 
हैं। जिसके सामने सब रास्ते खले हों वह प्रगतिगामी विचारों को झट-से पकड़ 
लेता है, इसलिए पकड़ लेता है क्‍योंकि उसे बांधने वालो कोई वस्तु नहों। 
पाइचात्य-विचारों की जब लहर उठी, हिन्दुओं ने उसे झ्ट-से पकड़ लिया, मुसलमान 
अपनी कट्टरता के कारण उस लहर का लाभ न उठा सके। जो-कुछ सारे म॒स्लिम- 
समाज ने किया वही-कुछ म॒स्लिम-महिला ने किया। वह भो इस्लामी-विचारों में 
पली होने के कारण धार्मिक-कट्टरता को नहीं छोड़ सकी, और इसी लिए प्रगति के 
मार्ग में वह हिन्दू-स्त्री का मुकाबिझा न कर सको। 

(ग) मुसलमान-स्त्रियों ने अपने अधिकारों का प्रयोग नहीं किया-- 
यह तो ठीक है कि ससलमान-स्त्रियों को ववाहिक-स्थिति हिन्दू-स्त्रियों से बहुत 
अच्छी थी। उसे सब तरह के अधि कार थे, परन्तु ये अधिकार अब नाममात्र के 
रह गये थे, वह उनका प्रयोग नहीं कर रही थी। परें में बन्द रहने के कारण 
मस्लिम-स्त्री शिक्षा से सर्वथा शन्‍्य रही। जिसे शिक्षा प्राप्त न हो, उसे कितन ही 
अधिकार क्यों न दे दिये जायें, सब बे कार हें, और इसी लिए अशिक्षिता मस्लिस 
महिला सब अधिकारों के होते हुए भी अधिकार-शून्य ही बनी रही ! 

(घ) मुसलमानों में निम्न-स्तर के व्यक्ति अधिक हैं जिनमें प्रगतिगामिता 
का अभाध होता है--मसलमानों में अधिकतर जन-संख्या निम्न-जातियों की हू। 
निम्न वर्ग के लोग उञ्च-वर्गों से पथक रहते हैं, इनके दायरे छोट रहते हूं, 
स्वार्थ तथा हित भी अत्यन्त सीमित होते हें। इसका परिणाम यह होता है कि 
ये लोग अपनी पुरानी प्रथाओं से बेंधे रहते है, नवीन विचारों, नवीन प्रवत्तियों को 
ये लोग पचा नहों सकते। इसके विपरीत उच्च-वर्गों के लोगों के दायरे बड़े होते 
हें, उनके स्वार्थ तथा हित भी विस्तृत होते हे, और इसो लिए इस वर्ग के लोग नवीन 
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विचारों, नवीन प्रवृत्तियों को अपना लेते हें। हिन्दुओं में क्योंकि उच्च-वर्ग के 
लोगों की संख्या पर्याप्त रहो हे, इसलिए मुसलमानों को अपेक्षा हिन्दुओं में प्रगति- 
शोीलता अधिक पायी जाती है। ;हिन्दुओं की प्रगतिशीलता का हो प्रतिबिम्ब उनके 
स्त्री-समाज पर पड़ा है और यही कारण है जिससे मुसलमान-स्त्रियाँ कानूनों को 
अनुक्‌लता होन पर भी हिन्दू-स्त्रियों के समान उन्नति नहीं कर सकीं । 

. (७) मुस्लिम-समाज में प्रगति १९वीं शताब्दी के समाज-सुधारक आन्दो- 
ऊूनों द्वारा हुई--यद्यपि मुस्लिम-समाज के कानूनों में पर्याप्त प्रगतिशीलता है तो 
भो व्यावहारिक तौर पर वे आगे नहीं बढ़ सके । जब १९वीं शताब्दी में हिन्दुओं 
ने प्रथाओं तथा रूढ़ियों को उखाड़ फ कने का प्रयत्न किया, तब हिन्दुओं के समाज- 
सुधार के आन्दोलनों को देख कर मसलूमानों में भी वहाबी, अहमदिया तथा 
अलोगढ़ आन्दोलन आदि समाज-सुधारक आन्दोलन प्रारम्भ हुए। इन आन्दो- 
लनों का वर्णन हमने अपनी पुस्तक 'समाज-कल्याण तथा सुरक्षा' में किया है। 
इन आन्दोलनों के बाद मुसलमानों में सुधार-सम्बन्धी प्रवत्तियाँ बढ़ीं और उनके 
साथ स्त्री को स्थिति में भी सुधार हुआ । 
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(ताश?4८' ०7 प्रापछ0ए ७७ शएडातश ॥डा7ए7।0र७) 

किसो देश की भी संस्कृति, वहाँ को सामाजिक-रचना, संगठन, सब-कुछ 
शुद्ध, अपना ही रहे, उस पर अन्य संस्क्ृतियों का, अन्य देश की सामाजिक-रचना या 
संगठन का प्रभाव न पड़े--ए सा नहीं होता । जब दो संस्क्ृतियाँ एक-दूसरे के सम्पर्क 
में आती हैं, तब दोनों में आवान-प्रदान, लेना-देना होता ही है। हिन्दू-संस्कृति, 
हिन्दू-सामाजिक-संगठन, हिन्दू-संस्थाएं अन्य देक्षों की संस्कृतियों के सम्पर्क में 
आयों, उनमें आदान-प्रदान हुआ, कुछ इन्होंने लिया, कुछ दूसरों को दिया, इसी 
प्रकार यहाँ की संस्कृति का, यहाँ के सामाजिक-संगठन का, यहाँ की संस्थाओं का 
निर्माण हुआ। 

संसार में संस्कृतियों का, सामाजिक-संगठनों का एक-दूसरे पर प्रभाव कंसे 
थड़ता है--पहले हम इस पर विचार करेंगे, और फिर इस विषय पर विचार 
करेंगे कि मुसलमातों ने अपनी संस्कृति तथा अपने संगठनों से किस प्रकार हिन्दू- 
व्यवस्था को प्रभावित किया, और किस प्रकार हिन्दुओं ने अपनी संस्कृति तथा 
संगठनों से मुस्लिम-व्यवस्था को प्रभावित किया। 

१. संस्कृति के एक-दूसरे को प्रभावित करने की प्रक्रिया 

जब दो संस्कृतियाँ कारण-बश ए क-वूसरे के सम्पर्क में आती हैँ, तब वे एक- 
दूसरे पर किसी-न-किसोी प्रकार का प्रभाव अवश्य डालती हें। यह प्रभाव किस 
प्रकार का होता है ? 

(क) आत्मसात्‌-करण या संस्कृतीकरण (/$आंआ।4007 07 8००ए- 
(072//07) --जब कोई वस्तु दूसरी वस्तु के साथ अपने को एक कर देती है, उसमें 
धुरू-मिरल जाती है, अपनी पृथक्‌ सत्ता को खो कर उसमें अपने को विलोन कर देती 
है, तब 'आत्मसात्‌ू-करण' (/5»778007) की प्रक्रिया होतो है। उदाहरणाथ, 
शरौर में जो भोजन जाता है वह भोजन के रूप में न रह कर भिन्न-भिन्न अंगों का 
रस बन जाता है। यह भोजन का शरीर के अंगों के साथ “आत्मसात्‌-करण' है, 
इसको स्वयं पृथक-सत्ता न रही, यह अंगों के रूप में बदल गया। यहा प्रक्रिया जब 
दो संस्कृतियों में होतो है, जब उन दो संस्क्ृतियों में से एक अपने को खो कर दूसरी में 
विलीन कर देती है, दूसरी का ही रूप घारण कर लेतो है, तब इसी आत्मसात- 
करण' (/35»77800 ) की प्रक्रिया को संस्कृतीकरण (/400ए[०७(07॥ ) 
को प्रक्रिया कहते हें। 
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दो संस्कृतियाँ जब मिलती हें तब प्रबलू-संस्क्ृति निर्बल-संस्कृति पर इतनी 
हावी हो जाती है कि प्रबल में निर्बल का आत्मसात्‌ू-करण हो जाता है, निर्बल 
अपनी पृथक्‌-सत्ता खोकर सबल में विलौन हो जाती है। 

(ख) विरोधीकरण या विसंस्कृतीकरण (टणञाए ० (एणाप4- 
०७(ए०४(४०॥ ) --जब कोई समुदाय दूसरे समृदाय के सम्पर्क में आता है, उनसें 
से अगर दोनों एक-दूसरे के समान बल के होते हें, कोई दबने के लिए तेयार नहीं 
होता, तब उनका एक-दूसरे के साथ संघर्ष छिड़ जाता है। जब इस प्रकार को दो 
सबल संस्कृतियाँ एक ही मंदान में उतर पड़ती हें, तब इनमें से कोई पीछे हठने को 
तेयार नहीं होती, ओर इनमें संघर्ष छिड़ जाता है। संस्कृतिथों में इस विरोधो-करण 
को प्रक्रिया को संस्कृति को परिभाषा में विसंस्कृतोकरण' ((0॥09- 
०प्राप्रा॥707) कहा जाता है। 

(ग) व्यवस्थीकरण (0०00777004007 )--विरोधीकरण को प्रक्रिया 
में या तो एक बच रहता है, दूसरा नष्ट हो जाता है, या दोसों थक कर एक- 
दूसरे के साथ समझोता कर लेते हे, कुछ यह छोड़ता है, कुछ वह छोड़ता है, और 
अपनो बात छोड़ते हुए दोनों एक-दूसरे को कुछ-कुछ बातें ले लेते हूं। जब एक- 
दूसरे के समान बल को संस्क्ृतियां आमने-सामने की टक्कर में आ खड़ी होती हे, 
दोनों में से कोई दूसरी को नष्ट नहीं कर सकती, तो उसमें भो कुछ अपना छोड़ना, 
कुछ दूसरे का लेना--यह प्रक्रिया चल पड़ती है, और इस प्रकार एंक सामासिक- 
संस्क्ृति' ((०॥7०थभां(6 (प्रणा८) का विकास होता हैं, जो न यह ही होती 
है, न वह हो होतो है, जिसमें दोनों को कुछ-कुछ बातें मिली-जुली होती हें, ये दोनों 
संस्कृतियाँ एक-दूसरे की बातों को अपने में व्यवस्थित! (/०००॥॥॥०0%८ ) 
कर लेती हूँ और इस प्रकार रूगातार के संघर्व से बच्च जांती हें। व्यवस्थान 
को इस प्रक्रिया को व्यवस्थीकरण' कहा जा सकता है। 

२. मुस्लिम तथा हिन्दू संस्कृति का एक-दूसरे पर प्रभाव 

मसलमान जब भारत में आये तब विजेता बन कर आये। विजेता होने के , 
कारण ही उनका रोब-दाब था, उनका प्रभाव ज़बदंस्त था। उनको संस्कृति को 
प्रभावशाली समझने का यह राजनंतिक-कारण तो था ही, परन्तु साथ ही उनकी 
संस्कृति भी असाधारण-संस्कृति थो। वे एक ईश्वर को पूजा करते थे, म॒त्ति-पृजा 
को नहीं मानते ये, अतृ-भाव को अपने कार्य का आधार मानते थे, जाति-पाँति 
के भेद-भाव से मुक्त थे। राजनंतिक तथा हिन्दुओं से सर्वथा भिन्न विचार- 
धाराओं के कारण उनकी संस्कृति में अपूर्व जीवनी-शक्ति थी। भारतवर्ष में 
आकर उन्हें जिस संस्कृति से वास्‍्ता पड़ा वह भी कोई साधारण संस्कृति नहीं थी। 
हस्ारों वर्षों से यह संस्कृति जीवित थी, और हिन्दू लोग राजनंतिक-वृध्टि से 
पराजित होने पर भी इन विजेताओं को स्लेच्छ ही समझते थे, इनसे छए जाना भी 
पाप समझते ये। ऐसो दो विरक्षण संस्कृतियों का जब आपस में टाकरा हुआ तब 
उनमें एक-दूसरे को हम कर जाने को, आत्मसात्‌ू-करण (/5४77|80४0) 
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अथवा संस्कृतीकरण' (/०८णपा४/०॥) की प्रक्रिया तो हो हो नहीं सकती 
थी, इसलिए नहीं हो सकती थो क्योंकि दोनों प्रबल विचार-धाराओं की संस्कृतियां 
थों, कोई संस्कृति अपने को दूसरे में विछोन करने के लिए तेयार नहीं थी। 
इसके दो ही परिणाम हो सकते थे। या तो वे एक-दूसरे के साथ संघर्ष करती 
रहें, उनमें विरोधीकरण' ((०णागीं/) या “विसंस्कृतोकरण' ((/0709- 
०प्रॉप्राशा0॥) की प्रक्रिया बनी रहे, या वे एक-दूसरे के साथ समझोता कर 
लें, व्यवस्थी करण' (/५०८००7700400॥) कर लें, एक-दूसरे से कुछ लें, कुछ 
दें, आदान-प्रदान करें, थोड़ा अपने को बदलें, थोड़ा दूसरे को बदलें, 'सामासिक- 
संस्कृति! ((07070906 ८एांप्रा८) को जन्म दें। 

हम देखेंगे कि मुस्लिम तथा हिन्दू संस्कृतियाँ एक-दूसरे को नष्ट नहों कर 
सकों, इनमे आत्मसात्‌ू-करण' की प्रक्रिया नहीं हुई, अपितु कभी-कभी विसंस्कृती- 
करण को ओर मख्य तौर पर व्यवस्थी करण की प्रक्रिया हुई। इन दोनों संस्कृतियों 
का एक-दूसरे पर प्रभाव चार प्रकार का हुआ। 

३. म॒स्लिम तथा हिन्दू संस्कृति का एक-दूसरे पर 
चार प्रकार का प्रभाव 

मस्लिम तथा हिन्दू संस्कृति का एक-दूसरे पर प्रभाव, चाहे उसका रूप 
“विसंस्कृती क रण' का रहा हो, चाहे व्यवस्थी करण' का, चार प्रकार का हुआ :-- 

(क) नगरों तथा उच्च वर्गों में यह प्रभाव विशेष रूप से हुआ--मसलमभान 
जब आक़ान्ता के रूप में भारत में आये तब उनको प्रगतियों के केन्द्र विशेष रूप से 
गाँव न होकर नगर रहे। यह स्वाभाविक ही था। जब कोई आकान्ता किसी 
देश पर आक्रमण करता है तब वह बड़े-बड़े नगरों पर ही कब्जा करता है। नगर 
राजनंतिक तथा आर्थिक शक्षित के केन्द्र होते हूं, उन्हें अपने हाथ में कर लेने से देश 
को राजनंतिक तया आर्थिक शक्ति अपने हाथ में आ जातो है। मुसलमानों ने भी 
नगरों पर ही आक्रमण किये और उन्हें हस्त-गल किया। क्योंकि आक्रान्ता- 
मसलरूमानों को संख्या सोमित थी, इसलिए वे इस देश के नगरों में ही खप गये और 
उन्हीं में रहने लगे । इस का परिणाम यह हुआ कि नगरों में रहने वाले हिन्दू ही इन 
लोगों के सम्पक में आये और क्योंकि नगरों में उच्च-वर्ग के लोग रहते हे, निम्न-वर्ग 
के नहीं, इसलिए उच्च-वर्ग के हिन्दुओं का मुसलूमान-शासकों से राजनंतिक, 
सामाजिक तथा आर्थिक सम्पर्क हुआ। यही कारण है कि संस्कृतियों का आदान- 
प्रदान उच्च-वर्ग के हिन्दुओं तथा उच्च-वर्ग के मुसलमानों में जितना हुआ उत्तना 
निम्म-वर्ग के हिन्दुओं तथा निम्न-वर्ग के मुसलमानों में नहीं हुआ । 

(ख) ग्रामों तथा निम्न-वर्गों में यह प्रभाव बहुत कम हुआ--नगरों में 
प्रभत्व-स्थापन करने के बाद मुसलमानों का प्रभाव प्रामों में भी पहुँंचा। प्रामों के 
कुछ लोगों ने इस्लाम में दीक्षा ली, साथ हो निम्न-वर्ग के लोगों ने भो यह देख 
कर कि हिन्दू रहते हुए तो उनका सामाजिक-स्तर ऊँचा नहीं होता, मुसलमान होने 
पर के शासक-वर्ग की ओणो में गिन जान लगेंगे, धममं-परिवर्न कर लिया। गाँवों 
डंड 
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के तथा निम्न-वर्ग के तेली, धनिये, जलाहे आदि परिस्थितियों के कारण मुसलमान 
तो हो गये, परन्तु उन्होंने अपनी हिन्दू-प्रथाओं, परम्पराओं को नहीं छोड़ा । 
(ग) “व्यवस्थीकरण” (800००॥7004&707) की प्रक्रिया द्वारा 
इस्लामी-संस्कृति पर हिन्दू-प्रभाव--हिन्दू तथा म॒स्लिम संस्कृतियों के सम्पर्क का 
एक-दूसरे पर जो प्रभाव हुआ, उसका तीसरा रूप इस्लामी-संस्कृति स्वयं है। 
इस्लाम ने जब इस देश्ष में प्रवेश किया तब यह शुद्ध एकेश्वरवादी था, ईइ्वर के 
सिवाय (किसी अन्य को पूजा में विद्वास नहीं करता था, मनध्यमात्र को भाई- 
भाई समझता था, इसमें ऊंच-नीच का भेद-भाव नहीं था। हिन्दुओं के सम्पर्क में 
आन के बाद इसका वह शुद्ध रूप न बना रहा। इस्लाम में पीर-पूजा प्रारम्भ 
हो गई, जो मसलमान शुरू-शरू में इस देश में आये थे वे ऊंचे समझे जाने लगे, 
जो धर्म-परिवत्तन के द्वारा हिन्दुओं से मुसलमान बन थे वे निम्न कोटि के 
समझे जाते लगे, एक प्रकार के ऊंच-नोच के 'सामाजिक-संस्तरण' ($0८4/ 
8&800200॥ ) ने मुसलमानों की सामाजिक-रचना में भी प्रवेश कर लिया। 
जन्म पर आश्चित ऊँच-नीच के भेद-भाव को मानने वाले हिन्दू-समाज के बीच 
अपने को पाकर मानवमात्र की ए कता को भावना को इस्लाम देर तक न रख सका । 
यह एक प्रकार की व्यवस्थीकरण' (/0०0077700900 ) की प्रक्रिया थी । 
(घ) विसंस्कृतोकरण' तथा व्यवस्थीकरण' की प्रक्रिया द्वारा हिन्दू- 
संस्कृति पर इस्लामी-प्रभाव--जसे हिन्दू-संस्कृति का इलामी-संरकृति पर प्रभाव 
पड़ा, बसे इस्लामी-संस्कृति का भी हिन्दू-संस्कृति पर प्रभाव पड़ा । यह प्रभाव दो 
तरह का था। इस्लाम के सम्पर्क में आकर हिन्दू-संस्कृति की पहली प्रतिक्रिया 
विरोध को थी। क्योंकि हिन्दू-संस्कृति बलवतोी संस्कृति थी, सदियों को परम्परा 
से चलो आ रही थो, इसलिए पराजित होन पर भी हिन्दू-समाज न सुसरूमानों को 
घ॒णा से देखना शुरू किया। मुसलमान स्लेक्छ था, भ्रष्ट था, उसे छने से भो हिन्दू 
अपविन्र हो जाता था, जो मुसलमान को छू लेता, उसके साथ जो खा लेता वह 
जाति से बहिष्कृत कर दिया जाता था। मसलूमानों के भारत में आने के बाद 
से हिन्दुओं में जाति-व्यवस्था का कठोरता से पालन होने लूगा, विवाह के नियम 
और अधिक जटिल हो गये। यह 'विरोधोकरण” अथवा “विसंस्कृतीकरण' 
(0ए०रंटल ० (ए०णा72-०एए2707) की प्रक्रिया थी, इस प्रक्रिया 
द्वारा हिन्दू-धर्म अपनी रक्षा करने पर जुट गया। परन्तु विरोधीकरण' को 
प्रक्रिया एक विजेता जाति के सम्मुख देर तक नहीं रह सकतो थी। राजनंतिक 
तथा आर्थिक राभ तो मुसलमानों के साथ घुल-मिरू जाने में थे। मुसरूमानों के 
हाथ में शक्ति थी, थे जिसे खाहुते निहाल कर सकते थे। इन परिस्थितियों में 
विरोध को भावना कब तक बनी रह सकतो थी। इसका परिणाम यह हुआ कि 
हिन्दूु-समाज के कुछ हिस्सों में 'व्यवस्थीकरण' (/४०००॥॥7004070) को 
प्रक्रिया भी प्रारम्भ हो गई। जो लोग राजनंतिक तथा आथिक लाभ को धार्मिक 
लाभ की अपेक्षा अधिक महत्त्व देते थे, उन्होंने इस्लाम की दीक्षा तो नहीं ली, परन्तु 
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मसलमानों को अनक बातों को ग्रहण कर लिया। उदाहरणाथं, कायस्थ तथा 
खतन्नी मुसलमानों के सम्पर्क में अधिक आये। कायस्थ हिसाब-क्तिाब में दक्ष थे, 
खतन्रो व्यापार में निपुण थ। इन लोगों को यहू अनभव हुआ कि अपनो उन्नति के 
लिए इन्हें अपन को इस्लामी रंग में ढालना ही श्रेयस्कर रहेगा । इसी का परिणाम 
है कि उच्च घरानों के कायस्थों तथा खत्रियों में मूसलमानीपन पाया जाता है। 
मसलमानो खान-पीन, रहन-सहन, भाषा आदि का इन जातियों पर विशेष प्रभाव 
पड़ा। यह सब प्रक्रिपा व्यवस्थीकरण' (/0००0777002007॥ ) को प्रक्रिया 
थी। अंप्रेज्ञों के आन के बाद जब हिन्दुओं तथा मुसलमानों ने मिल कर उनके 
प्रति विद्रेह किया तब व्यवस्थीकरण' की प्रक्रिया और आगे बढ़ी, परन्तु अंग्रेज्ञों के 
जान के बाद जब उन्होंने भारत का विभाजन किया तब विरोधोकरण' 
((णाग०८) तथा विसंस्कृतोकरण' ((07079-0ए।(प्४00॥ ) की प्रक्रिया 
ने फिर ज्ञोर पकड़ लिया। 

हमने देखा कि हिन्दू तथा मुस्लिम संस्क्ृतियों का ए क-दूसरे पर प्रभाव नगरों 
में हुआ, गाँवों में हुआ, हिन्दू-संस्कृति का मुस्लिम-संस्कृति पर हुआ, म॒स्लिस- 
संस्कृति का हिन्दु-संस्कृति पर हुआ। परन्तु इस प्रभाव ने व्यावहारिक तौर पर 
दोनों समाजों के किन-किन क्षेत्रों को प्रभावित किया ? इन दोनों के पारस्परिक- 
सम्पक से जो क्षेत्र प्रभावित हुए, वे थं---धामि क-क्षेत्र, सामाजिक-क्षेत्र, साहित्यिक- 
क्षेत्र, वास्तु-कला का क्षेत्र, चित्र-कला का क्षेत्र तथा संगीत का क्षेत्र। अब हम 
इन सब पर अलग-अलग विचार करंगे। 
४. धामिक-क्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम संस्कृतियों का पारस्परिक-प्रभाव 

(क) इस्लाम पर हिन्दू-धर्ं का प्रभाव--मसलमानों के भारत में आन से 
पूर्व यवन, शक, हूण, पार्थियन, कुशाण आदि आक्रान्ता इस देश में विजय-यात्रा 
पर आये थे, परन्तु उनकी अपनी कोई संस्कृति नहीं थी, अपनो कोई विचार- 
धारा नहीं थी। वे केवल आक़ान्ता थे, राज-दाक्ति को लेकर आये थे, यहाँ आकर 
ये यहाँ की संस्कृति में इतने विलीन हो गये कि उनका पता भी नहीं चला कि वे 
कहाँ हें, उनका संस्कृतीकरण' (/3००एएा४707 ) हो गया। मुसलमान 
जब आये तब हिन्दू-धर्म के लिए एक समस्या उत्पन्न हो गई। मसलमान केवल 
राज-शक्ति को लेकर हो नहीं आये थे, वे अपने साथ एक नवीन विचार-धारा को 
लेकर आये थे। उनका कहना था कि जो लोग अल्लाह और रसूल में ईमान ले 
आयेंगे, मसलमान हो जायेंगे, वे एक-बिरादरी बनायेंगे, वे सब एक माने जायेंगे, 
जो बाकी रहेंगे वे सब काफ़िर माने जायेंगे, और काफ़िरों के साथ युद्ध करके उन्हें 
ख़तम करना होगा। दुनिया में मुसलमान ही रह सकेंगे, दूसरा कोई न रह सकेगा। 
इस विचार-धारा को लेकर म्‌ सलमान इस देश में ही नहीं आये थे, अन्य देशों में 
भी बस गये थे और जहाँ ये गये वहाँ इन्होंने सब को मुसलमान बना लिया। 
अगर इस देश में जीवनो-शक्ति न होती, तो हिन्दू-धर्म भी नष्ट हो गया होता, 
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परन्तु एंसा नहीं हुआ, तलवार को धार के सामने भी इस देश ने सिर नहीं झ्षकाया । 
परिणाम यह हुआ कि कुछ देर तक तो दोनों संस्क्ृतियों में पारस्परिक संघर्ष चलता 
रहा, बाद में दोनों ने अपने को बदलरा। हिन्दुओं ने अपने को कंसे बदला यह तो 
हम आगे लिखेंगे, परन्तु पहले हमें यह देखना है कि कट्टर मसलमानों न अपने धर्म 
में क्या तब्दोली को । 

() अ्रकबर की तौहीदे-इलाही--हिन्दुओं तथा मुसलमानों को धासिक- 
स्‍तर पर एक-दूसरे के निकट लाने में अकबर न बहुत प्रयत्न किया। उसने फ़तह- 
पुर सोकरी में एक इबादत-खाने की स्थापना को जिसमें भिन्न-भिन्न इस्लामी 
सम्प्रदायों के लोग घाभिक-चर्चा करते ये। जब अकबर ने इन सब को ए क-दूसरे के 
विरुद्ध बहस करते देखा, तो उसने इस भवन को ग़ेर-म॒स्लिम सम्प्रदायों के लिए 
भो खोल दिया और सब धर्मों के लोगों की इस इबादत-खान में चर्चा होने लगी । 
अकबर ने एक नवीन धर्म को स्थापना की जिसका नाम उसन 'तोहीदे-इल्ाही' 
रखा। इस घमं के अनसार १५९३ में अकबर ने यह घोषणा कर दो कि किसी को 
जबरदस्ती मुसलमान नहीं बनाया जा सकता, जो हिन्दू मुसलमान बना लिया गया है 
वह अगर फिर हिन्दू होना चाहे तो कोई रोक नहीं सकता, ज्बदंस्तो किसो का 
घममे-परिवर्संन नहीं किया जा सकता, सब को अपना-अपना धर्म-मन्दिर बनवाने को 
स्वतंत्रता है, किसी विधवा को ज़बदंस्ती सती नहीं किया जा सकता। अकबर 
के ये विचार हिन्दू-धमं के प्रभाव के कारण बने थे। अकबर ने जोधाबाई नामक 
एक हिन्दू-स्त्री से विवाह किया था। उसके घर में तुलसी की पूजा होती थी, 
यज्ञ-याग चलता था। अकबर ने हिन्दू-प्रभाव के कारण “अल्लोपनिषद' भी 
लिखवायी थी। अकबर ने फ़ेजी के द्वारा रामायण, महाभारत, योगवासिष्ठ 
तथा वेदान्त-दर्शन का फ़ारसी में अनुवाद भो करवाया था। अकबर ने गो-हत्या 
भी बन्द कर दी। अकबर के बाद जहांगीर और श्ञाहजहाँ हुए जिनको माताएँ 
हिन्दू-स्त्रियाँ थों इसलिए इनके घरानों में हिन्दुत्व की घोमी-धोमी छाया बनी 
रही। शाहजहां के दो पुत्रों में से औरंगजेब ने तो फिर-से इस्लामी तलवार उठा 
ली, परन्तु दारा ने हिन्दू-धर्म के साथ अपनो एकात्मता का परिचय दिया। 

(॥) पीरों और मजारों की पूजा--मसलमान मत्ति-पूजा के कट्टर शत्र 

थे, देवी-देवताओं को पूजा को नहों मानते थे, परन्तु बहुत दिनों के सहवास से 
कई स्थानों में उन्होंने हिन्दुओं की घामिक-प्रयाओं को अपना लिया। उदाहरणाय 
बंगाल के मुसलमान शीतरा माता को पूजा करने लगे, बिहार के मुसलमान छठ 
का बत रखने रूगे। धोरे-धीरे भारत के मुसलमान अरब के मुसलमान न रहे । 
यहाँ के मुसलमान पोरों के मजारों की पूजा करने लगे, इन मजारों में उस लगाने 
लगे, इन उसों में मजारों की हिन्दुओं के समाधि-सन्दिरों को तरह'फल-फूल चढ़ा 
कर पूजा होने लूगी। 

इस्लाम में इस प्रकार हिन्दुत्व को पेबन्द लगने का एक कारण यह भी है 
कि जब ह॒ज्ञारों-लाखों को एकदम मुसलमान बनाया गया, गाँव वालों को, अप 
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लोगों को, जो सिल्ला उसी को मसलूमान बना लिया गया, तो वे ससलमान तो बन 
गये, परन्तु अपने देवी-देवताओं को, अपने रीति-रिवाज्ञों को भी साथ लेते आये। 
उनके लिए धर्म-परिवत्तंन धर्म को खातिर नहीं हुआ, भेड़ियाधसान की तरह हो 
गया। यहो कारण है कि जो लोग लाशरीक-अल्लाह' के उपासक थे वे इस देद 
में आकर ग़ज़नी मियाँ, पाँच पीर, पोर बदर, र्वाजा खिजिर आदि कल्पित देवताओं 
की पूंजा करन लूगे, पोरों की पूजा होने लगी, दशहरे के अनु करण में ताज़िये निकाले 
जाने लूगे। आगरे के आस-पास जो मलकाना मुसलमान हें उनके नाम हिन्दुओं 
जेसे होते हें, और वे बंदगो में राम-राम कहते हें, मियाँ-ठाकुर कहलाते हूँ। 
अजमेर के पास कुछ मुसलमान हुसेनी-ब्राह्मण कहे जाते हें, बिहार में मुरियारो, 
दरभंगा, बनगाँव और सहर्षा ज़िलों में कुछ ब्राह्मण हे जो 'खाँ' पदवो से सम्बोधित 
किये जाते हें। इनके मुसलमान हो जाने पर भी हिन्दुत्व की पख ने इनका पोछा 
नहीं छोड़ा । 

(7) सूफ़ी-सम्प्रदाय पर हिन्दू-प्रभाव--हिन्दू-धर्म का इस्लाम पर जो 
प्रभाव पड़ा उसका एक अच्छा उदाहरण 'सूफ़ी-सम्प्रदाय है। सूफ़ी लोग ईश्वर 
तथा जोव में अभेद मानते थे, ओर जिस प्रकार बौद्ध-दशंन में आत्मा का “निर्वाण' 
माना जाता है, और “निर्वाण' का अर्थ दीप-शिख। के बुध जाने जेसा माना जाता 
है, इसी प्रकार सूफ़ो लोग शंकर के वेदान्त की तरह जीव की ईदवर से पथक्‌ सत्ता 
नहीं मानते थे ओर बौद्धों के निर्वाण' को तरह जीव के 'फ़ता'--नष्ट--होने 
के सिद्धान्त को मानते थे। यद्ययि सुफ़ो लोग अरब से आये थे, तो भी इनके 
विचारों पर शंकर के वेदान्त तथा भारत के बौद्ध-धर्म का प्रभाव पड़ चका था। 
सूफ़ी लोगों को मुसलमान काफ़िर समझते थे। कई सूफ़ी पोरों को मुसलमानों ने 
प्राण-वंड भो दिया। दसवीं सद। के सूफ़ी पोर मंसूर-अल-हल्लाल अपने वेदान्त- 
सम्बन्धी विचारों के कारण शहीद कर दिये गये। 

डॉ० ताराचन्द का कथन है कि शंकराचार्य का अद्गतवाद सूफ़ी-पीरों के 
सम्पकं में आने के कारण उत्पन्न हुआ, सूफ़ियों से शंकराचार्य ने अद्वत-मत सोखा । 
शंकराचार्य केरल के थे और क्योंकि मुसलमानों के आने से पहले मलाबार आदि में 
व्यापार के मार्ग से मुसलमान केरल में आते-जाते थे, इसलिए अरब के सूफ़ियों के 
विचार भी दक्षिणी भारत में इन व्यापारियों के ज़रिये पहुँच गये । डॉ० ताराचन्द 
की यह कल्पना सलूत है क्योंकि वेदान्त को सारी परम्परा तो उपनिषदों से खली 
आ रही है, उस विचार-धारा को सुफ्रियों से लेने की क्‍या ज़रूरत थी? हाँ, 
मलाबार में जो मसलमान आते-जाते रहे उनके द्वारा वेदास्त की विचार-धारा 
अरब देशों में पहुँची---यह मानना अधिक संगत प्रतीत होता है। तभी तो सुफ्रियों 
को वे लोग काफ़िर कहने लगे। 

(९) सामाजिक-क्षेत्र में हिन्दू-प्रभाव--ये प्रभाव तो हुए ही, सामाजिक- 
क्षेत्र में भो हिन्दुओं को अनेक बातों का मुसलमानों पर प्रभाव हुआ। उदाहरणाथ, 
हिन्दू-स्त्रियों को भाँति मसलसान स्त्रियों ने सौभाग्य के लिए माँग में सिन्दूर पूरना 
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शुरू किया, हिन्दुओं के श्राद्ध की भाँति मंत व्यक्ति की आत्मा की दुष्टि के लिए 
भोज देना और खरात बाँटनी शुरू की । 

(ख) हिन्दू-धर्म पर इस्लाम का प्रभाव--जिस समय इस्लाम ने भारतवर्ष 
में प्रवेश किया उस समय जात-पाँत का बोलबालझा था, सनुष्य मनुष्य में भेद-भाव 
को दोवार खड़ी हुई थी, एक ईइवर की जगह अनेक देवी-देवताओं को पूजा का 
प्रचार था। इस्लाम ने जात-पाँत के विरुद्ध जो लहर पेदा की, मनृष्य सनष्य के 
भेद-भाव की दीवार को ढाहने का प्रयत्न किया, एक ईदवर की उपासना पर बल 
दिया--इन सब परिस्थितियों का परिणाम हिन्दू-धर्म पर हुआ, और इस युग में 
ऐसे सन्‍्त-महात्मा हुए जिन्होंने जात-पाँत का खण्डन किया, मानवमात्र को परमात्मा 
की सनन्‍्तान होने के कारण ए क श्रेणी में रखा, भिन्न-भिन्न देवी-देवताओं के स्थान में 
एक ईदइवर की उपासना तथा उसी की भक्त का प्रतियादन किया। एसे अनेक 
सन्‍्तों में कबीर, रंदास तथा गुरु नानक भी हुए। कुछ लोगों का कहना है कि 
दर्कषिण के लिगायत-धर्म पर भी इस्लाम का प्रभाव पड़ा। इन सब को हम चर्चा 
करेंगे 

(।) कबीर--मसलमानों के सम्पर्क में आन से हिन्दू-धर्म में जो जागृति 
उत्पन्न हुई उसके परिणाम-स्वरूप अनेक आचार्य हुए जिनमें स्वामी रामानन्द का 
नाम मुख्य है। ये आचार्य १५वीं शताब्दी के अन्त में हुए। स्वामी रामानन्द 
रामानुजाचार्य की शिष्य-परम्परा में १४वीं पीढ़ी में हुए। रामानुजाचार्य का मार्गे 
भक्ति का मार्ग था, अब तक इनके सम्प्रदाय में सिर्फ़ द्विजातियों को शिक्षा दी जातो 
थी, स्वामी रामानन्द ने राम-भक्ति का मन्दिर सब जातियों के लोगों के लिए 
खोल दिया। इन्हीं के शिष्यों में कबीर, रंदास तथा सेन भी थे। कबीर जुलाहे 
थे, सेन नाई थे, रंदास चमार थे। कबीर के विषय में कोई कहता है कि वे हिन्दू 
थे, कोई कहता है मुसलमान थे, परन्तु जो-कुछ भो थे, उनके शिष्य हिन्द तथा 
मुसलमान दोनों थे। कबीर ने हिन्दुओं तथा मुसलमानों को एकता के सुत्र में 
बाँधन का जो प्रयत्न किया वह उनके दोहों में भरा पड़ा है। उन्होंन हिन्दुओं 
को कहा : 'पाहन पू्ज हरि मिल, तो में पूर्ज पहार; तातें या बाकी भली, पोस 
खाय संसार।' इसी प्रकार उन्होंने मुसलमानों को कहा: 'कांकर पायथर- जोरि 
कं, ससजिद लई चुनाय; ता चढ़ि मुल्ला बांग दे, बहुरा हुआ खुदाय | इस 
प्रकार कबीर जंसे सन्‍्त जहाँ एक तरफ़ मुसलूमानों को फटकार दे रहे भे वहाँ 
हिन्दुओं को मृत्ति-पूजा पर भो प्रहार कर रहे थे, और हिन्दू इन बातों को सुन कर 

_ कबीर की पूजा करते थे, उनका आदर करते थे। 

(॥) रंदास--स्वामी रामानर्द के अनेक शिष्यों में रेदास भी एक प्रधान 
शिष्य थे। यद्यपि रंदास चमार-जाति के थे, तो भी इनको ईश्वर-भक्ति को 
देख कर ब्राह्मण तथा अन्य उच्च-जाति के लोग इनके सम्मुख सिर झुकाते थे। 
जिस यग में जन्म की जाँत-पाँत हिन्दू-समाज को पांचों अंगुलियों से जकड़े हुए थी 
उसमें एक चमार-जाति के व्यक्ति को गुर मान कर उसके सम्मुख सिर झुकाना उस 
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समय को परिस्थितियों का परिणाम ही कहा जा सकता है, ऐसी परिस्थितियाँ 
जिनमें इस्लाम ने जन्मगत भेद-भाव को निस्सारता को स्पष्ट कर दिया था। 

(7॥) गुरु नानक--इस यग में हिन्दुओं की संस्कृति के मर्य-मख्य स्तम्भ 
जात-पाँत, बहु-देवता-बाद आदि पर जो आक्रमण हो रहे थे, उनमें गद नानक को 
वाणो ने भी योगदान दिया। वे हिन्दुओं के घामिक दिखावे के कट्टर विरोधी थे । 
इस्लाम मे अपनी नयो विचार-धारा से जो सेदान तेयार कर दिया था उसका लाभ 
इस समय के सन्‍्तों और गरुओं ने लिया, और हिन्दू-धर्म में नवीन विचारों का 
सृत्रपात कर दिया। इन नथोन विचारों पर इस्लाम का प्रभाव पड़ा--यह कहा 
जाय तो अत्युक्ति न होगी। गुरु नानक के विषय में कहा जाता है कि जब वे मरे 
तब हिन्दू तथा मुसलमान दोनों उनको अन्तिस क्रिया करने के लिए उत्सुक थे। 
इससे यह प्रतीत होता है कि वे हिन्दू तथा मुसलमानों को एक-दूसरे के निकट लाने 
में कितने सफल हुए थे । 

(7ए) लिगायत-सम्प्रदाय--दक्षिण-भारत में एक सम्प्रदाय है जिसे 
लिगायत कहते हैं। लिगायत सम्प्रदाय वाले अपने को हिन्दू कहते हूं, परन्तु वे 
मर्दों को ससलमानों की तरह. गाड़ते हैँ, जलाते नहीं, उनमें जाति-पांति का भेद नहीं, 
तराक ओर विधवा-विवाह उनमें चलते हैँ, खान-पान का भी उनमें कोई भेद-भाव 
नहों। दूसरे शब्दों में हें तो वे हिन्दू, परन्तु परम्परा उनकी सब मुसलमानों को-सो 
है। लिगायत-सम्प्रदाय इस्लाम के हिन्दू-धर्म पर प्रभाव का एक दृष्टान्त कहा 
जा सकता है। 

इस प्रकरण में हमने जो-कुछ कहा उसका यह अभिप्राय नहीं कि कबीर, 
रदास, नानक, लिगायत-सम्प्रदाय आदि सब मुसलमानों के प्रभाव के कारण ही हुए । 
हिन्दुओं में अपनी प्रचलित विचार-धारा के विरद्ध समय-समय पर आन्दोलन होते 
रहे। बौद्ध-धर्म में जाति-व्यवस्था को नहीं माना जाता रहा। अनेक-देवता-बाद 
के साथ एक-देवता-वाद भो इस देश में चलता रहा। ये सब बातें इस देश में भी 
उपजों, परन्तु इतना तो कहना हो पड़ेगा कि इन विचारों के लिए इस्लाम के इस 
देश में आने के बाद भूमि उपजाऊ बन गई। 

५. सामाजिक-द्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम संस्कृतियों का पारस्परिक-प्र भाव 

(क) इस्लामी सामाजिक-रचना पर हिन्दू-प्रभाव--हस्लाम ने जब भारत 
में प्रवेश किया तब वह इन्सान-इन्सान की एकता का नारा लेकर आया, मनष्य- 
मन व्य के भेद-भाव की दीवारों को ढाहने का दावा लेकर आया, परन्तु इस देश में 
जात-पाँत का विचार इतना बद्धमल था कि यहाँ जम जाने के बाद इस्लाम में भी 
जनन्‍्मगत ऊँच-नीच का विचार घस गया। मानव-समाज में जो समूह बनते हैं, 
उनका दो आपारों पर वर्गो करण होता है। एक वर्गो करण तो स्थान के आधार पर 
है। उदाहरणार्थ, एक जत्या एक खास स्थान पर रहता है, उस स्थान पर रहने के 
कारण वह दूसरों से भिन्न है। इसे 'स्थानिक-वर्गी करण” (5099। 0४$४08- 
पणा) कहा जा सकता है। दूसरा वर्गोकरण ऊँच-मोच के भेद के कारण 
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है। उदाहरणायं, ब्राह्मण-क्षत्रिय-वेह्य-शूद्र का वर्गोकरण, धनो-निर्षन का 
वर्गोकरण जिस आधार पर है उसम एक ऊँचा, दूसरा उससे नोचा, तीसरा उससे 
नीचा--इस प्रकार का वर्गोकरण है। इसे 'उदग्र-वर्गोकरण' (१८0८ 
०७७५४१04007) कहते हें। इस वर्गोकरण सें समाज में भिन्न-भिन्न स्तर मान 
लिय जाते हें, ऊँचे स्तर, नीचे स्तर, इसलिए इसे 'समाज का स्तरीकरण' या 
सामाजिक-स्तरण' (5002 ४78४0॥0%707) भो कह सकते ह। मसलभान 
जब भारत में आये तब उनमें 'उदगप्र-वर्गोकरण” या 'सामाजिक-स्तरण' 
(शथ्ाांट्व 2235झी647०ा 0 आथंटथाणा) नहीं था, ऊँब-नोच का 
भेव-भाव नहीं था, जाति-प्रथा नहीं थी, परन्तु भारतोय-सम्पर्क में आने के बाद 
उनमें एक प्रकार की जाति-व्यवस्था ने, ऊेच-नीच के भद-भाव ने प्रवेश किया । 

डॉ० अन्सारी ने उत्तर-प्रदेश को मस्लिम-जातियों को चार भागों में बाँटा 
है--अशरफ़ अर्थात्‌ दरीफ़, जो सब से ऊँचे तबके के मुसलमान हैं। इनमें सय्यद, 
गेल, मुगल तथा पठान गिने जाते हूँ। दूसरे दर्ज पर मस्लिस-राजपृत आते हैं। 
तीसरे दर्जे पर वे जातियाँ हें, जो हिन्दुओं से मुसलमान हुई हें, परन्तु मसलूमान 
होने के कारण पाक समझी जाती हैं। इन जातियों में जुलाहा, दर्जो, कसाई, नाई, 
कुजड़ा, मिरासी, कुम्हार, मनिहार, धनिया, फ़कौर, घोबी ओर गड्ढी गिने जाते 
हैं। चौथ दर्जे पर नापाक जातियाँ हें जिनमें भंगी गिने जाते हें। अपने को जो 
ऊँचा समझते हे उनमें भी एक-दूसरे से ऊपर-नोचे के दर्जे माने जाते हेँ। उदा- 
हरणाथं, सम्यद शेल को बेटी ले सकता है परन्तु शेख का सय्यद को बेटी से व्याह 
ब्जित है। 

(ख) हिन्दू सामाजिक-रचना पर इस्लामी प्रभाव--जिस प्रकार मुसल- 
सानों की सामाजिक-रचना पर हिन्दू-प्रभाव के कारण मुसलमानों में स्तरीकरण' 
(597200200 ) की प्रक्रिया का सूत्रपात हुआ, उसी प्रकार हिन्दुओं को 
सामाजिक-रचना पर सुसलूसानी-प्रभाव भी पड़ा। इस प्रभाव के रूप थे--पर्दा, 
बाल-विवाह, दास-प्रथा तथा अन्य साम्राजिक-ध्यवहार । 

(7) पर्दे की प्रथा--पर्दे का वर्णन कहीं-कहों भारतीय-साहित्य में पाया 
जाता है, परन्तु यह शरू-आरू में राज-घरानों तक सीमित था। असूयम्पद्या 
राजदारा:---हस प्रकार का उल्लेख मिलता है, परन्तु इसका सम्भवतः यह अर्थ 
था कि मुसलमानों का सम्पर्क क्योंकि बड़े-बड़े घरानों से हुआ था इसलिए शरू- 
शुरू में उन्हीं ने मुसलमानों से पर्दे की प्रथा को लिया। धीरे-धीरे मुसलमानों के 
प्रभाव के कारण पर्दा स्ंव्यापी हो गया और हर शरीफ़ हिन्दू-स्त्री पर्दा करने 
रूगो। सम्भवतः मुसलमानों से अपनो रक्षा करने का यह सरलू तथा सर्वोसम 
उपाय था जो मुसलमानों ते ही हिन्दुओं को दिया। बेदिक-काल में पर्दा नहीं था। 

(7) बारू-विवाह की प्रथा--आाल-विवाह भी भारत की प्रथा नहीं थी, 
सुसलूमानी-यग में ही इस प्रथा का भो श्रीगणेश हुआ। इसका कारण यह प्रतीत 
होता है कि इस्लाम में विधाहिता स्त्री के साथ जियाह करने का निवेध है, इसलिए 
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अपनी कन्याओं का अपहरण न हो इसलिए हिन्दू छोटी हो आय की अपनी कन्याओं 
का विवाह करने लूगें। मसलमानों के सम्पक के कारण हिन्दुओं ने बाल-विवाह 
को प्रथा को जन्म दिया। 

(77) दास-प्रथा--मुसलूमान दास रखते थे, वे इस प्रथा को अरब से इस 
देश में लाये थे, आते हुए अनेक दासों को अपने साथ लाये थे, उनको खरीद- 
फ़रोख्त भी करते थे। यहाँ आकर इस देश के लोगों को भी उन्होंने गुलाम बनाया । 
मुसलमानों की इस प्रथा को कुछ हिन्दुओं ने भी ग्रहण किया । 

(९) सामाजिक-व्यवहार--हिन्दुओं के जीवन में जहाँ मसलमानों की 
अन क प्रयाओं का प्रभाव पड़ा, वहाँ उनके रहन-सहन का भी प्रभाव कम नहीं हुआ । 
हिन्दुओं ने विवाह के समय मुसलमानों को तरह सेहरा बांधना श्रू किया। 
मसलमानों की ईजाद को हुई बालशाही, शकरपारा, कला कन्द, गुलाब जामन, 
बरफ़ी, हलवा आदि हिन्दुओं को रस देने लगीं। अचकन, चड़ीदार पायजामा 
हिन्दुओं ने मसलूमानों से लिया । 

६- साहित्यिक-क्षेत्र में हिन्दू-मस्लिम संस्कृतियों का पारस्परिक-प्रभाव 

(क) उदूं का निर्माण--हिन्दुओं तथा मसलमानों के सम्पर्क से साहित्यिक- 
क्षेत्र में उर्द -भाषा का निर्माण हुआ। हिन्दों तथा उर्दू का झगड़ा चला करता है। 
कोई कहता है हिन्दी पहले थी, बाद को हिन्दी में अरबो तथा परशियन शब्दों के 
प्रयोग से उर्द, बनी, कोई कहता है उर्द, पहले थी, बाद को उसमें से अरबी तथा 
पशियन शब्दों को निकाल देने और उनकी जगह संस्कृत शब्द भर देने से हिन्दी 
बनी । जो-कुछ भी था, यह तो स्पष्ट है कि आजकल की-सो उर्द, पहले नहों थी । 
कोई समय था जब संस्कृत इस देश की भाषा थी, राजा को तथा प्रजा को, राजा-प्रजा 
दोनों संस्कृत बोलते थे। बाद को संस्कृत का अपज्ञंश प्राकृत-भाषा चलो । उस 
समय संस्कृत उच्च-वर्ग को भाषा थी, प्राकृत जन-साधारण को भाषा थी । 
बुद्ध ने अपने प्रवचन प्राकृत में हो कहे, इसलिए कहे क्योंकि बह जन-साधारण 
के हृदय तक पहुँचना चाहता था। अशोक ने भी अपने शिल्ालेखों में प्राकृत का 
प्रयोग किया। संस्कृत के नाटकों में उच्च-वर्ग के लोग संस्कृत में बोलते हे, साधारण 
तथा निम्न वर्ग के रोग प्राकृत में बोलते हैं। इस प्राकृत से ही जन-साधारण की 
अनेक भाषाओं का निर्माण हुआ, उनमें से एक हिन्दी थी जिसका निर्माण आठवों 
सदी में शुरू हो गया। क्‍योंकि तब अरबी तथा फ़ारसी के शब्द नहों थे, इसलिए 
स्वभावतः मुसलमानों के इस देश में आने से पहले जन-साधारण को भाषा संस्कृत 
प्रधान हिन्दी थी, इसमें कोई सन्देह नहीं हो सकता । आरहवों सदी के आस-पास 
जब मसलरूमान इस वेश में आक्रमण-पर-आक्रमण करने के आद यहाँ बस गये, तब 
उन्होंने राज-भाषा के तौर पर अरबी-फ़ारसो का इस्तेसाल शुरू किया, परन्तु 
वहाँ के लोगों के साथ वे सम्पर्क कंसे स्थापित करते ? थे लोग बिल्ली में आ बसे 
थे, इसलिए दिल्‍ली तथा आगरे के आस-पास की भाषा को उन्होंने अपनाया । 
मेरठ तथा यम॒ना पार के रोहतक, हिसार आदि प्रदेशों को 'कुर' कहा गया है, 
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और इन प्रदेशों की भाषा को 'कोरवी' कहते हें। आजकल की खड़ो बोली ही 
यह 'कौरवो' भाषा थी। हिन्द की होन के कारण मुसलमानों न इसे हिन्दी का 
नाम विया। इस भाषा में स्वाभाविक तौर पर संस्कृत के शब्द थे, इन शब्दों के 
स्थान में अरबो-फ़ारसी के शब्द इस्तेमाल करना मुसलमानों के लिए आसान था। 
उन्होंने व्याकरण तो वही रखा जो दिल्ली तथा आगरे के आस-पास की 'कौरवी' 
बोली का था, जहाँ तक दाब्दों का सम्बन्ध था, संस्कृत के दाब्दों के स्थान में अरबी 
फ़ारसी के शब्दों का प्रयोग शरू कर दिया। इस प्रकार इस भाषा को समझना 
हिन्दू तथा मुसलमान दोनों के लिए आसान हो गया। लइ३करों में बोली जाने के 
कारण इसी भाषा का नाम 'उर्द रखा गया। इससे यह तो स्पष्ट है कि शुरू को 
भाषा हिन्दी थो, बाद को हिन्दी में अरबो-फ़ारसी के शब्दों की कलम लगा देने से 
हिन्दी ही उर्द बन गई। हिन्दी हिन्दुओं की भाषा थी, अरबो-फ़ारसी मुसलमानों 
की भाषा थो, हिन्दुओं तथा मुसलमानों को भाषा तथा साहित्य के एक स्तर पर 
लाने के लिए उद उत्पन्न हुई। एक तरह से उर्द ने हिन्दुओं तथा मुसलमानों को 
एक धरातल पर हराकर खड़ा कर दिया। अब जो लोग उर्द में से अरबी-फ़ारसी 
के शब्द निकाल कर उसमें संस्कृत के शब्द भरना चाहते हें, वे उर्द_ के उत्पन्न होने 
से पहले अपने देश में जो भाषा चल रही थी, उसी का पुनरुज्जीवन कर रहे हूँ। 
(ख) हिन्दी भाषा के मुसलमान लेखक--क्ष्योंकि मुसलमानों के समय 
में हिन्दी से उर्दू बन रही थी, अभी बनो नहीं थी, इसलिए उस काल के लेखकों 
'तथा कवियों को उर्दूं का लेखक तथा कवि कहने के स्थान में हिन्दी का लेखक तथा 
'कवि कहना अधिक उपयकत होगा। अरबो-फ़ारसी में लिखने वालों को बात दूसरी 
है। वे तो लिखते हो विदेशी भाषा में थे, ऐसी भाषा में जो हिन्दुस्तान की भाषा 
नहीं थो। परन्तु जो लोग हिन्दी में, या यों कहिये कि उर्द, में लिखते थे, वे हिन्दु- 
स्‍्तान की भाषा में लिखते थे, उस भाषा में लिखते थे जिसे हिन्दू तया मुसलमान 
दोनों समझ सकें। इस प्रकार के अनेक मुसरूमान लेखक हुए जिन्होंने इस देश की 
भाषा--हिन्दी या उर्वू--में पाण्डित्य प्राप्त किया। ऐसे लेखकों में अमीर खुसरो 
का नाम मुख्य है। उस समय हिन्दो में दो बोलियां प्रमुख थीं--ब्रज-भाषा तथा 
खड़ी बोली। ब्रज-भाषा व॒न्दावन के आस-पास की बोलो थी। इसका पद में 
प्रयोग होता था। खड़ी बोली दिल्‍ली तथा आगरे के आस-पास को बोलो थी। 
इसका गद्य तथा पद्च दोनों में प्रयोग किया गया। खड़ी बोली का गद्य तथा एच 
में प्रयोग करने वाले पहले व्यक्ति अमीर खुसरो थे इसलिए इन्हें खड़ो बोली की 
हिन्दी तथा उर्द का प्रवर्तक माना जाता है। असीर खुसरों के अलावा जायसो, 
रहोम, आरूम तथा अकबर भी हिन्दी के मुसलमान कवि कहे जाते हूं । 

._() अमीर खुसरो--अमीर खुसरो तेरहवीं सदी के उत्तराधं में हुए । 
ये अफ़गान सुरतान अलाउह्ीन खिलजी (१२९५-१३२६) और कुतुबदीन 
सुजआरकशाह (१३१६) के समकालीन थे। य पशियन भाषा के अग्राध विद्वान थे 
और उस भाषा में इन्होंने अनेक ग्रन्थ लिखे । उनके अतिरिक्त भारत के जन- 
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साधारण के साथ सम्पर्क स्थापित करने के लिए अमीर खुसरो ने कौरवी-भाषा 
जिसे खड़ी बोली कहते हें, जो दिल्‍ली, मेरठ तथा आगरे के आस-पास को भाषा 
थी, उसमें, ओर साथ हो ब्रज-भाषा में अनेक कविताएं लिखीं। ख़सरो ने बच्चों, 
स्त्रियों तथा आम जनता के लिए हिन्दी को पहेलियाँ भी बनाईं। उदाहरणार्थ, 
'अरथ तो इसका बझेगा, मुंह देखो तो सूझषेगा'--यह खुसरो की पहेली है। 

(7) मलिक मुहम्मद जायसी--सोलह॒वोीं सदो में हिन्दी में लिखने वाले 
प्रसिद्ध लेखक मलिक मुहम्मद जायसी हुए। ये साहित्य में जायसी' नाम से प्रसिद्ध 
हैं। इन्होंने पदमावत-नामक एक महा-काव्य हिन्दी में लिखा । 

(7) प्रब्दुरहीम खानखाना या रहीम--हुमायूं को मृत्यु १५५६ में हुई 
ओर उसके बाद उसका पुत्र अकबर मग़ल-साम्राज्य का बादशाह बना। अकबर 
के समय जो प्रसिद्ध साहित्यिक हुए उनमें अब्दुरंहीम खानख्ाना का नाम सर्वे- 
प्रसिद्ध है। ये बराम खां के पुत्र थे, और अकबर के समय के अमीर-उमराओं में 
से एक थे। इनका प्रसिद्ध नाम 'रहीम' है। इन्होंने हिन्दी में अनेक दोहे लिखे । 
ये जहाँ अरबी, फ़ारसी के विद्वान थे वहाँ संस्कृत के भी अगाध पंडित थे। तुलसी- 
दास जो भी अकबर के सम-कालीन थे और रहीम तथा तुलसोदास का आपस में 
वोहों में पत्र-ब्यकहार हुआ करता था। गंग कवि अकबर के दरबार के अनेक 
कवियों में से अन्यतम थे और उनके एक हिन्दी-छप्पय से प्रसन्न हो कर रहीम ने उन्हें 
छत्तोस लाख रुपए दे डाले थ। 

(7ए) आलम--अकबर के समय हिन्दी-कविता ने विशेष स्थान प्राप्त 
कर लिया था। अकबर हिन्दी का संरक्षक था। अकबर के नाम से कई कवित्त 
आज तक चले आ रहे हूं जिन्हें साहि अकब्बर' का बनाया हुआ कहा जाता है । 
अकबर के समकालीन ए क मुसलमान साहित्यकार आलम हुए। इन्होंने माधवानल 
काम कंदला' नामक प्रेम-कहानी दोहों ओर चोपाइयों में लिखी थी। 

७. वास्तु-कला के क्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम संस्कृतियों का 

पारस्परिक-प्र भाव 

प्राचीन-संस्क्ृत में वास्तु' का अर्थ हे--घर' या 'भवन'। वेद में वास्तो- 
श्पति' घर के स्वामी के अर्थ में प्रयक्त होता है। भवन-निर्माण की कला को वास्तु- 
कला' (/707८८77८) कहते हे । भिन्न-भिन्न संस्कृतियों की वास्तु-कला 
भिन्न-भिन्न है। मुसलमान जब भारत में आये तब तक वे अरब, सिश्र, ईरान 
आदि में अपने सा स्रज्य स्थापित कर चके थे और इन सब देशों की मिश्चित संस्कृतियों 
के द्वारा अपनो एक विशेष प्रकार को वास्तु-कला का विकास कर चुके थे। इधर 
भरत में भी सदियों से अपनी विशेष प्रकार को वास्तु-कला का प्रादुर्भाव हो चुका 
था। उत्तर तथा दक्षिण भारत में बड़े-बड़े विशाल मन्दिर बन चुके थे। उत्तर- 
'भारत के मन्दिरों की तुलना में दक्षिण के मन्दिर तो इतने विशाल थे कि उनके 
सामने उत्तर-भारत के मन्दिर कहीं टिक ही नहीं सकते थे। मुसलमान तथा 
हिन्दू जब परस्पर सम्पर्क में आये, तब इन दोनों को भिन्न-भिन्न वास्तु-कला का 
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टाकरा हुआ, ओर इस टाकरें में एक मिश्चित, वर्ण-संकरी वास्तु-कला ने जन्म लिया 
जिसमे हिन्दू वास्तु-कला पर भुस्लिम-प्रभाव पड़ा और मुस्लिम वास्तु-कला 
पर हिन्दू-प्रभाव पड़ा । 

(क) मुस्लिम वास्तु-कला पर हिन्दू-प्रभाव--मस्लिम वास्तु-कला पर 
जहाँ अन्य देशों को वास्तु-कला का प्रभाव पड़ा, वहाँ हिन्दू-प्रभाव भी पड़ा। 
इस प्रभाव के निम्न प्रमाण हैं :-- 

(४) महमूद गज़नबी की ग़ज़नी में वास्तु-कृतियों पर हिन्दू-प्रभाव--९९७ 
ईस्वी में महम्‌द ग़जनी का सुरतान बना। वह जब भारत की लूट मचा कर यहाँ 
से अतुल घन-सम्पत्ति लेकर ग़श्ञनी लौटा तो अपने साथ यहां से हज्ञारों शिल्पियों 
को भी लेता गया। ग़ज़नो जाकर उसने वहां बड़ो-बड़ी इमारतें बनवाईं, इस 
घन-सम्पत्ति को उन इमारतों पर खर्च किया और इन शिल्पियों का इन इमारतों 
के बनवाने में उपयोग किया। इसमें तो सन्देह नहीं कि इन शिल्पियों ने मुस्लिस- 
शिल्पियों के साथ मिल कर वहाँ को इमारतों को बनाया होगा, परन्तु इसमें भो 
सन्देह नहीं कि उस्होंने अपनी शिल्प-कला का पुट उन इमारतों में अवश्य दिया 
हीगा। इसलिए जब भारत में तुकं और अफ़गान शासक आये, तो वे ग़ज़नो 
में भारतीय शिल्पियों के सम्पर्क के कारण वहाँ को वास्तु-कला में जो परिवत्तन 
आ चुका था उससे परिचित थे और उन्हें यहाँ आकर हिन्दू वास्तु-कला को अपनो 
इमारतों में स्थान देने में कोई हिचकिचाहट नहीं हुई । 

() कुतुब॒दीन एबक के समय की वास्तु-कृतियों पर हिन्दू-प्रभाव-- 
१२०६ में कुतुब॒ह्दीन दिल्‍ली का सुरृतान बना। उसने बिल्ली के पास महरोली 
में कुतुब सोनार ओर कुतुब सस्जिद बनवाई। कुतुब मस्जिद को दीवारों पर अभी 
तक हिन्दू-मतियाँ बनी हुई हैं। कुतुब की सोनार पर विशवज्ञों के कथनानसार 
हिन्दू छाप है जिसका कारण यह बतलाया जाता है कि इसके निर्माण में २७ हिल्दू- 
मन्दिरों के अवशेष प्रयकत हुए । 

(7) जौनपुर के सुलतानों द्वारा निभित अताला मस्जिद पर हिन्दू- 
प्रभाव--विल्ली के शासकों को तुलना में प्रान्तीय सुलताम साहित्य, ज्ञान तथा कला 
के क्षेत्र में अधिक दिलचस्पो रखते थे। दिल्ली के सुलतान तो राज्य-दाक्ति विस्तृत 
करने में लूगे हुए थे, प्रान्तोय सुरूतान दूसरी दिज्ञाओं में भी प्रयत्नशोल थे । 
उन्हों में से एक जोनपुर के शरकी सुरूतान थे। चोदह॒वीं सदी के अन्तिम भाग में 
जौनपुर के शरकी सुरूतान इब्राहीस ने अताला की मस्जिद बनवाई। इस मस्जिद 
पर हिन्दू-प्रभाव स्पष्ट तोर पर दिखाई देता है, यहाँ तक कि अन्य सस्जिदों पर तो 
ऊँची मोनार होतो हे, इसमें सीनार तक नहीं हैं। इस सस्जिद को हिन्दू-भन्दिर 
का दूसरा रुप कहा जा सकता है। 

(९) बंगाल के मुस्लिम सुलतानों की वास्तु-कृतियों पर हिन्दू-प्रभाव-- 
जौनपुर को तरह बंगाल के मुस्लिम-सुलतानों को मस्जिदों, उनके सकबरों और 
भवनों पर भी हिन्दू वास्तु-कला की छाप दिलाई देती है। ' 
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(५) गुजरात के सुलतानों की वास्तु-कृतियों पर हिंन्दू-प्रभाव--गजरात 
के सुलतान तक्षक क्षत्रिय थे। पहले ये हिन्दू थे, फिर मुसलमान हो गये थे। 
इन्होंने गुजरात में जो मस्जिदें और मकबरे बनवाये वे उन शिल्पियों द्वारा बनवाये 
जिन्होंने जेन मन्दिरों का निर्माण किया था। अहमदाबाद नगर को स्थापना 
सुलतान अहमद शाह (१४११-१४४१) ने की। उसने अपने राज्य में महल और 
मस्जिद बनवाई जिनमें हिन्दू-शेली को प्रधानता दो। मस्जिदों का निर्माण तो 
पुराने टटे हुए जेन तथा हिन्दू मन्दिरों पर किया। इसका परिणाम यह हुआ कि इन 
मस्जिदों में कुछ हिस्सा हिन्दू-नोलो का जेसे-का-तेसा बना रहा। 

(४) दक्षिण के बहमनी राज्य के मुस्लिम-शासकों की वास्तु-कृतियों पर 
हिन्दू-प्रभाव--दक्षिण भारत के बहमनो राज्य को वास्तु-कला पर हिन्दू वास्तु- 
कला की छाप स्पष्ट है और कई लोगों का कहना हे कि वहाँ की मल्जिदें हिन्दुओं 
के मन्दविरों के ही रूपान्तर हूं । 

(ख) हिन्दू वास्तुकला पर मुस्लिम प्रभाव--मुसलमानों को वास्तु- 
कला पर हिन्दू-प्रभाव हुआ, ओर हिन्दुओं को वास्तु-कला पर मुस्लिम-प्रभाव नहीं 
हुआ--एसी बात नहीं है। मुसलमानों को म/स्जदों पर गुम्बद होते हें, इन गम्बदों 
को हिन्दुओं ने मन्दिरों पर बनाना शुरू किया। यही कारण है कि उत्तर-भारत में 
जितने मन्दिर बनते हें उनके ऊपर मस्जिदों सरीखा गुम्बद पाया जाता है। 
मन्दिरों के अतिरिक्त अन्य इमारतों की रचना में भो म॒स्लिम-प्रभाव पड़ा । 
असलमान चापों और डाटों का भवन-निर्माण में प्रयोग करते थ, बड़े-बड़े कमरे 
उनकी भवन-निर्माण कला की एक विशेषता थो। हिन्दुओं ने भी चापों, डाटों का 
अयोग शुरू किया और बड़े-बड़े भवन भी बनाने श्रू किये। 

हिन्दुओं तथा मुसलमानों के परस्पर-सम्पर्क से जिस वास्तु-कला का 
अप्यत्यान हुआ उसे सर जान साल ने इन्डो-सासेंनिक-कला' (]700- 
$दा०९॥0 क्राणग०टांपा6८) का नास दिया है। मसलमानों के द्वारा भारत में 
जम्वद, मोनार, डाट, चाप, मेहराब का इस्तेमाल शुरू हुआ। पहले भवन खम्भों के 
आधार पर खड़े होते थें, अब मेहराब के द्वारा बड़-बड़े भवनों का निर्माण शरू हुआ। 

८. चित्र-कला के क्षेत्र में हिन्दू-मुस्लिम संस्कृतियों का 
पारस्परिक-प्रभाव 

(क) मुग़ल-शेली--मुग़ल-काल में हिन्दू-मुस्लिस चित्र-कलाओं के समन्वय 
की प्रक्रिया प्रारम्भ हुई। हुमायूं को जब शेरशाह ने परास्त कर दिया तब वह भाग 
कर पश्िया जला गया। वहाँ विजहाद नामक एक महान चित्रकार था। उसने 
चित्र-कला की एक नवीन शेली का शरोगणेश किया था। इस शलों में पशियन, 
बौद्ध आदि चित्र-शलियों के सर्वोत्कृष्ट तत्त्वों का समन्वय था। यह ईरानो-इलो 
थी। विजहाद को चित्र-कला का हुमायूं पर बड़ा प्रभाव पड़ा । जब वह हिन्दुस्तान 
सौटा तब बिजहाद की होली के अनुयायी दो चित्रकारों को अपने साथ लेता आया। 
इमके नाम थे--संयद अलो तबरीज्ञो तथा ख्वाजा अव्वुस्समद । ये दोनों चित्रकार 


७०२ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


भारत में स्थिर रूप से बस गय और राज-दरबार में अन्य हिन्दू चित्रकारों के सम्पर्क 
में आये। हुमायूं के बाद अकबर ने अपने संरक्षण में हिन्दू-मुस्लिस चित्रकला के 
समन्वय को बहुत प्रोत्साहित किया। उसने हिन्दू-मुस्लिस चित्र-कला के समन्वय को 
शिक्षा देने के लिए एक शिक्षणालय खोला। पशिया से जो दो चित्रकार आये थे 
उनके तथा हिन्दू चित्रकारों के सहयोग से अकबर के समय जिस नवीन शेलोी ने 
जन्म लिया उसे मुग़ल-शंलो' कहा जाता है। 'मुग़ल-शेलो' क्या थो ? यह ईरानी" 
तथा हिन्दी शलो का समन्वय थी। इस शेलो में महाभारत आदि पुरानो गाथाओं 
अथवा पुराने धर्म-कथानकों के स्थान में उसे अधि क जीवित बनाने के लिए वास्तविक 
युद्ों, साधारण मनुष्यों, पश्ञ-पक्षी-फ्ल-पत्तों का चित्रण किया जाने लगा। इस 
य॒ग के प्रमुख चित्रकार अब्दुस्समद, सय्यद अलो तबरीज्ञो, फ़रँंख बेग, दसवन्त, 
बसावन, सांवलदास, ताराचन्द ओर जगन्नाथ थे। बसे तो अकबर के दरबार में 
सौ चित्रकार थे जिनमें से सत्रह अत्यन्त प्रसिद्ध थे, इन सत्रह में से भी तेरह हिन्दू 
थे। अबुल फ़जल इन हिन्दू चित्रकारों के विषय में लिखता है कि संसार का कोई 
चित्रकार भी इनका मुकाबिला नहीं कर सकता । 

(ख) राजपूताना तथा काँगड़ा या पहाड़ी शैली--अकबर के बाद जहांगीर 
ने भी इस हिन्दू-मस्लिम समन्वयात्मक चित्र-कला को प्रोत्साहन दिया, परन्तु 
उसके बाद शाहजहाँ का ध्यान इधर नहीं गया। शाहजहाँ के समय राजाश्रय न 
मिलने के कारण चित्रकार राजपुताने के भिन्न-भिन्न राजाओं तथा पहाड़ी प्रदेशों 
के राजाओं के आश्रय में जाने लगे। राजपृताने के राजाओं के आश्रय में जाने से 
'राजपुताना-शेली' ने जन्म लिया। इस शलो में राधा-कृष्ण, नल-दमयन्तो, महा- 
भारत के कथानक चित्रित किये जाने लूगे। मुसलमान चित्रकारों ने भो ऐसे चित्र 
बनाये। पहाड़ी-प्रदेशों के राजाओं के प्रश्नय से 'पहाड़ी-शेली' ने जन्म लिया। 
यह शलो पंजाब के कांगड़ा नामक पहाड़ी जिले में पायी जाती है, यह राजस्थानों 
से ही मिलतो-जुरूतो है, इसका नाम 'कांगड़ा-होलो' पड़ा। इस काल से चित्र-कला 
की मुग़ल-देली का ह्वास होने रलूगा। इस प्रकार ये सब शलियाँ हिन्दू-मुस्लिम 
सम्पर्क का परिणाम थीं। 

९. संगीत-कला के क्षेत्र में हिन्दू-मस्लिम संस्कृतियों का 

पारस्परिक-प्रभाव 

मुसलमान लोग चित्र और संगीत दोनों के शत्रु रहे हें। चित्र-कला के तो 
इसलिए क्योंकि इस्लाम में मत्ति-पूजा एक शिक है, अपराध है। वे मत्तियों के 
भंजक रहे हे। चित्र-कला क्योंकि मृत्ति-पूजा को सहायक है, इसलिए मत्तियों के 
भंजन के साथ जित्र-कला का भंजन भी जड़ा हुआ है। ईरानी सम्यता तथा भारत के 
सम्पक् से इन्हें चित्र-कला से प्रेम हुआ । चित्र-कला की तरह संगीत भी तो भावना- 
प्रधान हे। भावना का इस्लाम के साथ समन्वय कठिनता से होता हे। फिर भी 
जब इस्लाम का ईरात से सम्पर्क हुआ, ओर ईरान के सूफ़ो-सम्प्रदाय को इस्लाम ने 
प्रभावित किया, तब संगीत के प्रति भी इस्लाम का रख बदलरा। सूफ़ी छोग 


हिन्दू तथा मुस्लिम संस्थाओं का पारस्परिक प्रभाव ७०३ 


भक्ति-सम्प्रदाय के थे और अपने धर्म में संगीत का प्रचर मात्रा में प्रयोग करते थे। 
इस संगोत का रूप 'कव्वाली' और 'ख़याल' की शक्ल में था। मसलमान अपने 
मकबरों में 'कव्वाली' और ख़याल'--इन संगीतों का प्रयोग करते थे। भारत में 
आने पर इनके इन संगोतों को भारत के संगोताचारयों नं भी अपना लिया और देश 
में जगह-जगह 'कव्वाली' और ख़याल' गाये जाने लगे। अफ़गान युग में 'खयाल' 
को प्रोत्साहन जौनपुर के इब्राहीम शाह (१४०९-१४३७) और हुसन शाह 
(१४५७-१४७६ )--इन शरको सुलतानों से मिला। इमब्राहीम शाह के समय में 
बहाढुर मलिक नाम के एक संगीत-प्रेमी ने एक बड़े संगीत-सम्मेलन का आयोजन 
किया। संगीत-सम्मेलन सें देश के बड़े-बड़े संगीताचायं इकट्ठे हुए और उन्होंने 
'संगीत-शिरोमणि'-प्रन्थ को रचना की। मग़ल-यग में तो संगीत की तरफ़ म॒ग़रू 
बादश्ाहों का विशेष ध्यान गया। हुमाय हर सोमवार तथा ब॒धवार को संगीतज्ञों 
को एकत्रित करके उनके गाने सुनता था। अबुल फ़ज्ल ने लिखा है कि अकबर के 
दरबार में ३६ संगीताचाय थे। चित्र-कला तथा संगीत के विरोधी इस्लाम के 
बादशाहों को भारत के सम्पर्क ने ही संगीत-प्रेमी बनाया। 

भारत के वाद्य-यंत्रों में रबाब, सरोद, दिलरुबा और ताऊस--ये बाद्य- 
यंत्र या तो मुसलमानों के लाये हुए हैं, या इन भारतीय वाद्य-यंत्रों को मुसलमानों ने 
ये नाम दिये हें। कहते हें, अमोर खुसरो ने भारतीय वीणा से सितार तथा भारतीय 
म॒दंग से तबले का आविष्कार किया। 

१०. भारत की संस्कृति 'सामासिक' तथा “विशेष ' दोनों हूँ 

भारत की संस्कृति की दो विशेषताएं रही हें। जब कभो कोई निर्बल 
संसक्ृति इस देश में आयो है तब इसने उसे ऐसा पचा लिया है कि उसका नामो- 
निश्ञान नहीं बचा, उसका आत्मसात्‌-करण' (/5आगआ|४007) हो गया है, 
संस्कृति की परिभाषा में उसका यहाँ की संस्कृति में संस्कतोी करण (23 0०ए॥09- 
00०7॥) हो गया है। उदाहरणाथं, मुसलमानों के आने से पहले इस देझ्ष में 
शक आये, हण आये, परन्तु वे यहीं पच गये । इस संस्कृति को दूसरों विशेषता यह 
रही है कि जब कभी कोई प्रबल संस्कृति इस देश में आयी है तब इसने दोधारा चाल 
चली है। एक चाल से तो इसने अपनी रक्षा के लिए अपनी किलेबन्दी की है, 
परन्तु इस किलेबन्दी से विरोधी-तत्त्व बहुत प्रबल न हो जाय, इस दृष्टि से इसने 
कुछ अपने को बदला है, कुछ दूसरे को बदला है। भारत के साथ म्स्लिम-संस्कृति 
का सम्पर्क इस बात का उदाहरण है। जब मुसलमान इस देश में आये तब एक 
जीवित-जागृत, सजीव संस्कृति को लेकर आये। एक तो बे विजेता थे, दूसरे 
उनकी संस्कृति भी सबल थी, उसकी विचार-धारा में जीवनी शक्ति थो। इस 
सजीव-संस्कृति के आक्रमण से अपनी रक्षा करने के लिए इस देश की संस्कृति ने 
दो काम किये। एक काम तो अपने को हर तरह से सजग करते का था। इस समय 
जाति-प्रथा को मज़बत किया गया। आक्रान्ताओं को यवन तथा म्लेच्छ कहा 
गया। जो इन्हें छ भी लेता वह पतित समझा जाता था। यह विसंस्कृतीकरण' 


७०४ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


((णा0ए३-(णांप्राथा07 ) की प्रक्रिया थो। 'विसंस्कृतीकरण' की प्रक्रिया 
से हिन्दू-संस्कृति का पृथक्‌-स्वरूप बना रहा, यह आक़रान्ताओं की संस्कृति में 
घुल-मिल जाने के स्थान में उसके सामने डट कर, मुकाबिला करने के लिए 
खड़ी हो गई। दूसरा काम कुछ लेता, कुछ देना--इस प्रकार विरोधी-तत््व को 
कुछ कमज्ञोर बनाने का था। अगर मुकाबिला हो किया जाता, विदेशी मुस्लिम- 
संस्कृति के विरुद्ध जिहाद ही बना रहता, तो कट॒ता के बढ़ जाने और अपनी संस्कृति 
के नष्ट हो जाने की भी सम्भावना थो। इस सम्भावना को दूर करने के लिए 
इस देश को संस्कृति ने आदान-अ्रदान का रास्ता भी पकड़ा। इसी को हम इस 
अध्याय के प्रारम्भ में व्यवस्थीकरण' (/000777004200॥) की प्रक्रिया 
कह आये हैं। 

हमने देखा कि किस प्रकार हर क्षेत्र में--धम, सामाजिक-व्यवहार, साहित्य, 
वास्तु-कला, चित्र-कला, संगीत--सभो क्षेत्रों में हिन्दू-मस्लिम संस्कृतियों 
का मेल हुआ, विरोधी-तस्वों के होते हुए भी उनमें समन्वय स्थापित करने का 
प्रथत्त किया गया। इस समन्वय के कारण हो हिन्दू-संस्कृति को सामासिक- 
संस्कृति' ((07070भ6 ८पप्रा०८) कहा जाता है। ध्यान रखने की बात 
यह है कि हिन्दू-संस्कृति अपनी सहिष्णता के कारण सामासिक तो है ही, हर 
संस्कृति के तत््व्कों अपने भोतर खपा लेतो है, परन्तु अपने को यह नष्ट नहीं होने 
देती, सनातन-काल से चलो आ रही और सनातन-काल के लिए आगे मुंह किये 
खली जा रहो है। इसका यही कारण है कि यह संस्कृति किन्‍्हों विशेष तत्त्वों 
को लेकर बनो है, ऐसे तत्त्व जो प्राणबान हें, सजोव हूँ, जो दब-दब कर भी उभर 
आते हूँ, नष्ट नहीं होने पाते। 


३४५ 


पश्चिम का भारतीय-समाज पर प्रभाव 


(जाए 07 पक्त७ एशाढडा 0 पर््ता&र 500ए0श') 


१. हिन्दू, मुस्लिम तथा पाइचात्य संस्कृति का टाकरा 
(क) हिन्दू तथा मुस्लिम संस्कृति का सम्पर्क--मुस्लिम-काल में हिन्दू- 
संस्कृति एक तरफ़ अपने को कुछ-कुछ बदल रहो थी, “्यवस्थीकरण' 
(4:०0०0770040ा ) की प्रक्रिप्रा सेएक सामासिक-संस्कृति' ((077[00806 
०प्राएा८) को जन्म दे रही थो, दूसरी तरफ़ अपनी स्वतंत्र-पत्ता बनाये रखने 
के लिए इसमें 'बिसंस्कृतीकरण” ((079-०पॉपा॥707) की प्रक्रिया भी 
चलती जाती थी। एक तरफ़ मुसलमानों के सम्पर्क के कारण धर्म, साहित्य, कला 
में परिवत्तंन आ रहा था, दूसरी तरफ़ सुसत॒लधानों को अस्पृक्य तथा स्लेच्छ भी 
कहा जा रहा था। इधर मुसलमानों ने भी अपनी पहले को-सो जिहाद की मनो- 
बत्ति बदल दी थी, और यह जानते हुए भी कि हिन्दू शासित होने पर भी अपने 
को सुसलतान शासकों से सांस्कृतिक क्षेत्र में ऊंचा समझते हूं उन्होंने अपने को इस 
देश के अनुकूल बना लिया था। अकबर के समय से सामासिक-संस्क्ृति' को जो 
धारा वेग से प्रवाहित हुई थी वह औरंगज्ञेब के काल में रुक गई और उसने फिर से 
इस्लामी कट्टरता का परिचय विया । उसने धरम, चित्र-कला, संगीत आदि सभो क्षेत्रों 
में फिर उसी पुरानी इस्लामी नीति को अपनाया जिसके अनुसार मन्दिर तोड़े गये 
थे, चित्र-कला और संगीत को इस्लाम का शत्रु कहा गया था, का फ़िरों को ज़बदंस्ती 
मुसलमान बनाना सज्ञह॒ब का अंग समझा गया था। ओरंगजेब की नोति ने फिर से 
उस “व्यवस्थीकरण' की प्रक्रिषा को रोक दिया जो अबतक चली आ रही थी, और 
“बिसंस्कृती करण को प्रक्रिया को बल दे दिया। औरंगज्ञब को नीति से 'विसंस्कृती- 
करण ' की प्रक्रिया ने जो रूप धारण किया उसका परिणाम यह हुआ कि इस समय जो 
सन्‍्त-महात्मा धाभिक-दक्षेत्र में हिन्दू-संस्कृति को समेटे हुए उसको रक्षा में तल्‍लीन थे, 
वे बरबस राजनीति के क्षेत्र में आ खड़े हुए । उत्तरी-भारत में सिक्ख-गरुओं 
के चेलों ने धर्म का चोग़ा उतार कर इस्लामी तलवार का टाकरा लेना शुरू किया, 
वक्षिणी-भारत में समर्थ गुरु रामदास के शिष्य शिवाजी ने हिन्दू-धर्म को रक्षा के 
लिए रणजंडी का रूप धारण कर लिया। भारत के इतिहास का कुछ ऐसा रूप था 
जब पदिचम के देशों का ध्यान भारत को तरफ़ गया । 
(ख) हिन्दू तथा पाएचात्य संस्कृति का सम्पर्क--अंग्रेज् जब भारत में 
आये तब मुस्लिस तथा हिन्दू संस्कृति में विसंस्कृतीकरण' की प्रक्रिया का प्रारम्भ 
४५ 
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हो चुका था, और हिन्दू अपनो संस्कृति को फिर से सम्भालने में लगे हुए थे। 
होना तो यह चाहिए था कि इस समय अंग्रेजों के एक तीसरी ही संस्कृति को लाने के 
कारण हिन्दू-संस्कृति अपनी रक्षा के लिए और अधिक सन्नद्ध हो जाती, तोब् हो 
उठती, परन्तु ऐसा कुछ हुआ नहीं। मुसलमान यहाँ बस गये थे, समय-समय पर 
तलवार के ज्ञोर पर भी अपने धर्म को रोपते रहे, छः सो साल तक ज्ञासन करते रहे, 
परन्तु इतना सब-कुछ होने पर भी हिन्दू-संस्कृति सिर ऊंचा किये खड़ी रही। 
अंग्रेज यहाँ बसे नहीं, धर्म-परिवर्सन के लिए उन्होंने कभी तलवार हाथ में नहीं लो, 
परन्तु जो सिर कभी इस्लामी संस्कृति के सम्मुख नहीं झका वह पादइचात्य-संस्कृति 
के सम्भख झक गया। इसका क्‍या कारण है ? 

इसका कारण यह है कि मुसलमानों की संस्कृति यद्यपि सजोव थी, हिन्दुओं 
से भिन्न थी, तो भो वह हिन्दू-संस्कृति के टक्षकरर की नहीं थी। भारत को संस्कृति 
अरब की इस संस्कृति से सदियों पुरानी थी, अनेक उतराव-चढ़ाव देख चुकी थी । 
दोनों संस्कृतियों का आधार धर्म था और धारमिक-क्षेत्र में हिन्दू अपने को किसी से 
नीचा नहीं समझ सकते थे। अंग्रेजों के साथ पश्चिम से जो संस्कृति आयी उसका 
आधार धर्म नहीं था, उसका आधार हिन्दू तथा मस्लिम संस्कृति से सर्वथा भिन्न 
था। पादइचात्य-संस्कृति का आधार क्‍या था? इसका आधार था पश्चिम में 
हो रही विचार-स्वातंत्रय को क्रांति, धारमिक-क्रांति, ओद्योगिक-क्रांति, तथा राज- 
नेतिक-क्रांति। अंग्रेज जब भारत में आये तब वे अपनो संस्कृति के धासिक- 
आधार को छोड़ चुके थे, उनको संस्कृति के नये आधार बन चुके थे--विचार- 
स्वातंत्रय, धामिक-स्वातंत्रय, राजनंतिक-स्वातंत््य तथा ओऔद्योगिक-विकास । 
संसार के लिए ये बिलकुल नये आधार थे और इन,आधारों को लेकर जब हिन्दू तथा 
इस्लामो संस्कृतियों के साथ पाइचात्य-संस्कृति का इस देश में टाकरा हुआ तब 
पाइचात्य-संस्कृति के सामने इन दोनों संस्कृतियों ने अपने हथियार रख दिये । 
पाइचात्य-संस्कृति के नये आधारों को लाने वाली इन चारों क्रांतियों पर कुछ विचार 
कर लेना ठीक रहेगा । 

२. पादचात्य-संल्कृति सें नये आधार लाने वाली क्रांतियाँ 

अंग्रेश जब भारत में आये तब पद्चिचम के देशों में महान क्रान्तियाँ और 
परिवत्तन हो चके थे। उन परिवतंनों के रंग में रंगे हुए अंग्रेज इस देश में आये। 
दे क्रान्तियाँ और परिवर्तन क्‍या थे ? 

(क) पुनर्जागरण का युग (826 रण रिशाका55४॥08)--पुरोप के 
इतिहास का सध्य-कारू अन्धकार-युग' कहलाता है। इस समय घर्म का ही बोल- 
बाला था और धर्म हो वहाँ की सामाजिक तथा राजनंतिक रचना का आधार था। 
१५वीं तथा १६वों शताब्दी में गुरोप को विचार-धारा ने पलटा खाया। इस 
समय कॉर्पान कस (१४७६-१५४३ ) ने सूर्थ को विश्व का केन्द्र सिद्ध किया, गेलि- 
लियो (१५६४-१६४२) ने दूर-वीक्षण यंत्र का आविष्कार किया। इसी प्रकार 
अन्य भी अमे क नयी बातों का पता चला जिससे अब तक चले आ रहे ईसाइयत पर 
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आश्वित धार्मिक विचारों का खंडन हो गया। अब तक धर्म ने मनध्य को स्वतंत्र- 
विचार करने की प्रक्रिया को जकड़ रखा था, इस यग में य रोप में नयी चेतना जागी 
और मनुष्य ने धर्म की रुढ़ियों से स्वतंत्र होकर विचार करना शरू किया। 

(ख) धार्मिक-सुधारणा का यूग (886 ० २९णग॥4707॥ )--यरोप 
के पुनर्जागरण के युग का धर्म के क्षेत्र पर भी प्रभाव हुआ। ज॑से कट्टर हिन्दू-धर्म के 
विरुद्ध अपन देश में उदार-विचारों के धर्म चले हें वेसे ही यरोप में कट्टर ईसाइयत 
के खिलाफ़ प्रतिक्रिया हुई और धर्मान्धता का जोश कुछ ढीला पड़ा । इस प्रतिक्रिया 
के परिणामस्वरूप रोमन कथोलिक धर्म के विरोध में ईसाइयत में हो प्रोटेस्टेन्ट 
धर्म की नींव पड़ी । पुनर्जागरण के यग का धर्म के क्षेत्र में पह परिणाम तो नहों हो 
सकता था कि लोग ईसाइयत को हो छोड़ बेठते, परन्तु इतना परिणाम ज़रूर 
हुआ कि जनता ने उस कट्टरता को छोड़ दिया जो अब तक चली आती थी। 

(ग) व्यावसायिक-क्रान्ति का यग (586 ० 70प्रशांध २९४०पए४०॥) 
“--पुनर्जागरण तथा धारमिक-सुधार का नतीजा यह हुआ कि लोग स्वतंत्र-विचार 
को महत्त्व देने लगे। १८वीं शताढदो में स्वतंत्र-विच्ञार की इस प्रक्रिया से अनेक 
आविष्कार हुए। १७६४ में जेम्स हरग्रीव नामक एक अंग्रेज़ कारोगर ने एक 
चरख का निर्माण किया जिससे एक के स्थान में आठ-दस सुत इकटठे काते जा 
सकते थे। १७६८ में रिचड आकंराइट एक अन्य कारोगर ने ऐसे बेलनों का निर्माण 
किया जो हाथ से चलन के स्थान में यन्त्र से चलते थे और जिनसे ज्यादा काम लिया 
जा सकता था। धीरे-धीरे स्टीम ऐंजिन बने, रेल-गाड़ियाँ बनीं, और औद्योगिक 
क्रांति ने यरोप की काया पलट दी। इस समय यरोप में सामन्‍्तवाद समाप्त होने 
लगा, पूंजीवाद पंदा होने लगा, धनो-मज़दूर को श्रेणियाँ बनने लगीं, व्यक्तिवाद 
जन्म लेने लगा। व्यावसायिक-क्रांति पहले-पहल इंग्लण्ड मं शरू हुई, परन्तु बाद 
को इसने सारे यरोप को प्रभावित कर दिया। 

(घ) राजनंतिक-क्रान्ति का युग (288 ण 70॥0व/ २०ए०ए।०॥) 
“-स्वतंत्र-विचार ने जिस व्यावसाथिक-क्रांति को जन्म दिया उससे युरोप 
की सदियों से सोई हुई जनता जाग उठी। अबतक वह भेड़-बकरियों की तरह 
लाठी से हाँकी जा रही थी, अब वह ठिठक कर खड़ी हो गई, मानवता की 
पुकार ने उसे चौकन्ना कर दिया। अभी तक तो वह यही समझतो थी कि राजा के 
प्रताप से सब-कुछ चल रहा है, या पादरी-पुरोहित ही संसार के चक्र को चला रहे 
हैं, अब उसे समझ पड़ गया कि वास्तविक-सत्ता राजा या पुरोहित के हाथ में नहीं 
है, जनता के हाथ में है। पुनर्जागरण, आ्िक-सुधार, व्यावसायिक-क्रांति-- 
हत सब का परिणाम राजनंतिक-क्रांति के रूप में हुआ ओर हर देश की सरकार 
बदलने ऊूगी, राजा-महाराजाओं, पादरी-पुरोहितों की जगह जनता के शासन का 
पग आ गया, अठारहवों शताब्दी में फ्रांस को राज्य-कांति हुई। राज्य-कांति 
पहले-पहल फ्रांस में श॒रू हुई, परन्तु बाद को इसने सारे य्‌ रोप को प्रभावित कर 
विया। यरोप में लोक-तंत्र और जन-सतता का यग आ गया। 
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जब अंग्रेज भारत में आये तब उपरोक्त क्रांतियों के कारण यु रोप को भूमि 
में समानता, स्वतंत्रता, उदारता, तकंबाद, पूंजीवाद, व्यक्तिवाद, प्रजातंत्र, उद्योगी- 
करण तया नगरीकरण को हवाएं बहने लगी थीं, और यद्यपि इस देश में इन 
विचारों का प्रचार करना उनका उद्देश्य नहीं था, तो भी जब वे यहाँ आये तब 
उन द्वारा प्रचारित अंग्रेज्ञी-शिक्षा से ये विचार अपने-आप इस देश को विचार- 
धारा को प्रभावित करने लगे। जिन नये आधारों को लेकर नवोन पाइचात्य- 
संस्कृति का जन्म हुआ था वें अंग्रेज़ी-राज के कारण भारत को बिना किसो कश्स- 
कश के प्राप्त हो गये, और इन नवीन पाइचात्य-आधारों ने भारत के सामाजिक, 
आथिक, साहित्यिक, नंतिक--सभी क्षेत्रों को प्रभावित किया। भारत में अंग्रेज 
किस प्रकार आये और क्‍यों उन्हें इस देश में अंग्रेज्ञी-शिक्षा के प्रचारित करन की 
आवश्यकता हुई ? 
३. अंग्रेज्ञों का भारत में आगसन 

कभी बहुत प्राचीन-काल में भारत का पश्चिम से व्यापार होता था। इसके 
बाद जब य्‌ रोप तथा भारत के बीच म॒स्लिस-सा स्र/ज्य का उदय हुआ तब पश्चिम 
तथा भारत का सम्बन्ध टूट गया, परन्तु हिन्दुस्तान सोने की चिड़िया है--यह 
भावना य रोप में बनो रही । यद्यपि यूरोप को भारत को भौगोलिक-स्थिति का ज्ञान 
न रहा, तो भी समय-समय पर वहाँ के लोगों में भारत का पता लगाने को जिज्ञासा 
उठती रही । इसी जिज्ञासा के फल-स्वरूप १४९२ में स्पेन का कोलम्बस भारत का 
पता लगाने निकला, परन्तु वह अमरीका जा निकला और उसो को वह भारत' 
समझता रहा। १४९८ में पुत्तंगाल का वास्को-डी-गामा अपने बेड़े को लेकर 
सचमच भारत आ पहुँचा। और २७-२८ मई को उसका बेड़ा कालीकट के 
किनारे आ लगा। इस के बाद भारत का रास्ता यूरोप के देशों के लिए खल गया 
और पोत्तुंगीज्, डच, फ्रेंच, अंग्रेज सब इस देश के साथ व्यापारिक-सम्बन्ध स्थापित 
करने के लिए एक-से-एक आगे बढ़ने ऊूुगे। हमारी. संस्कृति पर क्योंकि अंग्रेजों 
का ही प्रभाव पड़ा, इसलिए हम उन्हीं की चर्चा करंगे। 

१६०० ईस्वी में इंग्लेण्ड में ईस्ट इण्डिया कम्पनी की स्थापना हुईै। इसका 
उद्देश्य भारत के साथ व्यापार करना था। १६०८ में जहाँगीर ने इस कम्पनी को 
सूरत में तम्बाक्‌ का गोदाम बनाने को आज्ञा दे दी और इसो लिए तम्बाकू का नाम 
'सुरती पड़ गया। बंगाल के एक सूअंदार ने किसी अंग्रेज डाक्टर से इलाज कराया 
या। वह ठोक हो गया। इनाम में १६५१ में उसने अंग्रेजों को हुगली में कोठी 
बनाने को आज्ञा दे दी। १६७९ में औरंगजेब ने अंग्रेज़ों को हुगली नदी में जहाज 
चलाने की आज्ञा दी। ओरंगज्ेब को मृत्यु के बाद इस देश को हुकूमत को लड़- 
खड़ाता देख कर अंग्रेजों में व्यापार-लिप्सा के अतिरिक्त राज्य-लिप्सा भी उत्पन्न 
हुई। अबतक वे व्यापार को दृष्टि से यहाँ थे, अब उन्हें राज-ससा को भी अपने 
हाथ में लेने के सपने आने रूगे। अब बाकायदा कम्पनी ने फ़ोजें रखनी शरू की । 
१७५७ में पलासी को लड़ाई हुई जिसम अंग्रेजों को घाक सब पर बेठ गई। १७५७ 
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से १८५७ तक कम्पनी का अखण्ड राज रहा। १८५७ में कम्पनों के कारनामों से 
देश में विद्रोह हुआ, गदर मचा और उसके बाद कम्पनो को भारी मआविज्ञा देकर 
कम्पनो से ब्रिटिश-सरकार ने हिन्दुस्तान का राज अपने हाथ में ले लिया। जो 
रकम कम्पनी को दो गई वह भारत पर कर्ज़ा दिखा दिया गया। १८५७ से 
१९४७ तक अंग्रेज़ी हुकूमत रही, उसके बाद देश स्वतंत्र हो गया । 

ईस्ट इण्डिया कम्पनी तथा ब्रिटिश-सर कार का उद्देश्य व्यापार करना था। 
हिन्दुस्तान में कच्चा माल मिलता था, इसे ले जाकर, पक्का माल बनाकर फिर वे 
इसे यहीं पर लाकर बेचते थे। हिन्दुस्तान उनके लिए कच्चे माल की खान और 
पक्के माल को मंडी थो। व्यापार के इस सिलसिले में वे राजा बन बेठे । राजा 
बन कर वे यहाँ शासन-व्यवस्था कं ते चलाते ? अंप्रेज़ मुसलमानों को तरह यहाँ बस 
तो गये नहीं थे। उनकी भाषा भिन्न थी, वेश-भूवा भिन्न थो, सब-कुछ भिन्न था। 
जब तक अंप्रेज्ञों तथा हिन्दुस्तानियों के बीच दो-भाषियं न तेथार होते तब तक 
अंग्रेजों का काम कंसे चलता ? वे सोधे तो हुकूमत कर नहीं सकते थे, इसलिए 
ऐसे लोगों की ज्ञरूरत थी जो अंग्रेज्ञों की तरफ़ से, अंग्रेज्ञों के वफादार हो कर, 
हिन्दुस्तानी रहते हुए अंग्रेज्ञ बनकर हुकूमत चलाते। एसे व्यक्ति कहाँ से आते ? 
एसों को पेदा करने के लिए एक ही उपाय था, और वह यह था कि यहाँ इस प्रकार 
के शिक्षणालय खोले जायें जिनमें अंग्रेज़ी भाषा की शिक्षा दी जाय, जिनम॑ शिक्षा 
पाये हुए व्यक्तियों द्वारा शासन-सूत्र को चलाया जाय । 

४. भारत में आंग्ल-शिक्षा का सूत्रषात तथा उसका प्रभाव 

(क) संस्कृत तथा अरबी की शिक्षाओं का प्रारंभ--ईस्ट इण्डिया कम्पनों 
का सुर्य उद्देइय व्यापार करना था, व्यापार करते-करते वह राज-काज करने 
लगी। १७८० में कम्पनी-सरकार ने यह निश्चय किया कि भारत में अंग्रेज़ी कानून 
के स्थान में भारतोय-कानन जारी किया जाय। हिन्दू-कानून केवल संस्कृत जानने 
वाले पण्डित तथा मुस्लिम-कानून केवल अरबी जानने वाले मौलवी जान सकते थे, 
अतः आवश्यक हो गया कि संस्कृत के पण्डित और अरबी के मौलवी तेथार किये 
जायें । इसी उद्देश्य से १७८१ में वारन हेस्टिग्स ने मौलवी पेदा करने के लिए 
'कलरूकत्ता मदरसा' और १७९१ में बनारस के रेज्ञीडेंट जोनाथन डंकन ने पण्डित 
पैदा करने के लिए “बनारस संस्कृत कालेज' की स्थापना की । 

(ख) अंग्रेज़ी-शिक्षा का प्रारंम--१८१३ में ईस्ट-इण्डिया कम्पनी का 
भारत में व्यापार करने का चार्टर (आज्ञा-पत्र) ब्रिटिश पालियामेंट द्वारा 
बदला गया। सर चाल्सं ग्रांट के, जो कम्पनी के डायरेक्टरों में से थे, विशेष प्रयत्न 
से आज्ञा-पत्र बदलते समय यह धारा भी बढ़ा दो गई कि अन्य ख़र्थों के बाद बचो 
हुई रकम में से १ लाख रुपया प्रतिवर्व भारतीय साहित्य के पुनरुद्धार, भारतोय 
विद्वानों के प्रोत्ताहन तथा विज्ञानों की उन्नति के लिए लगाया जाय। दस वष 
तक इस रुपये का कोई उपयोग नहीं किया गया। १८२३ में एक कमेटी बना दो 
गई, जिसने 'संस्कृत' तथा अरबी' में पुस्तकें छपवाना शुरू किया और संस्कृत 
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तथा अरबी को प्रोत्साहन देने के लिए 'कलकत्ता-संस्कृत-कालेज', 'आगरा-कालेज' 
तथा दिल्ली-कालेज' की स्थापना की । इस कमेटी में यह झगड़ा उठ खड़ा हुआ 
कि संस्कृत' तथा अरबो' को पुस्तक छपवाना ठोक है या नहीं, इससे धन का 
दुरुपयोग तो नहीं हो रहा ? इस झगड़े का कमेटी कुछ फ़ंसछा न कर सकी। 
कमेटी में दो दल बने रहे। एक दल संस्कृत' तथा अरबो' का पक्षपातो था, दूसरा 
दर अंग्रेज़ी -शिक्षा देने का पक्षपाती था। यह झगड़ा चल ही रहा था कि १८३४ 
में लाई मे काले गवन र-जनरल बें टिक को कार्य-कारिणी समिति के सदस्य बन कर 
आये, और २ फ़रवरी १८३५ को उन्होंने अपनो रिपोर्ट लिख कर इस झगड़ का 
निपटारा कर दिया। लाड़ मेकाले ने लिखा कि हमें एसे व्यक्ति उत्पन्न करने 
है, जो शरोर से भारतोय हों, परन्तु रहन-सहन, वेद-भषा, बोल-चाल, विचार 
आदि में अंग्रेज हों, तभी हमारा राज चल सकता है। इस प्रकार अंग्रेज्ञी-शिक्षा 
की नींव डाल दी गई ओर आज शिक्षा के क्षेत्र में जो स्थिति दिखलाई देतो है 
उसका सृत्रपात हुआ। 

(ग) अंग्रेज़ी-शिक्षा का प्रभाव--किसी देश को आमूल-चल बदलना हो, 
तो उसके शिक्षणालयों को अपने ढंग पर ढालना शुरू कर देना इसका सर्वोत्तम 
उपाय है। जाज के युवक कल के समाज को बनाते हैं । आज के युवकों में जो विचार 
शिक्षा द्वारा रोप विये जायेंगे उन्हीं विचारों का कल का समाज बनेगा। इस दृष्टि 
से मंकाले ने एक बहुत दूरदरशिता का काम किया। जो काम मुसलमानों को 
तलवार न कर सकी वह अंग्रेजों ने बिना पत्ता हिलाये कर दिया। १८४४ में 
लार्ड हाडिज ने यह तय कर विया कि उच्च नौकरियां अंग्रेज़ी पढ़ें.लिखों को हो 
मिलेंगी। एसा निर्णय करना अंग्रेजों के लिए आवश्यक भी था क्योंकि इसके बिना 
उनका शासन इस देश में नहीं चल सकता था। इसका परिणाम यह हुआ कि आंरल- 
शिक्षा प्राप्त करने के लिए एक-दूसरे से होड़ होने लगी और सारे देश का ध्यान 
आग्ल-शिक्षा प्राप्त करने को तरफ़ लूग गया क्योंकि इसी प्रकार उनकी आजोवबिका 
को समस्या हल हो सकती थी। कुछ तो अंप्रेज्ञों के शासक होने की वजह से, ओर 
कुछ आंग्ल-शिक्ष। प्राप्त कर लेने के बाद नौकरी मिल जाने की वजह से इस देश में 
लोगों ने अपनी संस्कृति को छोड़ना शरू किया, संस्कृतीकरण (80८एप३४०॥ ) 
को प्रक्रिया शरू हो गई। यह प्रक्रिया उस प्रक्रिया से भिन्न थी जो मुसलमानों के 
समय शुरू हुई थी। मुसलमान तो यहाँ बस गये थे, कुछ यहाँ का उन्होंने लिया और 
कुछ अपना दिया था। उनकी संस्कृति भी बहुत बलवतो नहीं थी। उनके 
यहाँ रहते सांसकृृतिक-व्यवस्थीकरण' ((प्रांप्रा॥ं 30०००॥770028707) को 
प्रक्रिया जारी रही, परन्तु अंग्रेश यहाँ बसने के लिए तेघार नहीं थे, इसलिए वे तो 
अपने को क्या बदलते । उनको संस्कृति भो म्‌स्लिम-संस्कृति से अधिक बलूवतो थी, 
धर्म पर आधारित न हो कर पूरी, सोलह आना भौतिक थी। इस भोतिक-संस्कृति 
को चकाचोंध ने नव-यवकों को इतना मोह लिया कि वे अपनो संस्कृति को सर्वथा 
हेय समझने लगे, पाइ्चात्य-संस्कृति के उपासक होने लगे। इस 'संस्कृतोकरण' 
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(0 ००ग्रॉपरा&707) की प्रतिक्रिया भो हुई। लोग पदचात्य-संस्कृति के 
विरुद्ध भी उठ खड़े हुए, 'विसंस्कृतीकरण' ((णा0३-०ए्रॉणशआा०णा) 
चला। उसका वर्णन हम आगे करेंगे, परन्तु यहाँ हमें यह देखना है कि आंग्ल- 
भाषा, आंग्ल-शिक्षा प्राप्त करने का भारतोय-समाज पर, हिन्दुओं तथा मसलमानों 
पर क्या प्रभाव पड़ा ? 
आग्ल-शिक्षा प्राप्त करने वाले यवकों को नौकरियां तो मिलती हो थीं, 
परन्तु जब उन्होंन अंग्रेज्ञो के ग्रन्थ पढ़ना शरू किया, तो उन्हें यह भी पता चला कि 
पावचात्य-देज्षों में किस प्रकार पुनर्जागरण' (र८)०558706) का युग आया, 
इस जागरण के युग में विज्ञान का अभ्युदय हुआ, भिन्न-भिन्न आविष्कार हुए, मनष्य 
ने अथंहोन प्राचोन रूढ़ियों तथा प्रथाओं को छिन्न-भिन्न कर दिया; किस प्रकार 
वहाँ धामिक-सुधारणा' (॥२८६077900॥ ) का युग आया, इस घामिक-सुधार 
के युग में पादरी-पुरोहितों को बेड़ी को वहाँ के लोगों ने तोड़ दिया, धर्म के 
क्षेत्र में वे स्वतंत्र हो कर विचार करने लगे; किस प्रकार वहां नवीन आविष्कारों के 
कारण ओद्योगिक-क्रांति' (700%778 'रि०ए०ंप/ं०) हुई, इस क्रांति 
के परिणामस्वरूप वहाँ सामन्त-पद्धति का, जो हमारी ज़मींदारी-प्रथा का 
ही दूसरा रूप थी, नाश हुआ; किस प्रकार वहाँ 'राजनेतिक-क्रांति' (?0॥6थ॥ 
7२९५०४॥४०॥ ) हुई, इंग्लेण्ड में राजा के अधिकार पालियामेंट को प्राप्त हुए, 
फ्रांस में स्वतंत्रता, समानता तथा बन्धृता का नारा शहर-शहर और गली-गली में 
गूंज उठा। आंग्ल-शिक्षा से जहाँ इस देश के युवक शरीर से भारतीय लेकिन विचारों 
से अंग्रेज होने लगे, वहाँ उनमें अपने देश की दह्ञा बदलने की भावना भो जाग 
उठी। उनके सामने इं ग्लंण्ड का मध्य-युग का इतिहास भी था, वत्तंमान-युग का 
इतिहास भो था। इंग्लेण्ड को मध्य-यग में जो अवस्था थी वहो अंग्रेजों के इस देश 
में आन पर भारत की अवस्था थी। इस देश के युवक आंग्ल-शिक्षा प्राप्त कर रहे 
थे, कुछ अंद में ये अंग्रेज्ञी पढ़े-लिखे हिन्दुस्तानी अंग्रेज होते जाते थे, उनमें अपनो 
संस्कृति तथा सभ्यता के प्रति घुणा उत्पन्न होती जाती थी, परन्तु साथ ही उनमें 
से अनेक के हृदय में हिन्दुस्तान को इस मध्य-युग के अन्धकार में से निकालने को 
भावना भी जड़ पकड़ती जाती थी । इस आग्ल-शिक्षा का परिणाम यह हुआ कि 
भारत को आर्थिक, राजनेतिक, सामाजिक तया धार्मिक रचना पर पश्चिम के नवीन 
विचारों का प्रभाव पड़ते लगा ओर उनमें परिवर्तन आने लूगा। हम आगे इन्हीं 
प्रभावों तथा परिवत्ततों पर प्रकाश डालेंगे। 
७५: पश्चिम के सम्पर्क का भारत की आर्थिक-रचना पर प्रभाव 
(क) कृषि तथा कुटीरोदयोग की अर्थ-व्यवस्था--अंग्रे़ों ने भारत में 
जो-कुछ किया, अपने भले के लिए किया, अपने बणिज-व्यापार को बढ़ाने के लिए 
किया। अपना भला करते-करते हिन्दुस्तान का भरा भो हो गया--इसम उनका 
कोई दोष नहीं, वे तो इस देश का अपने देश की समृद्धि के लिए पूरा-पूरा उपयोग 
करना चाहते थे। उन्होंने अंग्रेज्ो-शिक्षा इस देश के भले के लिए नहीं जारी को 
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थी, अपने कारोबार चलाने के लिए, बाबू उत्पन्न करने के लिए जारी की थी, 
परन्तु अंग्रेजों शिक्षा प्राप्त करने वाला यह वर्ग अंग्रेज़ों इतिहास पढ़ कर अपने देश 
को बात भो सोचने लगा। आर्थिक-क्षेत्र में भो अंग्रेज़ यहाँ बड़े-बड़े उद्योग- 
धंधे नहीं चलाना चाहते थे, भारत में 'उद्योगीकरण' की प्रक्रिया तो अंग्रेजों के 
सम्पर्क के कारण शुरू हो गई। अंप्रेज़ न आते तो शायद यह प्रक्रिया पहले शुरू 
हो जाती। जापान ने ५० वर्षों में अपने देश का उद्योगीकरण कर लिया, वहाँ 
कोई अंप्रेज़ नहीं गये थे। अंग्रेज जब भारत में आये तब देश कृषि-प्रधान था, कृषि 
के साथ यहाँ घर-घर में महीन कपड़ा बना जाता था, इस कपड़े को इंग्लेण्ड तक में 
भारो माँग थी। अंग्रेज़ यह चाहते थे कि भारत कृषि-प्रधान वेश ही बना रहे, 
यहाँ जूट, कपास पैदा हों, इन्हें सस्ते दामों में खरीद कर वे इंग्लेण्ड भेजें, वहाँ के 
लिवरपुल तथा लंकाशायर को मिलों में कपड़ा बने, और उसे महंगे दामों में वे 
उसे इस देश में बेच कर पंसा पेदा करें। यही कारण है कि अंग्रेज्ञों की इस नीति के 
कारण आज तक भारत कृषि-प्रधान देश हो बना हुआ है, अभी इसका उद्योगीकरण 
नहीं हुआ। महात्मा गांधी भी भारत को कृषि-प्रधान देश ही देखना चाहते थे, परन्तु 
वे यहाँ के गाँवों को आत्म-निर्भर बनाना चाहते थे, अंग्रेज उन्हें कृषि-प्रधान मात्र 
रहन देना चाहते थे, इसके साथ उसको आत्म-निर्भरता को मिटा देना चाहते थे। 
कृषि के अतिरिक्त यहाँ लघ॒ु-उद्योग थे, यहाँ के कुटी रोद्योगों में बने महीन कपड़ों 
पर पश्चिम के लोग फ़िदा थं। इतका अंग्रेज्ञों के व्यापार पर प्रभाव पड़ता था, 
इसलिए उन्होंने इन उद्योगों को नः्ट करने के सब उपाय किये और भरसक प्रयत्न 
किया कि भारत अंग्रेज्ञों के लिए कछ्चा माल पेदा करने वारा केवरू कृषि-प्रधान 
देश बना रहे । 

(ख) उद्योगीकरण की अर्थ-व्यवस्था-- अंग्रेजों का भरसक प्रयत्न यह रहा 
कि भारत का उद्योगोकरण न हो, अगर हो जाता है तो उनके माल को खपत 
किस मंडो में होगी ? परन्तु परिस्थितियाँ ऐसी बन गईं कि उन्हें विवश होकर 
इस देश का उद्योगीकरण करना पड़ा। १९१४-१८ के विश्व-पुद्ध में भूमध्य- 
सागर पर अंग्रेज्ञों के बृुइ्मनों का कब्जा था, इसलिए अंग्रेज़ी जहाज अपना माल 
लेकर इस देश में नहीं आसकते थे। इधर टकी भी जमनी के साथ था और ईराक, 
सीरिया आवि के देश युद्ध के मेदान बने हुए ये। इधर अंग्रेज़ी फ़ौज्ें लड़ाई में जूझ 
रही थों। इनको साल कहाँ से भेजा जाता ? एसो हालत में विवश होकर 
अंग्रेजों को भारत में व्यावसाथिक-कारखाने खोलने बालों को प्रोत्साहन देना 
पड़ा। . प्रथम विदव-युद्ध के बाद से परिस्थितियों-वद्य भारत का उद्योगीकरण 
प्रारम्भ हुआ ओर यहाँ को अ्थं-व्यवस्था ने नया रूप धारण किया । जो द्याव- 
सायिक-कांति इंगलंण्ड में १८वीं शतद्दी में हुई, उसका अपने देश में २०वीं शताब्दी 
के प्रारम्भ में इस देश के अंग्रेज़ों के सम्पर्क में आने के कारण सुत्रपात हुआ। 

(ग) पूँजीपति तथा मज़दूर नामक श्रेणी-विभाग' का प्रारम्भ--भारत में 
उद्योगीकरण के परिणामस्वरूप कंलूकता, अम्बई, अहसदाबाद, सत्रास आदि 
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बड़े-बड़े शहरों में मिलें खड़ो होने लूगीं, इन मिलों में भारत के गाँवों से मज़दूरों 
के समह-के-सम्‌ ह काम करने के लिए आने लूगे। मिल-मालिक मिलों से अन्धाधन्ध 
रुपया कमाने लगे, पजोपति को एक श्रेणी पेदा हो गई; इसी तरह मिलों में काम 
करने वाले मज़दूरों को भी एक दूसरो श्रेणो बन गई । भारत में अब तक जाति- 
व्यवस्था थो, उत्तका आधार सामाजिक था। वह व्यवस्था तो बनी रही, उसके 
साथ एक नई व्यवस्था उत्पन्न हो गई--श्रेणो-व्यवस्था--इसका आधार आर्थिक 
था। पूंजोवादो-युग में जाति-व्यवस्था का स्थान शन: शर्न: श्रेणी-व्यवस्था ले लेती 
है। वही प्रक्रिया अपने देश में शुरू हो गई । श्रेणो-व्यवस्था में श्रमी-संघ बनते हें; 
मिलों में हड़ताल होती हे, मज्ञद्र-मालिक के झगड़े होते हें, इन झगड़ों को निपटाने 
के लिए कानून बनते हें--यह सब-कुछ यहाँ हुआ और हो रहा है। 

(घ) समाजवाद तथा साम्यवाद का आन्दोलन--जिस देश में उद्योगी- 
करण होता है उसमें मज़दूरों को आपस में मिलन-जलने का अवसर बहुत मिलने 
लगता है। वे अपनी तथा पजीपति को आर्थिक-विषमता पर विचार-विनिमय 
करने लगते हें। इस आर्थिक-विषमता को कौन बर्दाइत कर सकता है? इस 
विवमता को दूर करने के आन्दोलन प्रारम्भ हो जाते हें । ये आन्दोलन जबतक 
अहिसा तथा शान्ति के उपायों तक सीमित रहते हैं, तब तक इन्हें समाजवाद' 
($00०ं2॥५ग॥) कहा जाता है, जब इनका लक्ष्य उत्पादन के साधनों पर 
जञबदं॑स्ती कब्जा करके मज़दूर-राज स्थापित करना हो जाता है तब इसे साम्यवाद' 
((०॥्ाए्रांआ ) कहते हू । औद्योगिक-क्रान्ति के ये दो नतोजे युरोप 
में हुए। अंग्रेज्ञों के सम्पकं में आने तथा यहाँ भी उद्योगीकरण की प्रक्रिया के प्रारम्भ 
हो जाने के कारण यहाँ की अर्थं-व्यवस्था में भी समाजवाद तथा साम्यवाद का 
सूत्रपात हो गया। अब ये दोनों विचार-धाराएँ अपने देश में काफ़ो पनप चुकी हूं । 

(७) रेल, तार, डाक, बिजली की व्यवस्था--अंग्रेज्ञों ने अपनो सुविधा के 
लिए यातायात को व्यवस्था की थी, रेल, तार, डाक, बिजली का प्रबन्ध किया था । 
इस सब प्रबन्ध से उनके व्यापार तथा शासन को बहुत बल मिला। रेल से वे अपने 
माल को, और ज़रूरत पड़ने पर अपनी फ़ौज्ों को एक स्थान से दूसरे स्थान तक 
आसानी से पहुँचा सकते थे, तार-डाक से इस विज्ञाल देश के किसी भाग में भो बंठे 
हुए हर स्थान की हालत से वे परिचित रहते थे। इन सब का देश को आध्िक- 
व्यवस्था पर भी प्रभाव पड़ा और भारत में उद्योगीकरण की प्रक्रिया के प्रारम्भ 
होने पर बिजली से कारखाने चलने लगे, रेलों से व्यापार बढ़ा, डाक-तार से देश- 
विदेश के व्यापार को प्रोत्साहन सिला। इन सब का प्रभाव देश की आर्थिक- 
व्यवस्था पर पड़े बिना न रह सका। 

६. पश्चिम के सम्पक का भारत की राजनतिक-रचना पर प्रभाव 

(क) अंग्रेज़ों में राष्ट्रीयता, राष्ट्र तथा लोक-तन्त्र का विकास हो चुका 
था--जिन लोगों को भाषा एक है, धर्म एक है, ऐतिहासिक-परम्परा एक है, 
साहित्य, बिचार, प्रथाएं एक हें, एक शब्द में जिनकी संस्कृति' एक है, उनका एक 
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अलग राष्ट्र होना चाहिए। जिन लोगों की भाषा, धर्म, परम्परा, साहित्य, विचार, 
प्रथाएं, एक शब्द में जिन की संस्कृति भिन्न है, उनका पृथक राष्ट्र होना चाहिए । 
सभान-संस्कृति को भावना को राष्ट्रीयता' (४/0॥2॥9) कहा जाता है 
और एक-समान संस्कृति के लोगों में जब राजनंतिक-चेतना उत्पन्न हो जाती है, 
अपने को सांस्कृतिक-दृष्टि से हो नहीं, राजनंतिक-दृष्टि से भी उनमें एक-दूसरे को 
एक समझने को भावना पेदा हो जाती हे, तब 'राष्ट्र' (२४४४०॥ ) का भाव उत्पन्न 
हो जाता है। जब कोई समाज सजग तथा सजीव होता है तब उसमें पहले राष्ट्री- 
यता की भावना जागतो है ओर उसके बाद वह अपने को राजनंतिक-शक्ति के 
आधार पर एक राष्ट्र बनाने का प्रयत्न करता है। 
राजनंतिक-शक्ति के आधार पर अपने को एक राष्ट्र बनाने का क्‍या अर्थ 
है? इसका यह अथ है कि जो समाज अपने को राष्ट्र कहता है वह स्वतंत्र होना 
चाहिए, दूसरे किसी राष्ट्र के आधीन नहीं होना चाहिए। जब तक कोई समाज 
स्वतंत्र नहीं है तब तक वह राष्ट्र भी नहीं बना। यह सम्भव है कि किसी समाज में 
*राष्ट्रीयता' की भावना उत्पन्न हो जाय, परन्तु वह राष्ट्र न बन सके। राष्ट्रीयता' 
को भावना के उत्पन्न होते का परिणास 'राष्ट्र' का बनना होना चाहिए, परन्तु यह 
ज़रूरी नहीं कि 'राष्ट्रीयता' के उत्पन्न होते ही राष्ट्र! भो बन जाय। अंग्रेज्ञों के 
समय भारत में 'राष्ट्रीयता' को भावना उत्पन्न हो गई थी, परन्तु यह राष्ट्र' नहीं 
बना था। राष्ट्र तो यह १९४७ में स्वतंत्रता की प्राप्ति के बाद बना। राष्ट्रीयता' 
के लिए स्वतंत्रता आवश्यक नहों हे, 'राष्ट्र' के लिए स्वतंत्रता आवश्यक है। 
स्वतंत्रता के बिना कोई राष्ट्र राष्ट्र कहला ही नहीं सकता । 
सांस्कृतिक-एकता की चेतना उत्पन्न होने पर राष्ट्रीयता' आती है, राज- 
नतिक-ए कता को चेतना उत्पन्न होने पर वही राष्ट्रीयता राष्ट्र का रूप धारण 
कर लेतो है। जब तक राष्ट्रीयता' तथा राष्ट्र! की भावना नहीं पेदा होती तब- 
तक ए क देश दूसरे देश पर शासन करता है, और (किसी को महसूस भी नहीं होता कि 
उन पर दूसरा-कोई हुकूमत कर रहा है। दूसरेपन को भावना ही तब पेदा होती 
है जब किसी समाज में राष्ट्रीयता' को भावना जाग जातो है। जब राष्ट्रीयता' 
को भावना जाग जाती है, तब उस रराष्ट्रीयता' को दबाने वाले तत्त्व शत्रु समझे 
जाते हें, और उनके साथ संघर्ष छिड़ जाता है। 
अंग्रेश जब भारत में आये तब उनमें राष्ट्रीयता' की भावना मौजद थी, 
उनकी राष्ट्रीयता' एक राष्ट्र! का रूप भो धारण कर चुकी थी। इन दोनों बातों 
के साथ उनमें एक तीसरी बात भो थी। वे एक स्वतंत्र राष्ट्र के निवासी हो नहीं थे, 
उनके राष्ट्र में लोक-संत्र राज्य को स्थापना भी हो चुको थी। किसी देश का 
राष्ट्र! बन जाना एक बात है, राष्ट्र बन जाने के बाद उसमें लोक-तंत्र' ([9070- 
०7७0५ ) का होना दूसरी बात है। राष्ट्रीयता की जागृति के बाद जब देश 
स्वतंत्र होता है, तब वह राष्ट्र' कहरूता है, राष्ट्र! बनन के बाद जब राष्ट्ू का 
निर्माण जनता के हाथ में आ जाता है, राजा-महाराजाओं या डिक्टटरों के हाथ में 
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नहीं रहता, तब बह लोक-तंत्र' या जन-सत्ता' कहलाता है। अंग्रेज्ञों में राष्ट्रीयता' 
और 'राष्ट्र' की सत्ता ही नहीं यी, उनमें लोक-तंत्र' भी पेदा हो चका था। 
(ख) भारत में राष्ट्रीयता, राष्ट्र तथा छोक-तंत्र की भावना की जागृति-- 
सुसरूमानों के समय भारतीय-संस्कृति पर जो प्रहार हुआ था उसके दो परिणाम 
निकले थे। कुछ लोग तो ज्ञबदंस्ती मुसलमान बना लिये गये थे, उन लोगों ने तो 
अपनो संस्कृति को सर्वथा त्याग दिया था। परन्तु कोई शासक सदा के लिए 
जबदस्तो से शासन नहीं कर सकता, इसलिए कुछ काल के बाद हिन्दू तथा मुस्लिम 
संस्कृृतियों में परस्पर आदान-प्रदान, व्यवस्थीकरण' (/)000777082707 ) 
की प्रक्रिया प्रारम्भ हो गई । अंप्रेज्ञों के समय ज्ञबदं सती किसी को अपनो संस्कृति 
छोड़न के लिए बाधित नहीं किया गया। शिक्षा के माध्यम से यहाँ के लोग जिस 
पादचात्य-संस्कृति के सम्पर्क में आये उसका प्रभाव स्वयमेव उन पर इतना जबर्दस्त 
पड़ा कि अपने-आप वे अपने बाप-दादाओं की संस्कृति को घृणा की दृष्टि से देखने 
रूगे। उन्‍हें अपनी भाषा, वेष-भूषा, आचार-व्यवहार, प्रथा, रीति-रिवाज, 
परम्पराएं सब हेय दोखने लगों और व्यवस्थीकरण' (/000777004/07 ) 
को जगह 'संस्कृतीकरण' (००एपए्रा&00) की प्रक्रिया प्रारम्भ हो गई। 
हिन्दू अपने को हिन्दू कहते रहे, परन्तु हिन्दूपन को हर-एक बात से उन्हें नफ़रत 
होने लगो। एसी स्थिति में राष्ट्रीयता, राष्ट्र या लोक-तंत्र की भावना कहाँ तक 
रह सकती थी। जो काम मुसलमान ज़बदंस्ती और तलवार के ज्ञोर पर न कर सके 
वही काम अंग्रेज अपनो बलवती सभ्यता के द्वारा करते में सफल हो रहे थे। 
हिन्दू-संस्कृति की यह्‌ विशेषता है कि यह सदियों तक सोई रहती ह, परन्तु 
जब भी इस पर सीधा या टेढ़ा प्रहार होता है तब यह एकदम जागृत हो जाती है, 
और बचाव के उपाय निकाल लेती है। मुस्लिम-प्रहार के सामने इसने व्यवस्थो- 
करण' की प्रक्रिया हारा अपने को बचाया, अंग्रेज़ी-प्रहार उससे मोठा था परन्तु तेज 
था। इस समय इस सम्यता में “विसंस्कृतोकरण' ((०॥॥4-०एॉपएा४/0०॥) 
को प्रक्रिया प्रारम्भ हो गई। जहाँ हिन्दू-संस्कृति के नष्ट होने में पाइ्चात्य- 
'दशिक्षा कारण बन रही थी, वहाँ इसके बचाव में भी पाइचात्य-शिक्षा ने ही काम 
(किया। शिक्षित हिन्डुओं में एक ऐसा वर्ग उत्पन्न हो गया जिसने आंग्ल-साहित्य सं 
*राष्ट्रीयता', 'राष्ट्र', लोक-तंत्र' को बातें पढ़ कर हिन्दू-जाति को चोकन्ना करना 
शुरू किया। उन्होंने ख़तरे की घंटो बजाई और कहा कि हमें अपने को पाइचात्य- 
सम्यता के सामने मर-मिटने से बचाना होगा। पाश्चात्य-सम्यता के सम्पर्क से इन 
रोगों ने 'राष्ट्रीयता' का पाठ पढ़ा । पश्चिम के देशों ने अपने राष्ट्रों को स्वतंत्रता के 
छिए संप्राम किये थे, अपने देशों की रक्षा के लिए खून बहाया था, वहाँ की जनता न 
राजाओं के एकाधिकारों के विरुद्ध अपने को स्वतंत्रता को बलि-बेदी पर चढ़ाया 
था। मेज़िनों, गेरीबाल्डो के कथानकों को पढ़ कर इस देश के वासियों में वही 
स्वतंत्रता के विचार ज्ञोर क्यों न मारते। इस सब का परिणाम यह हुआ कि भारत 
की राष्ट्रीयता पाइचात्य-शिक्षा के प्रभाव से मरते-मरते पाइचात्य-शिक्षा के प्रभाव 
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से ही बच गई। पाइचात्य-शिक्षा के प्रभाव से जहाँ लोग अपने-आप अपने धर्म, 
अपनी संस्कृति को त्याग रहे थे वहाँ इसो शिक्षा के प्रभाव से इस देश को संस्कृति को 
बचाने वाले भी उठ खड़े हुए । 

(ग) १८८५ में इण्डियन नेशनल कांग्रेस की स्थापना--इस देश की 
राष्ट्रीयता को बचाने के लिए जो पहले-पहल संगठित, राजनतिक उद्योग हुआ 
उसका रूप १८८५ में “इंडियन नेशनल कांग्रेस' को स्थापना था। इस समय कांग्रेस 
में वही लोग शामिल थे जो अंग्रेजों के रंग में रंगे हुए थे, लच्छेदार अंग्रेज्ञी बोलते 
थे, अंग्रेज़ी वेश-भूषा में रहते थे, परन्तु भारत को राष्ट्रीयता को बचाना चाहते थ। 
ये लोग अंग्रेज्ञों के साथ खुल कर लड़ाई नहीं लड़ सकते थे। साल में एक बार किसी 
बड़े शहर में इकटठे होकर लेक्चरबाज़ो कर लेते थे, प्रस्ताव पास करते थे और 
फिर अपन घरों में आ बंठते थे। यह कहना संगत न होगा कि इन का देश की जनता 
पर कोई प्रभाव नहीं था। उस समय लोग इतना भी बहुत समझते थे। अंग्रेजों 
के विरुद्ध कोई बोल रहा है--यह बात जनता के लिए बहुत थी। वे सदियों से, 
मुस्लिम-काल से राज-दक्ति द्वारा इतने पीड़ित चले आ रहे थे कि सरकार के विरुद्ध 
जलसे करना उनके लिए चमत्कारी बात थो। परन्तु इतने से तो राज नहीं बदरू 
जाता। धीौरे-धौरे कांग्रेस में उप्र विचारों के लोग आने लगे। १९०७ में सूरत में 
कांग्रेस में दो दल हो गये । इनमें से एक दल जो अब तक लेक्चरबाज़ी करता 
तथा प्रस्ताव पास करता आ रहा था नरम-दल' कहलाने लगा, जो दल स्वतंत्रता- 
प्राप्ति के लिए, राजनतिक-अधिकार प्राप्त करने के लिए क्रिपात्मक उपाय प्रयोग 
में लाना चाहता था बह गरम-दरू' कहुलाने लगा। गरम-दल' के नेता लोकमान्य 
बाल गंगाधर तिलक, लाला लाजयत राय तथा विपिनचन्द्र पाल हुए जिन्हें उन विनों 
बाल-लाल-पाल कहा जाता था। 

(घ) १९२०-२१ का महात्मा गांधी का सत्याग्रह-आन्दोलन--१९ १४- 
१८ के प्रथम विद्व-युद्ध के समय ब्रिटिश-सरकार ने यह घोषित किया कि वह 
राष्ट्रीयता, राष्ट्र, स्वाधीनता तथा लोक-तंत्रवाद के लिए रण-क्षेत्र में उतरी है। 
यूरोप के जिन देशों में राज-सत्ता जनता के हाथ में नहीं है उनमें जन-सत्ता को 
स्थापित करना हो मित्र-राष्ट्रों का उंहेश्य है। ब्रिटिश-सरकार ने यह भी घोषणा 
को कि युद्ध के बाद वे भारत में भी इन सिद्धान्तों को रागू करने में कोई कोर-कसर 
नहीं रखेंगे। इसका परिणाम यह हुआ कि भारत ने विश्व-यद्ध के समय अंग्रेजों 
का साथदिया ओर महात्मा गांधी ने सेना में भारतीय सेनिकों को भर्त्ती में सहयोग 
दिया। युद्ध को समाप्ति पर जब अंग्रेजों ने अपने बायदे पुरे न किये, सब महात्मा 
गांधों के नेतृत्व में १९२०-२१ में सत्याग्रह-आन्दोलन का सृत्रपात हुआ। अब 
तक कांग्रेस के पास क्रियात्मक कार्य कुछ नहीं था, अब महात्मा गांधी ने विदेशी 
वस्त्रों का बहिष्कार, सरकारी स्कूलों का बहिष्कार, सरकारी नौकरियों का बहि- 
कार, हर तरह का बहिष्कार तथा अंग्रेजों के साथ असहयोग--ये कार्य-कल 
जारी किये। महात्मा गांधी ने 'विसंस्कृतोकरण' ((०॥ध9-0पए४४07 ) 
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'को प्रक्रिया को चरम सोमा तक पहुँचा दिया। उनका ढंग अपना निराला था। 
उनका कहना था कि हम अंग्रेज्ञों से मानवता के नाते प्रेम करते हें, परन्तु उनके 
शासन से घृणा करते हें। इस बात का उत्तर अंग्रेज्ञ क्या देते ? महात्मा गांधी 
का १९२०-२१ का आन्दोलन भारत को स्वराज्य दिलवाने में तो सफल न हुआ, 
परन्तु स्वराज्य पाने की तड़पन दूर-से-दूर, गाँव-गांव तक के बच्चे तक में पेदा हो गई। 

(3) १९३०-२१ का महात्मा गांधी का दूसरा आन्दोलन--पहले 
आन्दोलन के बाद १९३०-३१ में महात्मा गांधी ने दूसरा आन्दोलन खड़ा किया । 
पहले आन्दोलन में तो विदेशी वस्तुओं का बहिष्कार आदि किया गया था, काननों 
को नहीं तोड़ा गया था, दूसरे आन्दोलन में महात्मा गांधों ने ब्रिटिश-सरकार के 
उन काननों को तोड़ने की घोषणा को जिन्हें वे जनता के लिए अहितकर समझते 
थे। महात्मा गांधो ने स्वयं नमक-कर का कानून तोड़ा, जगह-जगह लोग नमक 
बनाने लगे, शराब की भट्टियों पर धरना देने लगे, विदेशी कपड़ों के व्यापारियों की 
दुकानों पर सत्याग्रही मोर्चाबन्दी करने लगे, जलों में सत्याग्रहियों को रखने की जगह 
न रही । अबतक ब्रिटिश-सत्ता अपने कानन की शक्ति के भरोसे टिकी हुई थी, जनता 
में कानून तोड़ने का भय था, अब जो आन्दोलन उठा उसमें जनता को कानून का 
भय जाता रहा। कोई भी राज जनता में कानन के भय उठ जाने पर आगे नहीं 
चल सकता। 

(च) १९३९-४५ का महात्मा गांधी का तीसरा आन्दोछन तथा सुभाष- 
चन्द्र बोस की आजाद-हिन्द-फ़ौज--१९३९-४५ में दूसरा विदव-युद्ध हुआ। 
इस बीच महात्मा गांधो ने ब्रिटिश सरकार को कहा कि अगर वे हिन्दुस्तान को 
स्वतंत्रता दे देते हे तो भारत अपने पूर्ण बल से उनका साथ देगा। अंग्रेज़ टालमटोल 
करते रहे। महात्मा गांधी ने इस समय एक तोसरा आन्दोलन खड़ा किया। 
नारा था-- अंग्रेज्ञो, भारत छोड़ दो । इस नारे का प्रभाव यह हुआ कि देश को 
जनता अंप्रेज्ञो-ासन के विरुद्ध भड़क उठो। लोगों न रेल, तार, डाक को नष्ट 
करना शुरू किया। उधर सुभाषचन्द्र बोस ने जमंनो तथा जापान को सहायता से 
आज्ञाद-हिन्द-फ़ौज को संगठित किया और हिन्दुस्तान को सीमा पर आकर 
बाकायदा युद्ध छेड़ दिया। अंग्रेज़ों को मालूम हो गया कि सारा देश नेताजी सुभाष- 
चन्द्र बोस के साथ है। इस बोच बम्बई में भारतीय जलू-सेना न अंग्रेजों के विरुद्ध 
विद्रोह कर विया। इन सब बातों का परिणाम यह हुआ कि अंग्रेज समझ गये 
कि अब हिन्दुस्तान को ज़बदंस्तो अपने आधीन रखने से उन्हें कोई लाभ नहीं और 
१५ अगस्त १९४७ को अंग्रेज्ञों ते भारत को स्वतंत्र कर दिया। 

(छ) भारत की राजनैतिक-रचना पर लोक-तन्त्र-वाद का अंग्रेज़ी- प्रभाव-- 
अंग्रेश़् तो भारत से चले गये, भारत एक 'राष्ट्र' बन गया, परन्तु राष्ट्र” बन जाने 
के बाद यहाँ को राजनेतिक-रचना पर अंग्रेजों के साथ सदियों का सम्पर्क होने के 
कारण अंप्रेज्ञी-प्रभाव पड़ा। भारत एक स्वतंत्र राष्ट्र ही नहीं बना, यहाँ लोक- 
तंत्र' की भी स्थापना हुई। लोक-तंत्र' के आधारभूत-तत्त्वों को यहाँ की शिक्षित 
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जनता सदियों से आंग्ल-सम्पर्क के कारण प्रहण कर रही थी, इसलिए इस प्रकार को 
राजनंतिक-रचना अपने वेश को अधिक अनकल प्रतीत हुई । 


७. पश्चिम के सम्पर्क का भारत की सामाजिक-रचना पर प्रभाव 


मुस्लिम-संस्कृति के साथ टाकरा होने पर हिन्दू-संस्कृति ने 'व्यवस्थी- 
करण' (/०००7॥7002007 ) की प्रक्रिया को अपनाया, कुछ ख़द बदलो, 
कुछ मस्लिम-संस्कृति को बदला, परन्तु आंग्ल-संस्कृति के साथ टाकरा होने 
पर संस्कृतोकरण” ( ००ए्राप्राध्वाणा ) का खतरा पंदा हो गया, यह 
खतरा पेदा हो गया कि कहाँ इस सभ्यता के वार से हिन्दू संस्कृति समाप्त 
ही न हो जाय, इस देश के नव-यवक नाममात्र के हिन्दू रहें, परन्तु दूसरी 
हर तरह से पाइचात्य रंग में रंग जायें। इस विकट परिस्थिति में हिन्दू- 
संस्कृति की चेतना जागी और अपने को बचाने के लिए इसमें दो प्रकार 
को प्रतिक्रिया उत्पन्न हुईे। एक प्रतिक्रिया तो वहीं थी, व्यवस्थीकरण' 
(80०००77700400) की प्रक्रिया, दूसरी प्रक्रिया पादचात्य-संस्कृति के साथ 
सीधी टक्कर लेना था, यह विसंस्कृतोकरण' ((079-0परए्य७/0॥) की 
प्रक्रिया थी। व्यवस्थोीकरण' का प्रभाव इस देश की सामाजिक-रचना पर हुआ, 
'संस्कृतीकरण' का प्रभाव इस देश की धासिक-रचना पर हुआ । जहाँ तक 
समाज में प्रचलित कुरीतियां थों, उन्हें पावचात्य-संस्कृति का पुट पाने वाला हिन्दू- 
युवक घृणा की दृष्टि से देखने लगा था। अंप्रेज्ों की सम्यता में तो ये बराइयाँ नहीं 
थीं। इस स्थिति को संभालने के लिए हिन्दू-संस्कृति में व्यवस्थी करण' की प्रक्रिया 
प्रारम्भ हुई, और सती-प्रथा, बालिका-बध, बाल-विवाहू, विधवा-विवाह, बहु- 
विवाह, तलाक, दहेज़ आदि के सम्बन्ध सें नवीन दुष्टि-कोण को अपनाया गया। 
इसके अतिरिक्त विसंस्कृतीकरण की प्रक्रिया भी हिन्दू-लसाज तथा सुस्लिम- 
समाज--इन दोनों में हुई और ऋषि दयानन्द, स्वामी विवेकानन्द, सर सटयद 
अहमद आदि हिन्दू तथा मुस्लिम नेताओं ने अपने धर्म की नींवों को दृढ़ बनाने का 
प्रयत्न किया। हम इस प्रकरण में पहले साम्राजिक तथा फिर धामिक पहल पर यह 
बात कंसे घटतो है--यह स्पष्ट करने का प्रयत्न करेंगे ! 

वपयस्थी करण' की प्रक्रिया हारा हिन्दू-समाज ने जिन सामाजिक-संस्थाओं 
में परिवर्सन किया और उन्हें नवोन-युग की प्रवृत्तियों के अनुसार बदल डाला, 
वे निम्त थीं: 

(क) जाति-व्यवस्था के स्थान में श्रेणी-व्यवस्था--अबतक हमारी 
व्यवस्था में जात-पाँत के बन्धन अत्यन्त जटिल थे, ऊँची जात वाला नीची जात 
वाले के साथ छू जाता, तो एक संकट उपस्थित हो जाता था, उसके साथ ला-पी 
तो सकता ही नहीं था, परन्तु अंग्रेजों के आने के बाद जब सब जात के लोग रेल- 
गाड़ी के एक हो इब्बे में काफ़ो जगह न होने के कारण लचासच भर कर जाने लगे 
तब कोन किसको जात पूछता । समय था, काशी में जब पानी के नलके लूगन लगे 
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तब कट्टरपन्थो हिन्दुओं ने इसका विरोध किया। उन्होंने कहा कि न-जाने कौन- 
कौन नोच-जाति के लोग जल-विभाग में काम करेंगे, परन्तु आगे चलकर हर-कोई 
अपने घर में नल रूगवाने के लिए उत्सुक हो गया । समुद्र-यात्रा तो हिन्दुओं में 
इसलिए निथषिद्ध थी कि इससे धर्म भ्रष्ट हो जाता है, म्लेच्छों के सम्पर्क के कारण 
जाति नष्ट हो जाती है, आज हर-कोई समुद्र-यात्रा के लिए उत्सुक हो गया है, जो 
विलायत हो आया वह मानो तीर्थ कर आया है। आज के होटलों में सब एक साथ 
खाने लगे हें। 

जाति-व्यवस्था तो अब विगठित होतो जा रही है, उसके स्थान में श्रेणी 
व्यवस्था आतो जा रही है। जाति-व्यवस्था धामिक-युग का परिणाम थी, श्रेणी- 
व्यवस्था ओऔद्योगिक-युग का परिणाम है। पाइचात्य-देशों में औद्योगिक-क्रांति 
के बाद जब कल-कारखाने खुले तब एक श्रेणी पूंजीपतियों को बन गई, दूसरी श्रेणी 
सज़दूरों की बन गई। अंग्रेज्ञों के इस देश में आने के बाद जब यहाँ भी कल- 
कारखान खड़े होने लगे तब पूंजीपति-मज़दूर-वर्ग का बन जाना स्वाभाविक था। 
भारत को सामाजिक-रचना पर अंग्रेज्ञों का प्रभाव यह पड़ा कि यहाँ जाति- 
व्यवस्था ढीली होने लगी, श्रेणी-व्यवस्था उसका स्थान लेने लगी, सामाजिक- 
बंधन शिथिल होने लगे, आर्थिक-बन्धन जटिल होने लगे । इस प्रभाव को 
'सामाजाथिक' ($8000-८००॥070) कहा जा सकता है। 

(ख) अन्‍्तर्जातीय-विवाह--शिक्षा-संस्थाओं में लड़के-लड़कियों के लिए 
अलग-अलग प्रबन्ध न होने के कारण ये दोनों ए क हो संस्थाओं में शिक्षा ग्रहण करते 
थे। इस सह-शिक्षा' का परिणाम यह हुआ कि युवक-युवति प्रेम के कारण भी 
विवाह करने लूगे। अभी-तक नाई जाता था, लड़को देख आता था, अब लड़का 
लड़की एक-साथ सहवास के कारण प्रेम उत्पन्न हो जाने से विवाह करने लगे। 
इन विवाहों से जाति-प्रथा का आधार टूटने लूगा। दफ्तरों में पुरुष तथा स्त्री 
एक-साथ काम करने लगे, इससे भी अन्तर्जातीय-विवाहों को प्रोत्साहन मिला । 

(ग) स्त्रियों की स्थिति में परिवत्तन--पाह्चात्य-देशों में स्त्रियों को 
सताधिकार प्राप्त करने के लिए अत्यन्त संघर्ष में से ग्धरना पड़ा, उनकी स्थिति 
अत्यन्त शोचनीय थी, परन्तु जब उनका इस देश के साथ सम्पर्क हुआ तब वहाँ 
स्त्रियों में जागृति शुरू हो गई थी। वहाँ के जागृत स्त्री-समाज का इस देश के 
शिक्षित स्त्री-समाज पर एकदम प्रभाव पड़ा। यहाँ तो स्त्री पर को जूतो समझी 
जाती थो, उसे किसी प्रकार का कोई अधिकार नहीं था, पढ़ना-लिखना तो स्त्री 
के लिए सर्वथा वजित था। पाइ्चात्य-सम्पर्क से इन सब दिज्ञाओं में एककस 
परिवर्सन हो गया और अब तो वह स्थिति आ गई है जब विधान में स्त्री तथा 
पुरव के बोच स्थिति-सम्बन्धी किसो प्रकार का भेद किया ही नहीं जा सकता। 
स्त्रियों की स्थिति सुधारने के लिए अब तो अनेक कानून बन गये हं। १९५५ के 
'हिन्दू-विवाह-अधिनियम' के अनुसार बहु-विवाह निषिद्ध हो गया है, उन्हें विशेष- 
विशेष अवस्थाओं में तलाक का अधिकार दे दिया गया है, १९५६ के हिन्दू- 
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उत्तराधि कार-अधि नियम” के अनुसार उन्हें सम्पत्ति में भी अधिकार मिल गया है। 
ये सब सामाजिक-परेवसन पादइचात्य-पंस्कृति के सम्पक के कारण उत्पन्न 
हुए हैं। 

(घ) सामाजिक-कुरीतियों का उन्मूलन--अपने देश में अनेक सामाजिक- 
कुरीतियों ने जन्म ले लिया था। पढें की प्रथा, सतो-प्रथा, बाल-विवाह, बालिका- 
वध, विधवा का आजन्स वेधव्य, अस्पृश्यता आदि एसो कुप्रयाएं थीं जिनको तरफ़ 
पाइचात्य-संसार की उदार-शिक्षा पाये हुए व्यक्ति अत्यन्त घ॒णा की दृष्टि से देखने 
लगे थे। इन प्रथाओं से हिन्दू-समाज खोखला हो रहा था परन्तु इनकी धर्म के 
नाम पर रक्षा की जा रही थी। पाइचात्य-संस्कृति के सम्पकं का यह हितकारी 
प्रभाव हुआ कि हिन्दू-समाज ने इन कुप्रथाओं को दूर करने का संकल्प कर लिया। 
अब तो इनमें से हर कुप्रया के विरुद्ध कानून बन चुके हें और अनेक कुप्रथाओं को तो 
अब भला भो जा च॒का है। बाको रही-सही कुप्रथाएं धीरे-धीरे लप्त हो जायेंगी-- 
इसमें सन्‍्देह नहीं । 

(3) संयुकत-परिवार-प्रणाली का विगठन--भारत की अब तक जो 
आ््थिक-रचना चली आ रही थी उसका सामाजिक-प्रभाव यह था कि यहाँ के 
परिवार संयकत-परिवार-प्रणाली के ढाँचे में ढले हुए थे । गाँवों में या लो लोग खेती 
करते थे या यहाँ लघ-उद्योग चलते थे। खेती के लिए सारे-के-सारे परिवार को 
ज़रूरत पड़ती थी, लब॒-उद्योग भो घरों में चलते थे, इसलिए उनमें सारा परिवार 
लगा रहता था। पाइचात्य-संस्कृति के यहाँ आने से उद्योगीकरण की प्रक्रिया 
प्रारम्भ हुई, बड़े-बड़े शहरों में कल-का रखाने रूगने रूगे, लोग खेती और कुटी रो- 
योग छोड़ कर इन कारखानों में काम करने के लिए गाँवों से शहर जाने लगे। 
इस प्रकार संपक्‍्त-परिवार अपने-आप टूटने लूगे। संयकत-परिवार क्यों टूट रहे 
हैं, उनके स्थान में वेयक्तिक परिवार क्‍यों बन रहे हूं --इन सब बातों पर हम पहले 
'एक अध्याय में विस्तार-पृ्व क विचार कर आये हैं। यहां इतना ही कहना है कि 
उद्योगप्रवान, व्यक्तिवादी तथा स्वतंत्रतापरक पाइचात्य-संस्कृति के प्रभाव से 
भारत में भी संयकत-परिवार से बयक्तिक-परिवार बनने रूगे। 


८. पश्चिम के सम्पक का भारत को धामिक-रचना पर प्रभाव 


हम लिख आपे हूँ कि पावचात्य-संस्कृति का इस देश की संस्कृति से जब सम्पर्क 
हुआ तब दो प्रति।कपाएं हुईं -- व्यवस्थोीकरण' तथा 'विसंस्कृतीकरण' । व्यवस्थी- 
करण की प्रक्रिपा से किस प्रकार हिन्दू-समाज ने अपनी सामाजिक-रचना को बदल 
डाला--हसके कुछ दृष्टांत हमने ऊपर दिये। “विसंस्कृतीकरण' की प्रक्रिया ने 
क्या रुख लिया ? इस प्रक्रिया ने हिन्दू तथा मुस्लिम समाज में अनेक नवीन 
धासिक-संस्थाओं को जन्म दिया। इन संस्थाओं का उद्देश्य अपने-अपने धर्म को 
पाइचात्य-प्रभाव से बचाने तथा दृढ़ आधारों पर खड़ा करने के अतिरिक्त उसे 
नवोन विचारों और प्रवत्तियों के अन॒कल बनाना भी था। द 


पर्चिम का भारतीय-समाज पर प्रभाव ७२१ 


[हिन्दुओं को नवीन धार्मिक-संस्थाएँ] 

(क) ब्राह्मसमाज--इस समाज को स्थापना राजा राममोहन राय 
(१७७२-१८३३ ) ने १८२८ में कलकतते में को। राजा राममोहन राय फ़ारसो, 
अंप्रेजी तथा संस्कृत--इन तोनों भाषाओं के विद्वान थे। पहले तो सरकारी 
नौकरी करते रहे, बाद में सब-कुछ छोड़ कर सुधार के आन्दोलन में लग गये । 
ये अंप्रेज्ञो-शिक्षा से काफ़ी प्रभावित थे। सतो-प्रथा के विरुद्ध इन्होंने प्रबल आन्दोलन 
किया। इनकी मृत्यु के बाद श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर के पिता श्रो देवेन्द्रनाथ ठाकुर 
१८४३ में इस समाज में सस्सिलित हुए और उनको देख-रेख में ब्राह्मगसमाज 
का संगठन एक विशेष समाज का रूप धारण कर गया। इस समाज में बाकायदा 
दीक्षा दी जाने लगी। पादचात्य-शिक्षा से प्रभावित होने के कारण ये हिन्दू- 
कुरीतियों को दूर करना चाहते थे, परन्तु वेदों तथा उपनिषदों को त्यागना नहीं 
चाहते थे, हिन्दू-भावना को नष्ट होने देने से बचाना चाहते थे। इस बीच १८५७ 
में श्री केशवचन्द्र सेन इस समाज में प्रविष्ट हुए। पाइचात्य-शिक्षा ने केदवचन्द् 
सेन को बहुत अधिक प्रभावित कर दिया था। वे न ईइवर में विश्वास करते थे, 
न बेदों-उपनिववदों में, न हिन्दू-धर्म में । उन्होंने यश्ञोपवीत भी उतार कर फेंक दिया । 
युरोप के तर्क॑-बाद के जिस सार्ग पर ब्राह्मसमाज चलना चाहता था उसका यही 
स्वाभाविक परिणाम था, परन्तु श्रो देवेन्द्रनाथ ठाकुर हिन्दू-संस्कृति को बचाना 
चाहते थे, उसे नष्ट नहीं करना चाहते थे। जात-पाँत को न मानना, विधवा- 
विवाह का समयंन्र आदि तो देवेनद्रनाथ तथा केशवचन्द्र दोनों कर रहे थे, परन्तु 
केशवचन्द्र इस सुधार को दिशा में बहुत आगे निकल गये थे, वे तो हिन्दू-धर्म का 
ही जड़ से उन्मूलन कर रहे थे । इसका परिणाम यह हुआ कि ब्राह्म-समाज में 
दो दर हो गये। एक दल तो हिन्दु-धर्मं तया हिन्दू-संस्कृति को बनाये रखते हुए 
सामाजिक-कुप्रथाओं को हटाना चाहता था, सामाजिक-सुधार करना चाहता था, 
दूसरा दरू जिसके नेता केशवचन्द्र सेन थे, हिन्दू धर्म तथा संस्कृति की भो पर्वाह 
नहीं करता था। 

(ख) प्रार्थना-समाज---श्री केशवचन्द्र सेन ने अपने विचारों के प्रचार के 
लिए देश के भिन्न-भिन्न स्थानों की यात्रा की । उन्हीं के प्रयत्न से १८६७ में 
बस्बई में प्रारयना-समाज को स्थापना हुई। ब्राह्मगसमाज का ही दूसरा रूप 
बस्जई में प्रायंता-समाज हुआ। भेद यह था कि ब्राह्म-ससाज के बंगाली नेता 
केशवचन्द्र सेन पुरानी कुप्रथाओं के साथ पुरानो हिन्दू-परम्परा को भी तिलांजलि 
दे रहे थे, प्राथंना-समाज के महाराष्ट्री नेता जस्टिस गोविंद रानाड हिन्दू-धर्म में 
सुधार तो चाहते थे परन्तु पुरानों परम्परा को भो तोड़ देना नहीं चाहते थे। 
रानाडे का कहना था कि सुधार अच्छी चोज़ है, परन्तु सुधार के जोश में हमारे 
पुरखाओं के सदियों पुराने अनुभवों को ताक में नहीं रखा जा सकता। वत्तमान 
को भूत की पृष्ठउ-भूमि में हो बदलना ठीक है। इस दृष्टि से प्रार्थना-समाज के 
भ्रवर्सकों मे हिन्दू रहते हुए ही अनेक संस्थाओं की स्थापना की जिनमें अनाथालय, 
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विधवाश्रम तथा कम्या-पाठशालाएं थीं। इन्होंने एक वलूितोद्धार सिशन 
भी खोला । 

(ग) रामकृष्ण-मिशन--परमहंस रामकृष्ण (१८३४-१८८६) एक 
उच्च-कोटि के साथक थे। इन्होंने रामकृष्ण-मिशन की स्थापना नहों की, परन्तु 
इनको मृत्यु के बाद इनके शिव्य स्वामी विवेकानन्द ने इस मिशन की स्थापना की । 
ये शिकागो के १८९३ के विश्व-धर्म-सम्भेलन में सम्मिलित हुए और वहाँ भारतोय 
अध्यात्मवाद को व्याख्या करने के बाद जब देश लोटे तब यहाँ रामकृष्ण-मिशन को 
नोंव रखी । स्वासों विवेकानन्द का कहना था कि पुरानो रूढ़ियाँ सब ठीक नहीं 
हैं, परन्तु सब ग़लत भी नहीं हें। पुरानी हर बात को हेप समझने की सुधारवादियों 
को प्रवत्ति को उन्होंने भत्संना को। इस समय जो लोग हिन्दू-धर्म से विमल 
हो रहे थे, वे उनकी अमरीका में सफलता देख कर फिर से एक बार हिन्दू-धर्म 
की विशेषताओं को तरफ़ देखते लगे। अभो तक हिन्दू-धर्म का कुत्सित रूप हो 
शिक्षित-समाज के सम्मंख आया था, स्वामी विवेकानन्द ने उसके विशाल, शुद्ध रूप 
को संसार के सम्मल रखा ओर देश-वासियों की इस धर्म तथा इस संस्कृति से उठती 
हुई आस्था फिर एक बार इस पर जमने लगी। 

(घ) आये-समाज--बंगाल में ब्राह्मसमाज, महाराष्ट्र में प्राथना-समाज 
तथा उत्तर-भारत में आयं-समाज--इन सब संस्थाओं ने एक हो समय में धर्मे- 
सुधार तथा समाज-सुधार का बोड़ा उठाया। यह सब एक-साथ तथा एक ही 
समय में क्यों हुआ ? इसका यही कारण हो सकता है कि पाश्यात्य-संस्कृति के 
प्रभाव से हिन्दू धर्म तथा संस्कृति के नव्ट होने का जो संकट उत्पन्न हो मया था उससे 
बचन के लिए हिन्दू धर्म तथा संस्कृति की यह स्वाभाविक प्रतिक्रिया थी। इस प्रति- 
क्रिया का रूप जितना आयं-समाज में प्रकट हुआ उतना अन्य किसी संस्था में प्रकट 
नहीं हुआ। अन्य संस्थाएं भी हिन्दू-धर्म और हिन्दू-संस्कृति को रक्षा के लिए जन्मी 
थीं, परन्तु चलते-चलते डगमयणा जाती थों, आयं-समाज सोधा अपने लक्ष्य की 
तरफ़ बढ़ता चला गया। इसने सामाजिक-कुरीतियों पर कुठाराघात किया, सत्य 
ही पाइचात्य-संस्कृति पर भी उतना ही गहरा बार किया। आयं-समाज ने हिन्दू-धर्म 
तथा हिन्हू-संस्कृति को अपने शुद्ध यंदिक-धर्म के रूप में विधव के संच पर रा 
खड़ा किथा जिस रुप में यह पाद्चात्य-संस्कृति से किसी प्रकार कम नहीं थी। 
आयं-सम्सज को स्थापना सब-प्रथम बम्वई में १८७५ में ऋषि दयानन्द (१८२ ४-- 

१८८३) ते को। ऋषि दयानन्द मृति-फूजा के विरोथों थे। ये एक ईइकर को 
सानते बाले थे। उस समय ईसाई, मुसलमान तया आंग्ल-जशिक्षा पाया हुमा 
सभाज हिन्दू-धर्मं की खिललो उड़ाता था। जिन बातों को ये लोग खिल्‍ली उड़ाले 
थे उन सब के विवय में ऋषि दयानन्द ने एक नवोत दुृष्टि-कोश रखा। उनका 
कहना था कि शुद्ध हिन्दू-धर्म में थे बाते हें हो नहीं। असली हिन्दू-पर्म बेदिक- 
धर्म है, और बेदों में न मूतिब्पूजा का विधान है, न देवी-देवताओं का, न बाल- 
विवाह का, न जन्म को जात-पाँत का, न श्राद्ध का। वेदों में स्त्री सभा पुरुष को 
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स्थिति समान है। ऋषि दयानन्द ने ज़बानो जमा-खर्च से हो काम नहों किया, 
उन्होंने वेदों का भाष्य भो किया, यह दर्शात के लिए किया जिससे यह सिद्ध हो 
कि वेदों के विषय में वे जो कुछ कहते हें वह निराधार नहीं है। आर्य-समाज ने 
एक तरफ़ हिन्दू-धर्म का संस्कार कर, उसे बेदिक-धर्म का नाम देकर पाद्रचात्य- 
संस्कृति के प्रभाव से इस देश की संस्कृति से विमल होती शिक्षित-जनता का ध्यान 
भारतोय-संस्कृति पर केन्द्रित कर दिया, दूसरी तरफ़ सब दिज्ञाओं में सुधार श्र 
कर दिये। दलितोद्धार, विववाश्रम, अनाथारूय, पुत्री-पाठशालाएं, गरुकुल, 
डी० ए० वी० कालेज, शंद्धि-स भाएं--ये सब आन्दोलन आयं-समाज ने हिन्दू-धर्म 
तथा संस्कृति को रक्षा के लिए खड़े किये जिनमें उसे अभृतपुर्वं सफरूता मिली । 

(3) थियोसोफ़िकल सोसाइटी---मेडस ब्लेवटस्की तथा कतंल ऑलकॉट 
ने १८७५ में थियोसोफ़िकल सोसाइटो को स्थापना अमरोका में को। इन्हें कहीं 
से पत्रा चला कि स्वामी दयानन्द नाम के एक सुधारक हूं, जो हिन्दू-धर्म तया हिू- 
संस्कृति को रक्षा के लिए आन्दोलन कर रहे हे, साथ-साथ सुधारवादी भी हूं। 
इन्होंने स्वामी जी को पत्र छिखा और आयंसमाज के अन्तगंत कार्य करने को इच्छा 
प्रकट को । स्वामी दयानन्द ने इन्हें भारत आने का निमन्त्रण दे दिया। १८७९ 
में ये भारत आये और थिपोसोफ़िकल-सोसाइटी को आयं-समाज को शाखा बना 
कर कार्य शुरू किया। ये हिन्दू-समाज की हर रूढ़ि को वेज्ञानिक-व्यास्या करने लगे, 
देवी-देवताओं को, भृत-प्रेत को चर्चा करने रूगे। स्वामी दयाननन्‍्द हिन्दू-संस्कृति 
का नारा लगाने के साथ-साथ रूढ़ियों पर भो कुठाराघात कर रहे थे, परन्तु इस 
खोसाइटो ने हिन्दू-घर्म का नारा ब॒रून्द करने के साथ-साथ इन रूढ़ियों को भी 
वैज्ञानिक आधार देना शुरू कर दिया। दोनों में मत-भेव उत्पन्न हो गया और 
आयं-समाज तथा थियोसोफ़िकल-सोसाइटो का सम्बन्ध टूट गया। सत्रास के 
अदयार में इन्होंने अपना केल् खोला। सेडम व्लेवट्स्की तथा कर्तेल ऑलकॉट 
के बाद शोमतो ऐती बोसेंट इस सोसाइटी को संचालिका बनोीं। इन सब का 
कहना यह था कि भारत को रुढ़ियाँ, यहाँ को परम्पराएं हेय नहीं हैं, उनका बेज्ञानिक 
आधार है। इस संस्था से हिन्दू-धर्म तथा हिन्दू-संस्कृति को बड़ा बल मिला और जो 
हिन्दू अपने धर्म से लूजाने लगे थे, वे हिन्दू-धर्म को हर बात को वेशानिक-व्यास्या 
करने लगे। है 

ये सब प्रक्रिपाएं विसंस्कृतोकरण' की प्रक्रियाएं थीं, इनका उद्देश्य हिलूू- 
संस्कृति को पाइवात्य-संस्क्ृति के सम्पर्क में आकर नष्ट होने से बचाना था, और 
अपने उद्देश्य में ये सफल हुईं । कक 

[म्‌मलमानों की नवीन धामिक-संस्थाएँ] है 

(क) वहाबी सम्प्रदाय--जँते १९वों शताब्दी में हिन्दुओं में समाज- 
सुधारक संस्थाएँ उत्रक्ष हुईं, वेसे इस्लास के अनुयायियों में भो अनेक समाज- 
सुधारक संस्थाओं ने जन्म लिया। इनमें से एक का नाम वहाबी-सम्प्रदाय था 
इस सम्प्रदाय का जन्म तो अरब में हुआ था जहाँ मह॒स्मद अब्दुल बहाव नामक एक 
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सुधारक ने १८वों शताब्दी के अन्तिम चरण में वहाबो-आन्दोलन' प्रारम्भ किया, 
परन्तु १९वीं शताबड के प्रारम्भ में भारत के मुसलमानों में भी इस सम्प्रदाय के 
अनयायी बनने लंगे। इस देश में सग्यदर अहमद बरेलवी ओर शेख करामत अलो 
इस सम्प्रदाय के मुर्य नेता थ। इनका उद्देश्य इस्लाम की कुरोतियों को दूर 
करना था। पीरों और मकबरों को पूजा के ये लोग विरोधो थे। 

(ख) देवबन्द का मदरसा--इस्लाम का इस्लामी ढंग से अध्ययन करने के 
लिए मुसलभानों न सहारनपुर ज़िले के देवबन्द में एक मदरसा खोला जिसमें दूर- 
दूर से मुसलमान आकर दिक्षा ग्रहण करने लगे। इस मदरसे में इस्लाम का 
गहराई से अनशीलरून किया जाता था और आजकल के ज्ञान-विज्ञान की उपेक्षा कर 
के इस्लाम के म्ल-प्रन्‍्यों का मूल-भाषा में अध्ययन किया जाता था। पाइचात्य- 
संस्कृति से इस देश में 'संस्कृतीकरण' (/१0०००॥प०७४(०0॥) की जो प्रक्रिया चल 
पड़ी थी, जिस प्रक्रिया से हिन्दू हिन्दू नहीं रहते थे, मुसलमान मुसलमान नहों रहते 
थे, उस प्रक्रिया को रोकत के लिए मस्लिम-जगत्‌ की तरफ़ से देवबन्द का मदरसा 
“बिसंस्कृतीकरण' ((0709-०एपए7४007 ) को प्रक्रिया का उदाहरण था। 

(ग) अलीगढ़ का आन्दोलन---सर सय्यद अहमद खाँ (१८१७-१८९८ ) 
का विचार था कि अंग्रेज्ञी-शिक्षा के प्रचार हारा मुसलमानों में जागृति उत्पन्न 
करनो चाहिए। मसलमान क्योंकि अंग्रेज्ञों के आने से पहले इस देश का शासन 
चला रहे थे, इसलिए वे अंप्रेज्ी-शिक्षा को अपनाने से कतराते थे। सर सय्यद 
का कहना था कि हिन्दू-लोग अंग्रेज़ी-शिक्षा से उन्नति कर रहे हैँ, सरकारी नौकरियों 
को अपने हाथों मे ले रहे हें, मसलूमानों को इस बात में हिन्दुओं से पोछे नहीं रहना 
चाहिए। इसो उहेश्य से अलोगढ़ भें पहले एक कालेज खोला गया, जो पीछे 
अलीगढ़ यूनोवर्सिटो का रूप धारण कर गया। अलोगढ़- यूनीवर्सिटो मुसलमानों 
का शिक्षा का हो केन्द्र न रहा, वह उनके राजन तिक-आन्दोलतों का भी केन्द्र हो 
गया। हिन्दुओं में (विसंस्कृतीकरण' को प्रक्रिया द्वारा अपनेपन की चेतना जाग 
रही थी। इस समय जो सामाजिक तथा धारमिक आन्दोलन उनमें उठ खड़े हुए 
थे उनसे राजनतिक-चेतना का भी सृत्रपात हो गया था। यह सब अंग्रेज़ों को 
अभिष्रेत न था। उन्होंने हिन्दुओं की 'विसंस्कृतोकरण' की प्रक्रिया के विरोध में 
मुसलमानों में हिन्दुओं के प्रति विसंस्कृतीकरण' की प्रक्रिया को जगाया, हिन्दू 
मस्लिम व मनस्य उत्पन्न किया जिससे हिन्दू लोग अंग्रेजों के साथ उलझन के स्थान 
में मुसलमानों के साथ उलझ जायें। इस बात के लिए उन्होंने मुसलमानों को 
विशेष राजनेतिक अधिकार देने शरू किये, मुसलूमानों में यह भावना उत्पन्न 
कर दो कि हिन्दुओं का हित जिस बात में है मसलमानों का उसमें अहित है। 
अंग्रेशों का अभिप्राय यह था कि हिन्ुओं तथा मसलमानों में अंग्रेजों के विरद्ध 
जो विसंस्कृतोकरण' की प्रक्रिया उठ खड़ी हुई है उस प्रक्रिया का रुख हिन्दुओं 
तथा मुसलमानों को आपस में टकराने को तरफ़ फेर दिया जाय। इस उह्ेश्य में 
अलोगढ़ के हस शिक्षा-केल हारा अत्यन्त सफलता मिली। अंप्रेशों का भव्ा 
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इसी में था कि हिन्दू-मसलमान एक होकर उनके साथ लड़ने के स्थान में आपस में 
लड़ मरं। इस नीति का उप्र रूप हिन्दुस्तान तथा पाकिस्तान के रूप में प्रकट हुआ । 

९. भारतीय संस्कृति का स्वरूप सामासिकता में है 

भिन्न-भिन्न संस्कृतियों का जब एक-दूसरे से सम्पक होता है, तब तीन 
प्रक्रिधाएं होती हे--संस्कृतोकरण', “विसंस्कृतोकरण' तथा 'समासीकरण। 
ये तोनों प्रक्रियाएं हिन्दू-संस्कृति में होती रही हें, परन्तु अन्ततोगत्वा हिन्दू- 
संस्कृति समासोकरण' की प्रक्रिया से ही अबतक जीवित है। ये तोनों क्या हूँ ? 

(क) संस्कृतीकरण (8००एप्रा॥00॥ )-- 'संस्कृतोकरण' को प्रक्रिया 
तब होतो है जब कोई निबंल संस्कृति सबल तथा सतेज संस्कृति के सम्पर्क में आती 
है। इस देश में शक आये, हुण आये, परन्तु वे यहाँ की संस्कृति में विलोन हो गये, 
उनका पता भो न चला कि वे कहाँ से आये थे, कहाँ समाप्त हो गये। इस दृष्टि 
से हिन्दू-संस्क्ृति ने दूसरी संस्कृतियों का संस्कृतीकरण' तो किया है, इसका किसी 
संस्कृति में संस्कृतोकरण' नहीं हुआ, यह किसी संस्कृति में विलोन नहीं हुई । जब 
इस प्रकार का खतरा पंदा हुआ तब इसमें 'विसंस्कृतीकरण' ((.0॥09- 
०परॉप्ा&707 ) की प्रक्रिया प्रारंभ हो गई और यह बलवती होकर अपने अस्तित्व 
को कायम रख सको। 

(ख) विसंस्कृतीकरण ((०॥079-०7रए७/0॥ )--विसंस्कृतीकरण' 
को प्रक्रिया तब होती हुं जब दो सबल संस्कृतिथों का एक-दूसरे के साथ 
टाकरा होता है। जब मुसलमान इस देश में आये तब वे एक जं(वित-जागत 
संस्कृति को लेकर आये। उस संस्कृति के सम्पक में आन से हिन्दू-संस्कृति में अपनी 
रक्षा की भावना उत्पन्न हुई और विसंस्कृतीकरण' को प्रक्रिया चल पड़ो। 
मुस्लिम-विजेताओं को स्लेच्छ कहा जाने लगा, उनसे सम्पर्क भी पतित करन वाला 
कहा गया। इस काल में जात-पाँत ने हिन्दू-धर्म की नष्ट हो जाने से रक्षा को । 
अंग्रेज्ञी-सम्यता के सम्पर्क से भी हिन्दू-सम्यता के नथ्ट होने का उपक्रम बंध गया 
था, परन्तु इस विकट परिस्थिति में भी विसंस्कृतोक्रण' की प्रक्रिया फिर जो 
उठी, और यह देश ईसाई होने अथवा अपनो संस्कृति को पाइचात्य-प्रभाव में 
सर्वथा खो देत से बच गया। 

(ग) समासीकरण ((०7%0थ/ं6 ०॥(77८)--संस्कृतीकरण में तो 
एक संस्कृति का अपना अस्तित्व ही मिट जाता है इसलिए समस्या बनो नहीं रहती, 
विसंस्कृतीकरण में हर समय संघर्ष बना रहता है, इसलिए समस्या हर समय परे- 
शान करती है। हिन्दू-समाज ने इस समस्या का समाधान यहो निकाला था कि 
ऐसी परिस्थिति उत्पन्न होने पर कुछ स्वयं बदरा जाय, कुछ दूसरे को बदला जाय । 
यह प्रक्रिया व्यवस्थीकरण' (400077700&/00!) की प्रक्रिया है, संस्कृति को 
परिभाषा में इसे समासोकरण' ((०॥7०४66 ८ए/प्रा6) को प्रक्तिया कहा 
जाता है। हिन्दू-संस्कृति की यह विशेषता है कि यह अपना अस्तित्व बनाये रखने 
के लिए विरोधी संस्कृतियों का मकाबिला करती है और फिर आदान-प्रवान की 
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प्रक्रिया द्वारा परिस्थितियों को सम्मुख रख कर कुछ स्वयं बदखूतो हूं, कुछ दूसरो 
संस्कृति को बदलूतो हें, ओर नष्ठ होने के स्थान सें अपने आधार-भत तत्त्वों को 
बनाये रखते हुए अपना चोला बदल लेती है। इसी दृष्टि से इसे सामासिक-संस्कृति 
कहा जाता है। भारतोय-संस्कृति में आये, द्राबिड़, शक, हुण, अफगान, मंग़ल 
सभी तस्व मौजद हूं, यह संस्कृति इन सब संस्क्ृृतियों का सम्मिभण है। समन्‍्वस 
तथा सामंजस्य इस संस्कृति को विशेषता है। विचार की भिन्नता के कारण यहाँ 
किसी पर अत्याचार नहीं किया गया। सहिष्णता इस संस्कृति का आधार 
है। इस संस्कृति में ईइबरवादो भी हैं, अनीश्वरवादी भी हें, एकेश्वरवादो भी हूं, 
बेदान्तवादी भो हैँ, जात-पाँत मानने वाले, जात-पात को तोड़ने बाले, अध्यात्म- 
जादो तथा भौतिकवादी--सभो को इस देश की संस्कृति में स्थान है क्योंकि इस देश 
के ऋषि-मुनियों का कहना या कि यथाय सत्य को कोई नहीं जान सकता, हम सब 
उस सत्य को खोजते हुए उसके किसी एक अंश की ही झलक देख पाते हूं । 

अंग्रेज कवि किपलिंग ने कहा था--पूर्व पूर्व है, पश्चिम पश्चिम है, दोनों का 
समन्वय नहीं हो सकता--2854 5 888 काव ए८४ 5 6४ 370 
06एश 6 (छक्ां। शा! 7०6.--परन्तु भारत को सांस्कृतिक-परम्परा 
इस बात का जोवित-जागत खंडन है। यहाँ की संस्कृति का सामासिक- 
रूप इस बात का प्रमाण है कि मनष्य-मन्य के विचारों में कितनी ही भिन्नता क्यों 
- न हो, वे सब एक देश, एक समाज तथा एक राष्ट्र में भाई-भाई बन कर रह 
सकते हें। 
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आम-पंचायत 
(शा।,467-?4४८प्र4४५१7$) 
१. पंचायत का पु्ब-इतिहास 

स्वायत्त-शासन का यही अर्थ नहों है कि कुछ थोड़े-बहुत लोगों के हाथ में 
सत्ता आ जाये, असली स्वायत्त-शासन तो तभो होता है जब जनता के हर व्यक्ति 
के हाथ में सत्ता आती है। वेदिक-युग में जनता के हर व्यक्ति के हाथ में सत्ता थी-- 
इसका प्रमाण अज्ञात-काल से चलो आ रही 'पंचायत-प्रणालो' है। 'पंचायत- 
अ्रणाली' का अर्थ है--गाँव के हर व्यक्ति के हाथ में शासन को बाग-डोर दे देना । 
महात्मा गांधों ने पंचायतों के विषय में लिखा था: “स्वतंत्रता का प्रारम्भ 
घरातल से होना चाहिए। प्रत्येक गांव एक छोटा गण-राज्य (२७०प७॥०) होना 
चाहिए जिसके हाथ में सब अधिकार हों ।”” श्रो अलतेकर ने लिखा है कि लड़ाई 
छोड़ने और सन्धि करने के दो अधिकारों को छोड़ कर बाकी सब अधिकार इस देश 
को पंचायतों को प्राप्त थे। पंचायतें ग्राम को रक्षा करती थीं, कर रूगाती और 
जसूल करती थीं, गाँव के झगड़ों को निपटातों थीं, अकाल और संकटों के समय 
ऋण उठातो थीं, पाठशालाएं, अनायारूय, विशज्ञालय खोलतो थीं, मंदिरों को 
देख-रेख करतो थीं, एक तरह से ये छोटा-सा गण-राज्य थों। असली जन-सत्ता 
पंचायतों के हाथ में थो। भिन्न-भिन्न कालों में इतकी ससा किस प्रकार थी---वह 
जानना ज़रूरो हे। 

(क) वेदिक-काल में स्वायत्त-शासन--पंचरायत का आधार-भूत तस्व तो 
स्थायत्त-शासन ही है। बेदिक-काल में पंचायत' शब्द नहों म्िलता परम्तु उस 
काल के साहित्य से इतना पता अवश्य चलता है कि उस समय स्वायस-दासन, 
या दूसरे शब्दों में जनता का शासन था। प्राचीन आय जब भारत में फेलते गये 
तो आरयेतर लोग इनके आधीन रहने रूगे। आय लोग अपने को 'जन' कहते थे, 
जनता -दाब्द 'जम' से हो बना है, जब किसी एक स्थान पर आयों को धस्तो बस 
जाती थी तो उसे 'जन-पद' कहा जाता था, इनके राज्य को 'जान-राज्य' फहा 
जाता था।। जान-राज्य' का अर्थ है जनों का, हर व्यक्ति का राज्य। अंप्रेशी में 
इसका अनुवाद द02८77027929” किया जा सकता है। वेवदिक-काल का शासन 
स्वायस-दासन' था--जान-राज्य', जनता का राज्य । जनता के अंग थे, 
चार बर्ण--बाह्ाण, क्षत्रिय, बेइय, शूद--जिन्हें आय कहां जाता था, और 
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पाँचवें 'आर्येतर--या आरयों से भिन्न जो भो लोग थे। जब आरयों ने आयेतरों 
को भो यहाँ की जनता” कहना शुरू किया, एसी जनता जिसमें आयं-अनाय॑ 
सभी शामिल थे, तब यहाँ 'जान-राज्य' प्रारम्भ हुआ और यहाँ की जनता 
वंचजना:' कहलाने लगी। वेद में जगह-जगह 'पंचजना:' का वर्णन आया हैं 
जिसका अथ है--पहाँ की सारी अर्थात्‌ चार वर्णों के आय॑ तथा आयेतर इन सब को 
मिली-ज ली जनता। श्रीकृष्ण का शंख पांचजन्य' कहराता था। इसका अथं भी 
यही है कि जब देश की सम्पूर्ण जनता को ललकारा जाता था तब 'पांचजन्य“-दंख 
पूरा जाता था। 'पंचायत-शब्द का आधार-भत विचार यही प्रतोत होता है। 
जनता का विभाग पाँच वर्गों में था जिसे 'पंचजना:' कहते थे, और वे स्वशासन 
करते थे जिसे जान-राज्य' कहते ये---पंच-जना:' और 'जान-राज्य' के भाव से 
'पंचायत' का विचार उत्पन्न हुआ। जिसका अर्थ है--पाँच का स्वायत्त-शासन । 

(ख) मध्य-काल में स्वायत्त-शासन--वेदिक-काल की यही शासन- 
व्यवस्था भारत के नगरों तथा ग्रामों में प्रचलित रही और मध्य-यग में इसो प्रकार 
का इस देश में स्वायत्त-शासन था। सोयं-काल के समय नगरों का स्वायत्त- 
शासन कसा था इसका वर्णन मंगस्थनीज्ञ के यात्रा-विवरण में पाया जाता है। 
उसने पाटलोपुत्र के नगर-शासन का विस्तृत वर्णन किया है। उसने लिखा हे 
कि पाटलोपुत्र में शासन के लिए एक नगर-सभा थी। यह नगर-सभा ६ उप- 
समितियों में बंटी हुई थी। प्रत्येक उप-समिति में पाँच-पाँच सदस्य थे। इस प्रकार 
नंगर-सभा के कुल ३० सदस्य थे। पहलो उप-समिति औद्योगिक तथा शिल्प- 
सम्बन्धी कार्यों का निरोक्षण करती थी, दूसरी उप-समिति विदेशियों का स्वागत- 
सत्कार करतों तथा उनकी गति-विधियों का पता लगाती रहती थी, तीसरी उप- 
समिति जन-गणना करती थो, चौथी उप-समिति क्रय-विक्रय के नियम बनातो थी, 
पाँचवों उप-समिति व्यापारियों की वस्तुओं का पता रखती थी कि सिलावटी- 
अशद्ध वस्तुएं तो नहीं बेची जातीं, छठी उप-समिति कर वसूल करतो थी, जो वस्तु 
बेची जातो थी उसका दसवाँ भाग नगर-सभा को दिया जाता था, यह छठी उप- 
समिति इस घन को बसूली करती थीं। ये छहों उप-समितियां अपना-अपना काय॑ 
अलग-अलूग तो करती हो भीं, साथ हो सामूहिक रुप से सार्वजनिक कार्यों 
को करना भी इन सब का ससम्सिलित करसव्य था। इस प्रकार का नगरों का 
शासन प्रीस के 'नगर-राज्यों' (2।0४ $09025) में पाया जाता था। नगरों 
की व्यवस्था 'जन-पद-व्यवस्था' कहुलातो थी, इसी व्यवस्था के आधार पर प्रासों 
की व्यवस्था बनी थो। ग्राम के मुखिया को मन्‌-स्मृति में प्रामिक " कहा है। 
कौटिल्य अथ शास्त्र में भी ग्राम को व्यवस्था का वर्णन करते हुए 'प्रासिक' का 
उल्लेख है। प्रामिक ग्राम के अन्य मुख्य व्यक्तियों के सहयोग से अपराधियों को 
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वण्ड देता था, किसी-किसी अपराध पर अपराधो को गाँव से बहिष्कृत कर सकता 
था। ग्राम की अपनी सार्वजनिक निधि भी होतो थी। जुर्माने इस निधि में जमा 
किये जाते थे। ग्राम को तरफ़ से सावंजनिक-कार्य किये जाते थे और इन कार्यों 
- पर जो व्यय होता था उत्तमें सवको अपना-अपना हिस्सा देना पड़ता था। ग्राम- 
सभा का काम न्याय करना भो होता था ओर ग्राम-सभा न्याय के जिन नियमों को 
बनातो थी वे राज्य में मान्य समझे जाते थे। इस सबसे पता चलता है कि नगर 
तथा ग्राम दोनों का संगठन स्वायत्त-शासन को विचार-धारा पर बना हुआ था। 
१०वीं शताब्दी के शक्रतोति-सार में प्रमीण-संगठनों का वर्णन पाया जाता है। 
उस वर्णन से प्रतीत होता है कि ग्राम-पंचायतों के सदस्यों का बाकायदा चुनाव 
होता था, ग्राम-पंचायतों को शासन (56०८एए८) तथा न्याय (ज0०ी- 
09 )--इन दोनों प्रकार के अधिकार प्राप्त थे, ग्राम-पंचायतों के सदस्य 
अत्यन्त सम्मान के साथ देखे जाते थे, पंचायतें भूमि-कर वसूल करती थीं, गोचर- 
भूमि पंचायतो-भूमि मानी जातो थी, पंचायतें शान्ति, सुरक्षा, शिक्षा, स्वास्थ्य, 
भवन-निर्माण का कार्य करतो तथा गाँव के झगड़ों को निपटाती थीं। कुछ प्राचोन 
शिला-लेखों से भी प्राचीन-काल को ग्राम-पंचायतों के विषय में कुछ प्रकाश पड़ता 
है। दक्षिण भारत के चिगलयट ज़िले के उत्तरमेरूर ग्राम में जो शिल्ा-लेख मिला 
है उससे प्रतीत होता है कि गाँव की कार्यकारिणी के सदस्य चिट्ठी डाल कर चुने 
जाते थे, गाँव के तीस वाड्डों में प्रत्येक बालिग़ व्यक्ति द्वारा सदस्यता के लिए कई 
व्यक्तियों के नाम प्रस्तावित किये जाते थे। इन सब नामों की पतियाँ एक बत्तन 
में डाल कर अबोध बच्चे से उठवायी जातो थीं और जिसकी पर्चों आती थी वह 
सदस्य घोषित कर दिया जाता था। 

सर चाल्स मंटकाफ़ का कथन है कि भारत को पंचायतें क्या थीं, हर गाँव 
एक छोटा-सा स्वतंत्र तथा आत्म-निर्भर राज्य था। भारत में शक, हण, तुक, 
मंगोरू, अफ़गान, मुगल आये, इनके साम्राज्य स्थापित हुए, परन्तु इनका नगरों 
पर तो प्रभाव हुआ, प्रामों पर प्रभाव नहीं हुआ, उन्होंने पंचायतों के काय मे 
हस्त-क्षेप करना उचित नहीं समझा क्योंकि ऐसा करने से सारे देश को शासन- 
ठयवस्था अरुत-व्यस्त हो जाती। यही कारण है कि भिन्न-भिन्न राज्यों और 
संस्कृतियों के यहां आने पर भी प्रामों का ज॑|वन बेसे-का-बेसा बना रहा और दिल्ली 
में भले हो जिस-किसोी का राज्य रहा, गाँवों में गाँव वालों का हो। राज रहा और 
भारत की आर्थिक तथा सामाजिक व्यवस्था नहीं टूटी । इसो को 'विकेल्लोकरण 
(0००थाएश्ांटब/0णा) या 'पंचायत-राज' कहा जाता है। अंग्रेजों के 
आने से 'पंचायत-राज' की यह व्यवस्था टूट गई। हर बात को अंग्रेज़ी राज ने 
केखित करना चाहा। उनके लिए यह स्वाभाविक भो था। वे बाहर से 
आये थे, बाहर का बन कर ही यहाँ रहते थे। बे दिल्ली में बंठे थे। अगर हर बात 
को म टठी में न रखते, तो किसी समय भी सत्ता उनके हाथ से निकल सकती थो। 
इसो लिए उन्होंने सारी शक्ति गाँव से खोंच कर थाने में, थाने से जिले में, ज़िले 
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से प्रान्त में और प्रान्तों से केच्र में समेट ली। इसी को सत्ता का केखोकरण' 
(एकाप्रथॉंट47ए07) कहा जाता है। अंग्रेशों के आने से पहले वदिक- 
काल से लेकर मस्लिम-काल तक गाँवों में शक्ति निहित रही, और सत्ता के 
“विकेल्लीकरण' की परिपाटी जारी रही। 

२. पंचायतों के ह्वास के कारण 

जैसा हमने कहा, अंग्रेज़ों के भारत में आते से पूर्व इस देश में प्रामों में 
पंचायतों द्वारा शासन होता था। ये पंचायतें अपने प्रबन्ध में स्वतंत्र थीं। सन्षि 
करने तथा लड़ाई छेड़ने का काम तो पंचायतें नहीं कर सकतो थों, बाकों सब 
कामों में पंचायतें लगभग स्वतंत्र थीं। पंचायतों के कारण देश में राज-तंत्र- 
शासन होने पर भो प्रजातंत्र-ह्ञासन था। श्री जवाहरलारू नेहरू ने ठीक कहा है 
कि पंचायतें प्रजातंत्र को पाठशालाएं हूं। प्रजातंत्र का पहला पाठ इस देश के 
निवासी पंचायत में ही सोखते थे। अंग्रेज़ों को यहाँ की प्रजातंत्र पर आश्रित 
पंचायत-व्यवस्था को देख कर अत्यन्त आदइचय हुआ थ।। उनके लिए इस व्यवस्था 
दारा शासन करना कठिन था क्योंकि इस व्यवस्था द्वारा तो शासन जनता के हाथ 
में चला जाता था। यह उन्हें अभोष्ट न था। उन्होंने जिस शासन-व्यवस्था को 
जारी किया उससे पंचायतों का दिनोंदिन हास होते लगा। अंग्रेश़ों की शासन- 
व्यवस्था के निम्त कारणों से पंचायतों का छास तेज्ञी से हुआ--- 

(क) लगान वसूल करने की पद्धति--लगान क्सूल करने के सम्बन्ध में 
पहले यहाँ महालवारी -प्रथा थी। इसका यह अर्थ है कि लगान किसान से व्यक्ति- 
रूप से बसूल न करके महाल' से वसूल किया जाता था। गाँवों के कुछ समहों 
को 'महाल' कहा जाता था। बसूलो का यह काम, जेसा हम पहले कह आये हूं, 
वंचायत के सुयुदं था। अंप्रेजों के समय जमोंदारी-प्रथा जारी को गई। ज्मोंदार 
गाँव वालों से सनवाहा लगान वसूल करता किन्तु निश्चित रकम सरकार के खजाते 
में जमा कर देता था। जिन किसानों का कोई जमोंदार नहीं था, जे खद लूगात 
खजाने में जमा करते थे। अंग्रेजों ने यह कानस बनाया कि लगान व्यक्ति को 
स्वयं जमा करना होगा। इस का्नत के बनने से पंचायत-प्रथा की लगान बसूल 
करने की दृष्टि से आवश्यकता न रही । 

(ख) पुलिस तथा कचहरी की व्यवस्था--जैसा हम शकतोति-सार के 
समय की पंचायत का वर्णन करते हुए लिख आये हैं, पंचायत का कास शासन 
(&76०प्राए८) तथा न्याय (>000479)--यथे दोनों था, इसलिए अंग्रेजों 
के आने से पहले गाँव की सुरक्षा तथा आपसी झगड़े निपटा कर स्यथाय करना 

'जायत के सुपुद था, परन्तु अंग्रेजों के समय पुलिस को सुद॒ढ़ व्यवस्था हो जाने के 
कोरण गाँव को सुरक्षा को ज़िम्मेदारी पंचायत की न रह कर पुलिस की हो गई। 
इसी प्रकार झगड़े निपषटाना तथा न्याय-व्यवस्था करमा भी पंचायत के हाथ भें 
ने रह कर अदारत तथा कचहरो के हाथ में चला गया। इस प्रकार पंचायत के पास 
कॉम न रहने के कारण भी उनका छोास होभेलगा।.... 


ग्राम-पंचायत ७३१ 


(ग) पंचायत की जगह जिला-बोडों का निर्माण--१८४२ में नगरों के 
सुशासन के लिए स्पुनिसिपेलिटियाँ बनों। इसी प्रकार १८८२ में छा रिपन 
के उधोग से प्रामों के सुशासन के लिए डिस्ट्रिक्ट बो्डों का निर्माण हुआ। डिस्ट्रिक्ट 
लोडों का काम शिले भर के गाँवों का प्रबन्ध करता था। इनके बनने से राज- 
सता पंचायतों के हाथ में न रही, डिस्ट्रिक्ट बोड़ों के हाथ में आ गई। दूसरे शब्दों 
में हम कह सकते हें कि अब तक जो राज-सत्ता 'विकेन्द्रित' ([200०॥77॥7260 ) 
थो, गाँव-गाँव में बिखरी पड़ी थी, वह जिले में केन्धित' ((७॥79॥2०0) हो 
गई, ज़िले के शासकों के हाथ में चली गई । 

३. पंचायतों को पुनर्जोबित करने का प्रयत्न 
[स्वतन्त्रता-प्राप्ति से पहले] 

(क) १८४२ में शहरों में म्यनिसिपलिटियों का निर्माण--१८४२ तथा 
१८६२ में अंग्रेजों ने यह देख कर कि शासन-व्यवस्था को सुचारु रूप से चलाने 
के लिए शहरों को कुछ अधिकार देने चाहिए, बड़े-बड़े शहरों में स्युनिसिपल- 
कसेटियाँ बनाई जिनका काम शहरों का स्थानोय प्रबन्ध करना था। १८७० में 
राडे मेयो के प्रस्ताव के अनसार शहरों में इन स्यूनिसिपेलिटियों की संख्या बढ़ा दी 
गई, किन्तु अभी तक गाँवों को तरफ़ किसो का ध्यान नहों गया। स्थानोय- 
निकायों को ठोक ढंग से चलाने ओर शहरों तक हो उन्हें सीमित न रखने का श्रेय 
लाई रिपन को है। 

(ख) १८८२ में गाँवों में डिस्ट्रिक्ट बोडों का निर्माण--जंसे १८४२ में 
स्युनिसिपेलिटियों का निर्माण हुआ, बसे १८८२ में ग्रामों को शासन-व्यवस्था 
को सुचारु रूप से चलाने के लिए डिस्ट्रिक्ट-बोर्डों का निर्माण हुआ। इस काय का 
ओय ला रिपन को है। लाडड रिपन का काल स्थानोय-निकाय विकास-काल 
कहा जाता है। 

(ग) १९०९ से १९१९ में ग्रामों में पंचायतों का निर्माण--१९०९ में 
रायल कमोशन बना। इस कमीशन मे कहा कि हम अब तक प्रासों का पुनर्निर्माण 
करने में इसलिए सफल नहां हुए क्योंकि हमने नोंब से पुन्निर्माण के कार्य को 
नहीं श्रू किया। इस देश की नींव यहाँ के गाँव हें। अगर हम गाँवों का पुन 
निर्माण करना चाहते हें, तो पंचायतों का पुनर्जोवल करता होगा। १९१९ में 
जब मौन्‍्टेगू-चेम्सफ़ो्ड सुधारों के अनुसार स्व-शासन के अधिकार को मान कर 
सत्ता पान्तोय मन्त्रियों के हाथ में दे दो गई, तब प्रास-पंचायतों की तरफ़ 
का ध्यान विदेव रूप से गया। इस समय जगह-जगह ग्राम-पंचायतें बनों। हर 
आत्त में ग्राम-पंचायत-कानून बने। १९१९ में बंगाल में, १९२० में सत्रास, 
बम्बई तथा उत्तर-प्रदेश में, १९२६ में बिहार, उड़ोसा, असम म प्राम-पंचायत 
कानून स्वीकृत हुआ। बड़ौदा, मंसूर, ट्रावनकोर, कोचौन, कोल्हापुर, इन्दोर, 
क्षोकानेर, पटियाला, भोपाल आदि देसी रिवासतों में भो पंचायत-कानून धन । 
इन कानूनों के बनने के बावजूद क्‍योंकि पंचायतों को कोई विशेष अधिकार नहीं 
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विये गये थे, इसलिए ये कानून काग़ज़ो-कानन बने रहे, और पंचायतों का 
पुनरुज्जीवन न हो सका। 
[स्वतन्त्रता-प्राप्ति के बाद] 

(क) संविधान' में पंचायत-निर्माण की व्यवस्था--१९४७ को भारत 
स्वतंत्र हुआ और तब से देश-वासियों का ध्यान पंचायत-निर्माण की तरफ़ विशेष 
रूप से गया। १९४७ में स्व-शासन तो स्थापित हो गया, परन्तु स्व-शासन तभी 
स्‍्व-शासन कहा जा सकता है जब जनता के हाथ में सत्ता हो। इस देश को जनता 
तो गाँवों में फेलो पड़ी है। जब तक उस जनता के हाथ में सत्ता नहीं दी जाती तब 
तक विधान-सभाओं और संसदों के सदस्य चन लेने से तो काम नहीं चल सकता । 
ये सदस्य तो प्रान्तों में या केन्द्र में जाकर बैठ जाते हैं। जनता के हाथ में सत्ता कंसे 
आये। सिर्फ़ मत-दान का अधिकार दे देने से भी काम नहीं चलता। नत-दान से 
खने जाते वाले भी प्रान्त अथवा केन्द्र में जा बेठते हें। सत्ता गाँव में रहे--पह 
केसे किया जाय ? इस बात को स्वतंत्र-भारत में अनुभव किया गया और संविधान 
बनाते हुए इसे स्पष्ट कर दिया गया। | 

भारतीय-संविधान के अनच्छेद ४० में लिखा है: “राज्य ग्राम-पंचायतों 
का संगठन करने के लिए अग्रसर होगा तथा उन्हें ऐसी शक्तियाँ तथा अधिकार 
प्रदान करेगा जो उन्हें स्वायत्त-शासन की इकाइयों के रूप सें कार्य करने योग्य 
बनाने के लिए आवश्यक हों।'* 

(ख) सर्वप्रथम उत्तर-प्रदेश में ग्राम-पंचायतों का निर्माण--संविधान' 
के उक्त निर्देश के अनसार सर्व-प्रथम उत्तर-प्रदेश में ७ दिसम्वर १९४७ को 'उत्तर- 
प्रदेशीय पंचायत-राज अधिनियम' स्वीकृत किया गया जिसके अनुसार पंचायत- 
सभा और पंचायत-अदालरूत का पहला चुनाव फरवरी १९४९ को कर दिया गया । 
इस कानून का संशोधन १९५४ में हुआ। वंसे तो ग्राम-पंचायत कानन स्वतंत्रता- 
प्राप्ति से पहले ही बन चके थे, परन्तु अब स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद इन पंचायतों 
को विदोष रूप से संगठित करने का प्रत्येक प्रांत ते प्रथत्त किया। उत्तर-प्रदेश 
के इस अधिनियम के सदशश अन्य प्रान्तों ने भी कानून बनाये। इन काननों में प्रास- 
सभा, ग्राम-पंचायत' तथा 'पंचायती-अदालूत---इन तोन की व्यवस्था थी। 
इन व्यवस्थाओं का आशय राज-शक्ति को विकेल्रित' (70600॥078॥260 ) 
करना था। इन तोनों का क्‍या रूप है-पह स्पष्ट करने की आवश्यकता है। 

४. पंचायतों का वर्तमान रूप 
उत्तर-प्रदेश में १९२० में 'यू० पी० प्राम-पंचायत एक्ट' पास हुआ, परन्तु 
वहू काराज़ो कानन बना रहा। १९४७ में 'उत्तर-प्रदेश पंचायत-राज एक्टे' 

* 40, “जााह छोर आाथोी। (808 8४008 00 088786 ५४॥926 
एशाला३१च४ॉ5 थाएे ९60 प्रा ज्ञात उपर 9०फ्रण$ 870 8००7५ 


88 789 96 ॥606858५9 0 ९0806 पाढ्ा 00 फ्रिला0ता 88 प्रा$5 ० 
#०ॉ-80एथगा।शा.--372 (छहाद्लंक रकाबांद,..|]॥€ 


ग्राम-पंचायत ७३३ 


'पास हुआ जो कि क्रियान्वित हो रहा है। इस समय उत्तर-प्रदेश में पंचायतों का जो 
'रूप है वहो प्रायः हर प्रान्त में है, इसलिए उत्तर-प्रदेश की पंचायतों की ग्राम-सभा,' 
“बग्राम-पंचायत' तथा 'पंचायती-अदालत' के संगठन को जान लेना काफ़ो है। 
(क) ग्राम-सभा--१००० से अधिक की आबादी के गाँवों में एक ग्रास- 
'सभा हीगी। जिन गाँवों को आबादी कम होगी, उन्हें पास के दूसरे गाँवों के साथ 
मिला दिया जायगा। २१ वर्ष का हर व्यक्ति--पुरुष हो, स्त्रो हो--पग्राम-सभा 
का सदस्य माना जायगा। ग्रास-सभा को दो बेठक अवध्य होंगी--एक खरीफ़ 
'को फ़सल के बाद, दूसरों रबी की फ़सल के बाद। कुल सदस्यों का पाँचवाँ भाग 
गाँव-सभा की बंठक के लिए कोरम समझा जायगा, परन्तु कोरम पूरा न होने के 
कारण स्थगित बठक के लिए दुबारा कोरम को ज़रूरत न होगी। यदि ग्राम-सभा 
के २० सदस्य लिखित माँग करें, तो आवेदन-पत्र के आते के ३० दिन के भोतर 
सभा बुलानी होगी। ग्राम-सभा अपना सभापति अपने-आप चुनेगी। ख़रीफ़ को 
'फ़्तल के बाद की बंठक में सालाना बजट बनाया जायगा, और रबी की फ़सल को 
'बाद की बेठक में बजट का रुपया ठीक-से व्यय हुआ या नहीं--इस पर विन्नार 
'होगा। प्राम-सभा की बंठक में गाँव के सब वयस्क सदस्य, जिनकी संख्या एक हज़ार 
'तक हो सकती है, भाग लेंगे, किसो को भाग लेने से वंचित नहीं किया जा सकता। 
(ख) ग्राम-पंचायत--परन्तु हर समय तो ग्राम-सभा बुलाई नहीं जा 
सकती, उसको संख्या बहुत अधिक जो है। जंसे हर जगह एक बड़ो सभा को एक 
'छोटी सभा--कार्य-कारिणी-समिति'-- होतो हे, वेसे ग्राम-सभा को भो कार्य- 
कारिणी चनी जाती है जिसे 'प्राम-पंचायत' कहते हूं। इसमें सब लोग नहीं होते, 
ग्राम के च ने हुए लोग होते हैं, जो लूगातार ग्राम-सभा की तरफ़ से काम करते रहते 
है। ग्राम-सभा के १००० सदस्यों के पीछे ग्राम पंचायत के २० सदस्य, १००० से 
२००० सदस्य-संल्या पर ३६ सदस्य, २००० से ३००० की सदस्य-संख्या पर ३९, 
३ व ४ हज़ार की संख्या पर ४५ और ४ हज्ञार से ऊपर की सदस्य-संख्या पर ५१ 
सदस्य चने जाते हें। अनुसुचित-जातियों की संल्या के अनु पात से पंचायत में उनका 
स्थान सुरक्षित रखना होता है। इस प्रकार ग्राम-पंचायत को ग्राम-सभा चनती है, 
और एक तरह से' यह प्राम-सभा की 'कार्यकारिणी-समिति है। ग्राम-सभा के 
अधान तथा उप-प्रधान ग्रास-पंचायत के भी प्रधान तथा उप-प्रधान समझ जाते 
है। पंचायत के सदस्यों का काल तीन वर्ष का होता है, और उनमें से भी एक- 
लिहाई सदस्य प्रति वर्ष हटते जाते हूं, उनकी जगह प्रतिवर्ष नवीन सदस्यों का 
अनाव होता है, और इस प्रकार प्राम-पंचायत कभी भंग नहीं होती । 
प्राभ-पौायतों का कार्य-क्षेत्र भी निर्धारित कर दिया गया है। प्राम- 
वंचायतों के लिए दो प्रकार के काय हें-- अनिवार्य तथा 'ऐच्छिक' । अनिवायं- 
कार्यों में सड़कों को देख-भाल और मरम्मत, उनको सम-तल करना, चौड़ा करना, 
शत््म की सफ़ाई, कएऐ-तालाबों की व्यवस्था, उन्हें शुद्ध रखना, मेला जमा न होने 
देना, अन्म-म॒त्य का लेखा रसना, प्राथमिक-शिक्षा की व्यवस्था करना, पटवारी, 
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सिपाही, चौकीदार आदि से अगर प्राम-बासियों को शिकायत हो, तो उसे ऊपर 
के अधिकारियों तक पहुंचाना--ये सब काम प्राम-पंचायतों के लिए आवश्यक हे। 
ऐच्छिक-कार्यों में प्रामवासियों को चिकित्सा का प्रबन्ध करना, वाचनालय तथा 
पुस्तकालय स्थापित करना, खेती तथा जानवरों की नस्ल को सुधारना, सेल-कद 
तथा अलाड़ों का आयोजन, रेडियो का प्रबन्ध, प्राम को रक्षा के लिए स्वयं-सेवक 
दल का निर्माण, मेले-तमाशे-हाट-बाजार का लगाना--पे सब ऐच्छिक-कार्य ह, 
जिरहें प्राम-पंचायत कर सकती है। 

परन्तु इन कामों के लिए रुपया चाहिए। रुपए के लिए प्राम-पंचायत को 
कुछ टैक्स लगाने के अधिकार दे दिये गये हूँ। ग्राम-पंचायत मजदूरों से २ २० 
सालाना, पल्‍लेदारों से ३२०, गाड़ोबानों से १॥। ₹०, व्यापारियों से ८ २० सालाना 
बसुदू कर सकती है; १९३९ के काइतकारी-कानून के मातहत लगात में से १ आना 
रुपया टैक्स वसूल कर सकती है; बाहर से पेंठ तया मेलों में जो व्यापारो अपना माल 
देखने के लिए आयें उन पर टेक्स लगा सकती है; पशुओं की बिक्री, कसाई-जानों 
से टैक्स बसूल कर सकतो है; २००० रुपये बाबिक को आय वालों पर गृह-कर 
लगा सकतो है। इसके अतिरिक्त सरकार भी ग्राम-पंचायतों को आ्थिक-सहायता 
देती है। अब तो ज़मोंदारों खत्म हो गई, इसलिए सरकार ज़मीन की सालिक है । 
अब जो लेगान वसूल होगा वहू सरकार प्राम-पंचायतों के द्वारा बसूल करने की 
सोच रही है। इस वसूली के लिए सरकार की तरफ़ से १ आना रुपया ग्राम-सभाओं 
को कमीदान दिया जायगा जिससे प्राम-पंचायतों के पास काफ़ो रुपया जमा हो 
जायगा और इस रुपये को प्राम-पंचामत अपने विकास कार्यों पर व्यय कर सकेगी। 

(१) पंचायती-अदालत--जब ग्राम-सभाएँ पंचायत के सदस्य चनती हूँ 
तब पाँच अतिरिक्त सदस्यों को भी पंचायतो-अवालत के लिए चुन लेती हें। हर 
गाँव की अपनो पंचायतोी-अदालत जहीं होती, कुछ गाँव मिलाकर उनकी पंचायती- 
अदालत बना दी जाती है। हर गाँव के पांच-पाँच मिलाकर ४-५ गाँवों में 
२०-२५ सदस्य हो जाते हूं । ये सदस्वे मिलकर स्वयं अपना एक सरपंच जन छेते 
हैं। सरपंथों ओर सहायक सरपंचों का पढ़ा-सिखा होना आवदयक है। प्रत्येक 
मुकदसे के लिए सरपंच पहले चुने हुए २०-२५ पंचों में से पाँच पंचों का एक बेच 
नियक्त कर देता है--वादो के गाँव का एक, और प्रतियादी के गाँव का एक पंच 
इस बेंच में होता आवश्यक है, दोष तीन पंच अन्य गाँवों के होते हैं और यह बेंच 
मुकदमा सुन कर उस पर फ़ेतला करती है । 

'जायतो-अदालत फ़ौजदारी तथा दोवाती--दोनों प्रकार के फ़ेसले करती 
है। फ़ोजदारी में निम्न मामले पंच्रायती-अदारत सुन सकती है--अदालती 
समन ने लेता, सार्वजनिक मार्ग पर लड़ाई, मार-पीट, तेख गाड़ो चलाना, भन्दे 
गाने गाना, बेगार लेना, ४०० रुपए से कम को चोरी, बलात्कार, कुएं या जलन 
को गग्दा करना, आग लगाना। इन मामलों में पंचायती-अदालत जेल की सब 
नहीं दे सकती, १०० र० तक जर्माता कर सकतो है । दीवानों मामलों में १०० 
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<पए तक के सकदमे का यह अदालत फ़ेसला कर सकती है, जायवाद, वबसोयत 
आदि के मुकदमों को नहीं सुन सकतो। यदि कोई अदारूत बहुत अच्छा काम 
करती हो, तो उसे राज्य-सरकार ५०० रु० तक के दोवानो मुकदमे सुनने का अधि- 
कार दे सकतो है। 


५. जिला-बोर्ड, अन्तरिम ज़िला-परिषद्‌ तथा ज़िला-परिषद्‌ 


जेसा पहले कहा जा चुका है, ज्ञिले का काम व्यवस्थित रूप से चलाने के 
. लिए लाई रिपन के उद्योग से १८८२ में डिस्ट्रिक्ट-बोर्डों का संगठन प्रारम्भ हुआ । 
पंचायतों का क्षेत्र तो अपने गाँव तक सीमित रहता है, परन्तु सब ज़िले के 
संगठन को भो आवद्यकता है ताकि जिले भर की शिक्षा, स्वास्थ्य, चिकित्सा, 
कृषि, पज्ञ पालन आदि को समस्याओं को ग़ेर-सरकारोी तौर पर हल किया जाय और 
यह कार्य जनता के हाथों में सोपा जाय । इसी उद्देश्य से ज़िला-बोड़ों की स्थापना 
हुई थी जिसमें चुनाव से कुछ लोग आते थे और ज्ञिले की समस्याओं को सुलझ्ाते 
थे। अब ज़िला-बोर्डों की जगह राज-सत्ता के 'विकेन्रीकरण' के लिए जिला- 
परिबदों की स्थापना हो रही है और इस दिशा में उत्तर-प्रदेश तथा राजस्थान 
सरकार न कदम बढ़ाया है। इन राज्यों में ज्ञिका-परिषदों का संगठन निम्न 
प्रकार हुआ है: 
६. उत्तर-प्रदेश में अन्तरिम ज़िला-परिषदों तथा 
ज़िला-परिषदों की स्थापना 
उत्तर-प्रदेश को सरकार ने जिले के संगठन की रचना में कुछ हेर-फेर करना 
आवश्यक समझा और डिस्ट्रिक्ट बो्ों के पिछले जो चुनाव होने बाले य उन्हें रोक 
कर प्रान्त के ५१ जिलों में १९५८ में अन्तरिस-ज़िला-परिषद्‌-अध्यादेश' ([7(श77 
78 ?783790 (0+0०7५॥70०, 958) जारी किया। इस अध्यादेश का 
उद्देश्य यह था कि जिला-बो्डों को जगह ज्ञिला-परिषदें बनायी जायें, और जब तक 
जिला-परिवरदें बताने का अधिनियम विधान-सभा में स्वीकृत न हो जाय तब तक 
अन्तरिम-काल के लिए अन्तरिम-जिला-परिवर्दं काम करें। यह अन्तरिस- 
सिला-परिषद्‌ ज्यादा-से-ज््यादा उपयोगी हो सके, इसमें खिले के सब ऐसे व्यक्ति 
जो जिले में कुछ भी रचनात्मक कार्य करते हें भाग ले सके, इस उद्देश्य से इसका 
संगठन ऐसा किया गया जिसमें प्रायः सभी उपयोगी व्यक्ति आ जाते हूं। अन्तरिभ 
दिला-परिषद के सदस्य जो ग़्ेर-सरकारी तथा सरकारी होते हे, निम्न प्रकार लिये 
यये। इस परिषद्‌ का अध्यक्ष जिलाधीश बनाया गया। 
[ग़र-सरकारी सदस्य] 
(क) जिले के छोक-सभा, राज्य-सभा, विधान-सभा तथा विधान-परिषद्‌ 
के सदस्य | हे 
(ल) जिले का एक हरिजन कार्यकर्ता, अगर वह उक्त सदस्यों में से कोई 


नहीं है । 
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(ग) जिले को एक सामाजिक तथा रचनात्मक कार्यकर्नो देवी, अगर 
वह उक्त सदस्यों में कोई नहीं है। 

(घ) पांच ग़ेर-सरकारी सदस्य जिन्हें सरकार मनोनीत करे जिनमें एक 
औद्योगिक कार्यों में तथा गृह और कुटीर उद्योग में रुचि रखता हो । 

($) जिलाधीश हारा मनोनीत दो ग़ेर-सरकारी सदस्य, जिनमें से एक 
स्काऊट एसोसिये शन का उच्च अधिकारी हो और दूसरा जो विकास- 
कार्यों में रुचि रखता हो । 

(च) मंत्री जिला सेनिक, नाविक तथा वाय-सेना बोर्ड (अगर ज़िले में 
हो)। 

(छ) अध्यक्ष भूतपूर्व ज़िला-बो्ड । 

(ज) ज़िला बोर्ड के मनोनीत सात सदस्य । 

(झ) ज़िले के हा० से० स्कलों के प्रिन्सिपलों द्वारा चुना हुआ एक प्रति- 
निधि । 

(हा) मेनेजिंग डायरेक्टर ज्ञिला को-ऑपरेटिव बेंक । 

(ट) अध्यक्ष जिला को-औपरेटिव डिबेलपमेंट फ़ेडरेशन। 

(5) समस्त चेयरमंन नगर-पालिका, नोटिफ़ाइड एरिया या टाऊन 
एरिया । 

(3) गाँव-सभाओं के प्रतिनिधि। 

(ढ) एक प्रतिनिधि जिले की हर गन्ना मारकेटिंग सोसाइटी से । 

(ण) संयोजक भारत-सेवक समाज | 

(त) राज्य-नियोजेन बोर्ड का जिले में रहने वाला ग़ेर-सरकारी सदस्य । 

(थ) कृषि-पंडित, अगर जिले में रहता हो। 

(द) राज्य-कृषि-बोर्ड का ग़र-सरकारी सदस्य, अगर जिले में रहता हो । 


[सरकारी-सदस्य ] 
उक्त ४०-४२ ग्रर-सरकारी सदस्यों के अतिरिक्त अन्तरिस-ज़िलापरिषद्‌ 


के २९-३० सरकारी सदस्य बनाये गये, जो निम्न प्रकार थे--- 

. जिलाघीश (अध्यक्ष), जिला-नियोजन-अधिकारी (मंत्री), ज़िला पृूति- 
अधिकारी, खिला पश-पालन-अधिकारी, ज़िला स्वास्थ्य-अधिकारी, ज़िला 
विशयालय-नि रीक्षक, सब-डिवीज्ञनल आफ़िसर कंनाल्‍स, असिस्‍टेंट एन्जीनीयर 
स्वायस-धशासन,  एक्शीक्पूटिव-एन्जीनियर निर्माण-विभाग, जिला रोजगार- 
अधिकारी, सिविल सन, डिवीज़नल-फ़ौरेस्ट-अधिकारी, सब-डिवीज्षनल-आफ़िसर, 
खिला उद्योग अधिकारी, ज़िला सृवना-अधिकारी, जिला कृषि-अधिकारी, खिला 
सहकारी-अधिका री, सुपरिटेंडेंट जॉफ पुलिस, सहायक पंचायत-राज अधिकारी, 
सिखा हरिजन कल्याण-अधिकारी, सहायक समाज-कल्याण अधिकारी, ज़िला 
संगठक प्रान्तीय-रक्षक-दरू, जिरा संगठिका सहिला-संगल-योजना । 
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अब ३१ जुलाई १९५९ में उत्तरप्रदेश की विधान-सभा में अन्तरिम ज़िला- 
परिवद्‌ के स्थान में ज्िला-परिवद्‌ के स्थिर रूप से बनाये जाने का प्रस्ताव रखा 
गया है और आज्ञा की जाती है कि शीघ्र ही डिस्ट्क्ट बोर्डों तथा अन्तरिम ज़िला- 
परिबदों के स्थान में ज्िला-परियरदे कार्य करने लगेंगी। 


७. राजस्थान में पंचायतों की स्थापना द्वारा सत्ता का 
बविकेन्द्रीक रण 


जता हम लिख चके हे 'पंचायत-व्यवस्था' का मुख्य लक्ष्य राज-सत्ता का 
'विकेन्रीकरण' ([0९०शगाथोटथा0ा ० फ॒णाएंटश ए0एथ) है। बसे 
तो हर प्रान्त में पंचायतें बन।ने का यहा लक्ष्य है, परन्तु इस लक्ष्य को अपनी 
चरम-सोमा तक पहुँचाने में कदम राजस्थान-सरकार ने उठाया है। केरल में भी 
इसी दिल्ञा में कार्य हुआ है और अन्य प्रान्तों में भी घोरे-घीरे इसी लक्ष्य को सम्मल 
रख कर काय करने की योजना है। राजस्थान में पंचायतें बनाकर 'विकेन्द्री- 
करण की प्रक्रिया को किस प्रकार कार्यान्वित किया गया है--इसका यहाँ कुछ 
वर्णन कर देना ज्ञक्री है। 

सत्ता के विकेन्द्रीकरण की तरफ़ राजस्थान ने २ अक्तूबर १९५९ में कदम 
बढ़ाया। राजस्थान-सरकार ने सत्ता के “विकेन्द्रीकरण” के लिए त्रि-स्तरीय 
व्यवस्था (॥॥766-007 5५४८7) बनाई है। पहला स्तर ग्राम' (५॥॥426 ) 
है, दूसरा स्तर सामदायिक-योजनाओं का 'खंड' (800:) है, तोसरा स्तर 
जिला (70870) है। 'ग्राम' के स्तर पर 'ग्राम-पंचायत' (५व॥92८ 
?धाएा१9५४() बनाई गई है, खंड' के स्तर पर खंड-समति' (8॥00: 
500 ) बनाई गई है, जिले! के स्तर पर 'जिला-परिवद” (27]8 ?॥8॥90 ) 
बनाई गई है। 

एक गांव को या कई गांवों को मिला कर उनकी ग्रास-सभाओं के निर्वाचन 
द्वारा जो ग्राम-पंचायत' बनाई जायेगी उसमें ८-१० निर्वाचित-सदस्य होंगे 
और एक प्रधान होगा जो सरयंत् कहलायेंगा। यह सरपंच हो गाँव का मुख्य 
कार्य वाहक होगा। हतो को मन॒स्मृति तथा कौटिलीय अभंशास्त्र में 'प्रामिक' कहा 
गया है। 'ग्राम-पंचायत' के बाद खंड समिति' बनेगी जिसे पंचायत-समिति' भी 
कहा गया है। इसे 'खंड-समिति' इसलिए कहते हें क्योंकि ये सामदायिक विकास- 
योजनाओं के विकास-खंडों' की सोमा में होंगी, इसे पंचायत-समिति' इसलिए 
कहते हूँ क्योंकि इनमें पंचायतों के सरपंस सदस्य होंगे। पंचायत-समिति में 
ग्राम-पचायतों के सरपंच, और कुछ विशेष हिंतों, जंसे खेती, हरिजनों, आदि- 
वासियों और स्थ्रियों के विशेष प्रतिनिधि होंगे । इन विशेष हितों का प्रतिनिधित्व 
करने वाले सदस्पों को नामञद करने का अधिकार 'पंचायत-समिति' के सदस्यों 
को होगा। विधान-सभा के सदस्य 'पंचायत-समिति' के 'सहकारी-सदस्य' 
(2850080० एरशया०05) रहेंगे। इसके बाद 'खिला-परिवद्‌' बनंगी। 
४७ 
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'खशिला-परिवद' में जिले की सब पंचायत-समितियों के प्रधान, उस क्षेत्र विशेष के 
संसदू-सदस्य और विधान-सभा के सदस्य, कुछ विशेष हितों जेसे हरिजनों, आदि- 
वासियों, स्त्रियों और सहकारी-समितियों का प्रतिनिधित्व करने वाले सदस्य होंगे । 
जिले का कलेक्टर भी उसका सदस्य होगा लेकिन उसे मत देने का अधिकार नहीं 
होगा। 

(5 ) प्राम-पंचायत--प्राम-सभा से चने हुए सदस्य 'ग्राम-पंचायत' में 
जायेंगे, ग्राम-पंचायत के सरपंच पंचायत-समिति' में जायेंगे, पंचायत-समितियों के 
प्रधान ज़िला-परिवद्‌' में जायेंगे---इसलिए असलो सत्ता 'ग्राम-पंचायतों' के हाथ 
में आ जायेगी। इसो को सत्ता का “विकेन्द्रीकरण' कहा जाता है। इस 
दृष्टि से ग्रामों के सम्बन्ध में योजनाएं बनाने ओर उन्हें क्रियान्वित करने की मूल 
इकाई ग्राम-पंचायत होगी। 

(ख) पंचायत-समिति--पंचायत-समितियाँ अपन क्षेत्र के लिए योजनाएं 
बनायेंगी और उन्हें पंचायतों और दूसरी कार्य-संचालन समितियों के माध्यम से 
क्रिप्रान्वित करंगी। पंचायत-समिितियाँ ग्राम-संस्थाओं के कार्य को देख-भाल 
करेंगी और उनके लिए तकनोको और प्रशासक कमंचारी महेया करेंगी। 
क्योंकि उद्देश्य ग्राम-संस्थाओं को मज़बत बनाना है, इसलिए काफ़ो सुविधाओं की 
व्यवस्था को गई है। पंचायत-समितियों के कार्य-क्षेत्र में खेती के विकास- 
सम्बन्धी सब काम, सहकारिता, भूमि का उद्धार, सिंचाई, पशु-पालन, जन- 
शक्ति का उपयोग, गाँव को सफ़ाई और स्वास्थ्य, संचार-व्यवस्था, उद्योग, 
आपातकालीन सहायता, ऑकड़े इकटठे करना, जंगलात, आवास, प्रचार, हाट- 
व्यवस्था, रूघ -बचत के कार्य-क्रम, मेलों को व्यवस्था, लोक-कला ओर संस्कृति 
को उन्नति आदि होंगे। पंचायत-सममितियाँ जो योजनाएँ बनायेंगी, वे ऐसी अवश्य 
होनी चाहिए जो प्रान्तीय-सरकार को योजना तथा केन्द्रीय सरकार की योजना के 
ढाँचे में ठोक बेठ सके। 

ग्राम-पंचायत तथा पंचायत-समितियों की आमदनी के साथन निम्न होंगे-«- 
(|) पहली पंचायतों के सुपुं जो काभ थे, अगर थे अष्रे रह गये हे तो उनके पूरा 
करने के लिए सरकारी अनुदान, () कुछ निविचत समय के लिए दिया जाने वाला 
वाधिक अनुवान, (77) जो योजनाएँ हन पंचायतों को सरकार की तरफ़ से दी 
आयेंगी उनके पूरा करने के लिए जितना रुपया पंचायत खर्च करेगी उसके अराजर 
सरकारी अनुदान, (!९) प्रान्तोय सरकार द्वारा कर्ज के रूप में दिया गया रुपया, 
(५) पंचायत-ससिति द्वारा कर्ज के रूप में जनता से लिया गया रुपया, 
(शा) करों से होने बालो आय। 

(ग) जिला-परिषद्‌--ज़िला-परिषद को अधिकार होगा कि वह पंचायत- 
समितियों के बजट का निरोक्षण करे; राज्य-सरकार हारा खिले के लिए दिये गये 
तदर्थ अन॒दान को उनसे बाँटे; उनके कार्य-कर्तों का निरीक्षण करे और उनससें समन्वय 
स्थापित करे; राज्य सरकार को सलाह दे; उन सब कासों का निरीक्षण करे जो 
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पंचवर्षोय-पोजना के अन्तर्गत जिले में किए जाने हें; खेतो सम्बन्धी और दूसरे 
कार्यों को प्रगति का ब्यौरा रखे; योजना के लक्ष्यों के प्रति सचेत रहे और आंकड़े 
इकट॒ठ करने के अलाया शिविरों और गोष्ठियों की व्यवस्था करे। लोकतन्‍्त्र 
के विकेन्द्रीकरण को योजना का मूल उद्देश्य यह है कि अब तक जो काम राज्य- 
सरकार करतो रहो हू, उसमें जनता और उसके ज्ञिक्ा और खंड स्तर की प्रतिनिधि- 
संस्थाएं भी भाग ले सक॑ और साथ ही विभिन्न स्तरों पर काम करन वाले लोगों 
में अधिक-से-अधिक विश्वास उत्पन्न किया जा सके। 

प्रानन्‍्तीय सरकार को यह अधिकार होगा कि वह उस पंचायत-समिति या 
ज़िला-परिषद्‌ को जो अपने अधिकारों का उपयोग करने में असफल रहे, भंग 
कर सकती है या भंग होने के लिए बाध्य कर सकतो है। वह किसी भी पंचायत- 
समिति के किसो प्रस्ताव को रह या स्थगित कर सकती है, बशतें कि वह जनता के 
हितों के विरुद्ध हो। ज्ञिला-परिथद्‌, पंचायत-समिति और पंचायतों को दिये जाते 
वाले मूल अधिकारों से और कोई सहायक अधिकार खद-ब-खद नहीं मिल जाते। 
उन्हें अधिकार देने के साथ-साथ सावधानी भी बरती जाएगी। इतना अवध्य 
है कि राज्य सरकार कोई भी कदम उठाने से पहले संस्था को यह मौका देगी कि 
यह अपने में सुधार कर सके। 

असली नियंत्रण तो जनता के हाथ में होगा जो कि विभिन्न स्तर पर काम 
करने वालो प्रतिनिधि-संस्थाओं को चुनेंगी। यह सच है कि पहले कभी जनता ने 
इन संस्थाओं के कार्य में कोई दिलचस्पी नहीं लो। ऐसा इसलिए होता रहा क्योंकि 
अभी तक इस बात की ओर ध्यान नहीं दिया गया था कि इन संस्थाओं का जनता 
को आँखों में कोई महत्त्व है। सरकारी प्रतिनिधियों की भो इनके बारे में कोई 
अच्छी राय नहीं थी और दूसरी ओर इन संस्थाओं का क्षेत्र बहुत सीमित था क्योंकि 
इनके साधन बहुत कम थे और इन पर बहुत कड़ा नियंत्रण रखा जाता था। 
इसलिए सबसे ज़रूरी बात यह है कि ऐसा कदम उठाया जाय जिससे सबसे नोचे 
के स्तर पर पूर्ण रूप से लोकतन्त्र छाया जा सके । इस उदय से अध।नवथम में एक 
खास उपबन्ध रखा गया है कि कुछ खास किस्म के फंसले पंचायत के निर्वाचित 
सदस्यों के दो-तिहाई बहुमत से ही होंगे। ये विषय निम्न होंगे :-- पीने, नहाने 
और कपड़े धोने के पानी के कुएं, तालाब वगरह बनवाना, गाँव की गलियाँ 
बनवाना, गाँव वालों के लिए टट्टियाँ बनवाना और नथ सकान बनवाना । 

अधिनियम के अन्तर्गत एक और व्यवस्था यह है कि पंचायतों को चाहिए 
कि हर साल दो बार पंचायत के क्षेत्र में रहने वाले वयस्कों की एक बेठक ब॒लाए 
जिसमें झरू किये गये कार्यक्रमों की प्रगति पर विचार किया जाय और भविष्य 
के लिए नये कार्यक्रम बनाये जायें। इससे पंचायत द्वारा शुरू किये गये कार्यक्रमों 
के बारे में लोगों को जानकारी मिलेगी और उनका उत्साह बढ़ेगा। इन दो बठकों 
के अलावा पंचायत के सरपंच और दूसरे सदस्यों को चाहिए कि वे गाँव के बड़े 
आदसियों से भी सलाह-मशवरा करते रहें। स्थानोय संस्थाओं के प्रतिनिधियों 


७४० भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


को इस बात का अच्छी तरह ध्यान रखना होगा कि आर्थिक दुष्ट से पिछड़े हुए 
लोग प्रगति को दोड़ में पीछे न रह जायें। सरपंच और प्रधान को यह बात ध्यान 
में रखनो होगी कि ज़्यादा ज़रूरतमन्दों की ओर पहले ध्यान दिया जाय । 


८. राजस्थान को पंचायत-व्यवस्था में भिन्न-भिन्न स्तरों के 
संगठनों का समन्वय 
विभिन्न स्तरों पर काम करन वाली विभिन्न सरफारी संस्थाओं में समन्वय 
स्थापित करने की आवश्यकता पहले की अपेक्षा अब कहाँ ज्यादा है। अब यह 
सम्भावना हो सकतो है कि निचले स्तर पर काम करने वाले कर्मचारी क्रियाशील 
न रहें। साथ ही संस्थाएं उनको दी जाने वालो प्रशासन-सम्बन्धी और तकनीकी 
सलाह को दखलन्दाजी समझ कर उसको ओर ध्यान न दें। इन दोनों ही प्रवत्तियों 
को बढ़ने से रोकना होगा। प्रशासन के विकेन्द्रीकरण के द्वारा जनता ख़द अपना 
प्रशासन चलाएगी। अब सरकार को बार-बार लोगों से सहयोग की अपोल करने 
की ज़रूरत नहीं पड़ेगी। बल्कि अब जनता सरकार से सहयोग की अपील करंगी । 
यही कारण है कि सरकार ने आयक्तों को कार्यक्रम-सलाहकार नियुक्त कर विया 
है। 
कार्यक्रम-सलाहकार के रुप में आयुक्त सरकारी कर्मचारियों और इन 
संस्थाओं के प्रतिनियों को मिलकर उन्हें सरकारी नीति के उद्देश्य समझाएंगे। 
वे सरकार को इन सुझावों के प्रति जनता को प्रतिक्रिया के बारे में सूचित करेंगे 
ताकि नयी-नयी आवश्यकताओं को देखते हुए सरकारी नीति में रहोबदल हो सके । 
इस नयी व्यवस्था में आयक्त का कार्य लगभग ज़िला-विकास-अधिकारी जंसा 
होगा। उसे यह ध्यान रखना होगा कि ये संस्थाएँ तरक्की करें ओर लोगों में अपनी 
संस्थाओं को ज्यादा कामयाब बनाने का इरादा दृढ़ हो। वे इस बात का भी ध्यान 
रखेंगे कि जिला-स्तर पर काम करने वाले सरकारी कर्मचारी इन संस्थाओं की 
ओर पुरा-पूरा ध्यान दें। 
विकास-अधिकारियों और बिस्तार-अधिकारियों को पंचायत-समितियों में 
काम करने के लिए भेजा जाएगा। निम्नलिखित नौकरियों पर काम करने वाले 
सदस्य राजस्थान पंचायत-समिति और जिला-परिवद सेवा के आधीन होंगे :--- 
() प्रास सेवक । 
(7) प्राम सेविकाएँ। 
(7!) प्राइमरी स्कूल के अध्यापक । 
(7९) लक आदि। 
(५) क्षेत्र में काम करने वाले कर्मचारी । 
(शं) टीका रूगाने वाले कर्मचारी आदि। 
इनकी भरती सबोडिनेट सविस कमीशन करेगा। 


ग्राम-पंचायत ७४१ 


स्थायी सेवाओं में काम करने वाले कर्मचारियों और निर्वालित प्रतिनिधियों 
में आपसो सम्बन्ध जोड़ना होगा और एक स्वस्थ परम्परा कायम करनी होगी। 
निर्वाचित प्रतिनिधि और स्थायी सेवा में काम करने वाले कर्ंचारियों को अपले- 
अपने कामों के सम्बन्ध में एक समझौता करना होगा । यह समझौता लिखित नहीं 
होगा। एक बार काम का बंटवारा हो जाने के बाद समाज-सेवकों को अपने कार्य- 
क्षेत्र में पूरो स्वतंत्रता दी जाएगी। संक्षेप में निम्न वर्गों में स्वस्थ परम्परा का 
विकास करना होगा :-- 
() पंचायतों में जनता के प्रतिनिधियों और पंचायत-समितियों में; 
(7) पंचायत-समितियों और जिला परिबद्‌ में; 
(70 ) पंचायत-समितियों और राज्य सरकार में; और 
(7५) पंचायत-समितियों और प्रशासन-सम्बन्धी अधिकारियों में । 
हर व्यक्ति को चाहे उसका ओहदा कुछ भो क्‍यों न हो, कुछ सेवा सम्बन्धी 
नियमों का पालन करना होगा। 
आगे आने वाला समय कई दृष्टियों से काफ़ो कठिन होगा। संक्रमण- 
काल में कार्यदक्षता और सरलता की दृष्टि से कुछ गिरावट आ सकती है। उसके 
लिए हर स्तर पर काम करने वाले और हर वर्ग के लोगों को सलाह लेनी होगी 
जिससे संक्रमण-काल को कठिनाइयों को दूर किया जा सके; कुछ विशेष कदम उठाने 
होंगे जिससे आगामी गिरावट को रोका जा सके। झूठो प्रतिष्ठा की बात छोड़नो 
होगी और हर व्यक्ति के मन में ऐसो भावना उत्पन्न करनो होगी कि वह एक 
सुगठित दल का सदस्य है जो एक, और केवल एक ही उद्देश्य के लिए कार्यबद्ध हे 
और वह उद्देश्य है इस नयो त्रि-स्तरो व्यवस्था को कामयाब बनाना। 
हमने देखा कि राजस्थान में 'विकेन्द्रीकरण' की प्रक्रिया को किस प्रकार गाँव 
से जिले तक तीन स्तरों में बाँटा गया है, और हर स्तर पर विशेष-विशेष अधिकार 
दिये गये हुं। इन अधिकारों के दिये जाने से राजस्थान की ग्राम-पंचायत-व्यवस्था 
को एक क्रांतिकारी व्यवस्था कहा जा रहा है। अब अन्य प्रांत भो राज-सत्ता के 
“विकेस्लीकरण' की इस प्रक्रिया को अपने-अपने यहाँ जारी करने वाले हूं। 
९. उत्तर-प्रदेश तथा राजस्थान को पंचायतों में भेद 
पंचायतें तो प्रायः सभी प्रान्तों में बनो हैं, उत्तर-प्रदेश में भी, राजस्थान में 
भी, अन्य प्रान्तों में भी, परन्तु २ अक्तुबर १९५९ को राजस्थान में जिस पंचायत- 
राज की स्थापना हुई है उसे ही मस्य तोर पर सत्ता का विकेन्रोकरण कहा गया 
है। इसका क्या कारण है? इसका कारण यह है कि बलवन्तराय मेहता कमेटी 
ने पंचायतों के विषय में यह सिफारिश की थी कि पंचायतों को असलो सत्ता दे 
देनो चाहिये, उन्हें सरकारी मशीन का पुर्जा नहों रखना चाहिए, इनमें जनता के 
हाथ में ससा दे देनी जाहिये, सरकारी कर्मचारियों को इनमें सहायक के तौर 
पर कार्य करना चाहिये, अधिकारी के तौर पर नहीं। यह कार्य उत्तर-प्रदेश 
में नहीं- हुआ; राजस्थान, आरध्र तथा केरल में हुआ है। असल में देखा जाय 
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तो सत्ता का यथार्थ रूप में विकेन्द्रोकण तभी कहा जायगा जब आर्थिक 
तथा अशासनिक सत्ता राजस्थान आदि की तरह पंचायत के हाथ में आ जायगी। 
यह परीक्षण कहाँ तक सफल होगा--यह्‌ भविष्य बतलायेगा। 

१०: पंचायतों के काय का सल्यांकन 

पंचायतें ठोक तरह से कार्य करें इसके लिए सरकार ने अपनो तरफ़ से पर्याप्त 
व्यवस्था कर रखी है। 'पंचायत-राज अधिनियम' के अनुसार पंचायतों के काय 
को देख-रेख के लिए अनेक अधिकारी नियक्‍त किये हुए हें। पंचायत-निरोक्षक, 
पंचायत-अफ़सर, पंचायत-डायरेक्टर आदि अनेक अधिकारों हें जिनका काम 
पंचायतों की व्यवस्था को देखना है। प्राम-सभा, ग्राम-पंचायत तथा पंचायतो- 
अदालत के बजट को पंचायत-निरीक्षक देखता है। जो पंचायतें ठोक काम नहों 
करतीं उन्हें सरकार भंग भी कर सकती है, परन्तु इतना सब-कुछ नियन्त्रण 
रखने पर भी कई कारणों से पंचायतें उतना संतोषजनक कार्य नहीं कर रहों जितना 
करन की उनसे आज्ञा थो। इसके निम्न कारण हें: 

(क) जातिवाद--अभी तक जाति का विचार अपने देश में काफ़ी 
जड़ पकड़े हुए है। ऊंच-नोच का भेद भी इस जातिवाद की ही उपज है। गांवों 
के लोग प्रायः अशिक्षित हूं, जाति के विचार के ऊपर वे नहीं उठ सकते। इसका 
परिणाम यह होता है कि जब कोई बात पंचायत में आती हे तब उसे व्यक्ति को 
जाति को द॒ष्टि से देखा जाता हे। तथाकथित नोच जाति के व्यक्ति के साथ पूरा- 
पुरा न्याय नहों हो पाता। पंचायतों के चुनाव में भी यह कभी नहीं हो सकता कि 
तथाकथित नीच जाति का व्यक्ति कभी पंचायत के किसो उच्च-पद पर चुन लिया 
जाय। 

(ख) गुटबन्दी--प्रत्येक गाँव में जो मर्य-मख्य व्य(क्त होते हें उनके अपने - 
अपने गट होते हें। इस प्रकार के ग॒ट शहरों में भी होते हे। गठ के लोग अपने 
साथियों का योग्यता को दृष्ट से नहीं, परन्तु गटबन्दी के कारण साथ देते हें। 
गाँवों में तो दुइ्मनोी भी पुइते नी चलती है और उसके साथ बनो गटबन्दी भी पुइतेनी 
चलतो है। इस कारण भी पंचायतें निथ्पक्ष-भाव से गाँव-सुघार का कार्य नहीं कर 
पाती । 

(ग) निर्धनता--इसके अतिरिक्त पंचायत का कार्य एसा है जिसमें वही 
व्यक्ति भाग ले सकता है जो आथिक-द्‌ द्टि से निश्चिन्त हो। हमारे ग्रामवासी प्रातः 
से साथ तक अपनी रोटी-पानी को व्यवस्था में हो जटे रहते हें, उन्हें पंचायतों बातों 
के लिए समय ही कहाँ है। इसी लिए जो खाते-पोते लोग हें, वे फ़॒पंत में बेठ कर 
जो फ़ेसला कर देते हैं, उसे गाँव के लोग चपके से मान लेते हूं। इसमें सन्‍्दवेह नहीं 
कि ज्यों-र्यों देश की निर्थंतता दूर होगी, लोग अन्य दिशाओं में भी विरूचस्पी 
लेने झगेंगे। 

(प) अशिक्षा--पंचायतों के कार्य में इश्छित सफलता न सिलने का 
कारण प्रामवासिथों का शिक्षित न होना भो है। वे अभी अपने अधिकारों के 
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प्रति उतने सचेत नहीं हुए जितना उन्हें होना चाहिए। ज्यों-ज्यों शिक्षा का प्रचार 
बढ़ता जायगा, ज्यों-ज्यों वे अपने अधिकारों को समझते जायेंगे, त्यों-त्यों वे 
पंचायतोी-संगठन में अब तक की अपनो उदासीनता को छोड़ कर इसमें हिस्सा लेने 
लगेंगे। 
११. पंचायत-राज तथा लोक-तंत्र 
पंचायत-राज का अर्य॑ सत्ता का विकेन्द्रीकरण हैे--यह हमने लिखा। 
राजस्थान में पंचायतों को स्थापना करके किस प्रकार तोन स्तरों पर सत्ता का 
विकेन्द्रीकणण किया गया है--यह भो हमने देखा। विकेन्द्रीकर ेण की इस 
प्रक्रिया को अगर दृढ़ कर दिया जाय, तो उसका देश को ोकतंत्र-व्यवस्था' 
(0९70079८9 ) पर भी विशेष प्रभाव पड़ सकता है। श्री जयप्रकाश नारायण 
जेसे विचारकों का कथन है कि इस समय जिस प्रकार की लोक-तंत्र-ध्यवस्था अपने 
देश में चल रही है उसमें हर-कोई पार्टोबाज्ञी में पड़ जाता है, जात-विरादरी के 
आधार पर वोट इकट॒ठे करन लगता है। कहने को तो यह जनतंत्र है, परन्तु 
इसमें असलो जनता की आवाज्ञ नहीं होती, जो धड़ेबन्दी कर लेता है वही जनता 
का नाम लेकर शासन का अंग बन जाता है। ऐसा लोक-तंत्र युरोप की उपज है, 
भारत के लोकतंत्र का मूलाधार तो पंचायत' है। सत्ता के विकेद्रीकरण को 
अंगर शासन-व्यवस्था का आधार बना लिया जाय, तो वास्तविक-सत्ता गाँव 
या मोहल्ले के हाथ में होगी। गाँव वाले सर्व-सम्मति से अपने प्रतिनिधि चुनें, 
इन प्रतिनिधियों में से विकास-खंड के लिए प्रतिनिधि चुने जायें, उनमें से जिले के 
लिए, उनमें से प्रांत के लिए, और प्रान्त के लिए जो चुन जायें, उनमें से केन्द्र के 
लिए प्रतिनिधि चुने जायें। इस प्रकार सत्ता का मूल आधार गाँव होगा, गाँव को 
पंचायत होगी। जो लोग चुने जायें वे नीचे से, गाँव के स्तर से और अगर शहर से 
चने जाये तो शहर की मोहल्ला-कमेटियों के स्तर से नितरते हुए ऊपर उभरें, 
हाई कमांड की तरफ़ से जनता पर थोपे न जायें, तभी सत्ता जनता के हाथ में 
आयी--एसा समझा जा सकता है। आज ऐसा नहीं हो रहा। आज जिसे हम 
लोकतंत्र कहते हें उसे दल-तंत्र या पार्टो-तंत्र कहना अधिक उपयक्त होगा। चतुर 
व्यक्ति चालबाजियों से, तरह-तरह के हथकंडों से पहले पार्टो का टिकट और फिर 
जनता का वोट ले उड़ते हूँ। भ्री जयप्रकाइ नारायण तया अन्य अनेक विचारक 
इस प्रकार के लोक-तंत्र को पाइचात्य लोक-तंत्र कहते हे, भारतीय लोक-तंत्र नहीं 
कहते। भारतोय लोक-तंत्र तब होगा जब पंचायत-राज होगा, सत्ता किसो दल या 
पार्टी में केन्द्रित न होकर जनता के हर व्यक्तित के हाथ में आयेगी, सत्ता केखित न 
रह कर विकेखित हो जायगी, चुनाव ऊपर से न लड़ा जाकर नोचे से लड़ा जायेगा । 
इस प्रकार के चुनाव में जो व्यक्ति खड़ा होगा उसे जनता खड़ा करेगी, वह जनता 
जिसे सत्ता का मूल आधार होना चाहिए। आज के लोक-तंत्र कहे जाने वाले चनाव 
में जो व्यक्ति खड़ा होता है उसे जनता नहीं खड़ा करती, कोई दल, कोई पार्दो 
खड़ा करती है, और इसो लिए इसमें रख्बन्दी बढ़ती जाती है। 


परिशिष्ट 


प्रजातिवाद के सिद्धान्त की आलोचना करते हुए ७४ पृष्ठ में ४ थी पंक्ति 
के आगे एक अलग पेरा देकर निम्न स्थल और जओड़ विया जाय--- 

( ) रक्‍त-समूह के भेद के कारण प्रजातिवाद (२80५॥ 0706 (0 
00000-27079 )--हम पहले दर्शा आये हैँ कि सानव-समाज के रषिर को 
06, 3, 0 तथा 58--इस प्रकार चार भागों में बांटा गया है। रधिर के इन भेदों 
के आधार पर प्रजातोय भेद होता है--यह प्रजातिवादियों का कथन है। परन्तु 
इस कथन में भो कोई सचाई नहीं, क्योंकि यह संभव है कि भाई-भाई एक रकक्‍त- 
समूह के न हों। उदाहरणायं, यह संभव है कि एक भाई रक्‍्त-सम्‌ह को दृष्टि 
से “5! रक्‍्त-समूह का हो, दूसरा भाई '3' रक्‍्त-समह का हो। जब एक ही 
माता-पिता को सन्‍्तान भिन्न-भिन्न रक्त-समहों को हो सकतो है, तब रक्त को 
प्रजाति का आधार कंसे भाना जा सकता है ? 

0 रक्त-सम्‌ ह के व्यक्तियों का रधिर सब-किसी को दिया जा सकता है; 
“58! रक्त-सम्‌ह के व्यगित हर-किसी के दधिर को अपने भोतर ले सकते 
हैं; 5' रक्त को '0' या “8! को नहीं दिया जा सकता; “3! रक्त को '0' या 
:&* रक्‍त वाले को नहीं दिया जा सकता; 6 9/' रक्‍त '0', “१ तथा '8' रक्त 
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रेस (780८) की परिभाषा करते हुए भारतीय जन-जातियों में पाये 
जाने वाले रेस के तत्वों (7808| $7/2॥75 ) का वर्णन कीजिय । 
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(70एांशं07॥. के शिव कि 
भारतीय संविधान की ४० बीं धारा के अनुसार राज्य ग्रामपंचायतों को संब- 


ठित करने तथा उनको ऐसे अधिकार और सत्ता “जो उनको स्थानीय-शासन 
की इकाई के रूप में कार्य करने में आवश्यक एवं सहायक होंगे, प्रदान करने 
की ओर कदम उठायेंगे ।” एक समाजशास्त्री के दृष्टिकोण से इस संविधानीय 
योजना के पक्ष में तक दीजिये । 
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हिन्दू «३५४४ संस्थाओं पर, पश्चिचमी विचार के प्रभाव का संक्षिप्त 
विष्लेषण गे । 

4, एव 35 70९०? कण 60687 क्षौश एणा “८४४6९ 

वनजाति (77706) किसे कहते हैं? उसमें और जाति (०७४८) में 
भया अन्तर है ! 
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6... दा ॥6 06 गांर 069$ ० 6 प्रागठप शिएाए?  जशातद्रा 
पिलदागाने जाक्षा25 48ए6 69 प्रावशएगार प्रात पाह ग्राफ़ुध्ल 
९०रशॉॉर077 

हिन्दू-परिवार के मुख्य आदर्श क्‍या हैं ? सम्यता के समधघात (79480) 
से उनमें कया परिवतंन हुए हैं ? 

7. 90 ४0०0० $77807956 40 (6 रांण्फछ ता 6 ९38४8 $५४ंथशा। 
॥8 76859078४096 ०7 0€ €डदांशथशाए८ 0 प्राणालीबाएआए ४ परात47 
छत्णंत प्रणप 320ए0०6 8 शाबतांटक्ांणा [0 ॥00 ०प्र 6 €शी ० 
परा।/णा०980॥0? 

क्‍या आप मानते हैं कि भारत में अछुत-समस्या का अस्तित्व जाति-अथा 
के कारण है ? इसको दूर करने के लिए क्‍या आप जाति-अ्रथा निवारण का 
पक्ष-पोषण करंगे ? ु 

8, (7॥6 7७-छावायांत्ाणा णए हार जागटाफा९5 0 प्रा0।प 6 
एप 6 ज़ालशा पाल्या$2९ए९४ $ 06 | िककर लाबीशा2० पाता पाप 
50269 80९5 000879.' ॥5 ां$ लाब्ाशा26 3 80? ॥ $0, शाओफ्ट8 
॥8 0875५८5. 

“बतेमान समय में स्त्रियों द्वारा हिन्दू-जीवन के सिद्धान्तों का पुन:परीक्षण 
हिन्दू-समाज के लिए एक महानतम' चनोती है ।” क्‍या यह चुनौती वास्तविक 
है? यदि हाँ, तो इसके कारणों का विइलेषण कीजिए । 

9. 08055 6 वतछशए शींट्ट$ ०णी 760श0॥ 5300 6254४८ 
706850765  985560 0 वाठताबा जशिब्राांक्राशां णा माता 8४०० 
०850, 

भारत शिक्षा/ंशगाशा। में बनाये हुए नये सामाजिक कानूनों का हिन्दू 
सामाजिक-संगठन पर क्या-क्या प्रभाव पड़ेगा, उसकी व्याख्या कीजिए । 

0. 0858 (6 7904॥06 0* शा886 >दक्काटांवदाह | (6 
8०९०9 ९९०07णाए णए 8 पाये एग्राणप्रधाए ॥ ॥799., एठा0॥6 6 
॥77९850765 300960 07 060ए७॥शशाई 00 गराएा685९ तल! ध[074॥08. 

गांव-पंचायत का भारत के ग्रामीण सामाजिक जीवन व्यवस्था (500ं४- 
6०००३) में हस4038 है, उसकी व्याख्या कीजिए । सरकार ने इसकी 
महत्वता बढ़ाने के लिये क्या-क्या उपाय किए हैं ? 

| 958 ' 

, 700 ४०7० धाए5४0706 (0 6 १ा6ए पाश् ॥6 ]07ा धिएं!ए |8 
तांशंग्राध्शाथाएह8 7) 77087? ॥ 830, क्षाक्षएरट० ॥8 07925. 

क्या भ्राप इस मत से सहमत हैं कि भारत में सम्मिलित परिवार विधटित 
हो रहा है ? यदि हाँ, तो इसके कारणों का विईेषण कीजिए। . 


2, . क्षाब्रएय८ पाल लाभाह6$ ज़ांगी पा6 ०७४० $एचशा 8$ प्रात९- 

8णा& प्रातद 6 2० 0 [इंक्रा ॥॥0 (6 ए०४, े 
कक मुस्लिम और पश्चिमी सम्यता के समधात से जाति-अथा में उत्पन्न परि- 
' ब्ेनों का विश्लेषण कीजिये । गा, 


प्रइन-पत्र ७६७ 


३, ए2650०7056 ॥6 गाधा। िक्वपरा४5 0 पत्रों ॥शांशंणा ॥ 09 
भा60 आ0फए ॥$ ॥थगेंबाणा ज्ञात म्राातपरांशा, 

भारतीय आदिवासियों के धर्म की मुख्य विशेषताओं का वर्णन करते हुए, 
उसके और हिन्दुत्व के सम्बन्ध पर प्रकाश डालिये । 

4, वादा 8$ ०6थ॥ 065270960 8$ 8 ग्राप5श।॥ 0 780९५. ५४४॥५१ 

भारतवषं को प्रजातियों का एक अजायबघर कहा गया है, क्यों ? 

. *. वाह णांशा ० पा एछणथांंणा ए छॉला0णः ०4४९५ $ छ५ 
छा, छाप न्‍शांश008 का फ॒ुधाएए 8 गाब्ाश' 0्ी इ8०ट८ांग्री 2ए४णा! 
हक्रणाबार गांड शंबागाला णऐाटाए रात & शांधण़ 40 ॥70म्रांग३र 
शा णा ॥6 ०ाशा ० प्रा0प्रदा॥0॥79 ॥ प्रात, 

“बहिष्कृत जातियों (७५४॥९7४०7 ०७४(९$) के स्तर की उत्पत्ति अंशत: 
प्रजातीय, अंशत: धामिक और प्रंशतः सामाजिक प्रथा का परिणाम है।” 
अस्पृश्यता की उत्पत्ति पर प्रकाश डालने के दृष्टिकोण से इस कथन की समा- 
लोचना कीजिये । 

6. ए०ाफुबा6 कात ०.95 ३॥6 अ४75 ०एी फ्गाक्षा ॥ माॉ079 
कात शपशात 802. 0०ए्था।ंर4॥70॥5. 


हिन्दू और मुस्लिम-समाज में पाई जानेवाली स्थत्री-प्रतिष्ठा (४3005 
० ज़0॥9॥ ) की तुलता कीजिये। 

7. 'छ0 ॥ 596 ० थी 06 72088 ण ॥6 छ7085, ०858 5 
धाफएंए 8 एज्ाभारठ6त 5०0० गाहशधएा[ंगा, जाला, बीशः त)ाए ॥0 
50०08, 5 ०त्न प्रवाह 6 ॥7रा०क्राशर ० पाता क्रांति ॥पॉ८.< 
(गाधएशा, 

ब्राह्मणों के लाल कहने के बावजूद भी, जाति केवल एक विशुद्धलित 
सामाजिक संस्था है, जो प्रपनी सेवाओ्रों के पदचात्‌, अब भारतवर्ष के वाता- 
वरण को दुग्गन्ध से भर रही है।” इस कथन की आलोचना कीजिये । 

8... जाता ०00००ए९४ ॥876 60 40 06 ।€शंप््कले ०0 ॥6 शा872९ 
शब्ालावदा? मत्ण जि, ॥ ए्र०ण' ०कागरंणा, ॥406 056 00]6०९ए685 
एच्था प्रा॥60 आत0०2 ॥5 €एंएक? 

जित उद्देश्यों को लेकर ग्रामपंचायत _ का पुनरुन्‍तयन किया गया है, 
उनका वर्णन कीजिये । आपके मत में उन उह्यों की पूति कहाँ तक हुई है ? 

9, एछ6 हा ॥065 जा 7 #४० ० 096 (०0 ज़ां8 :-- 

(8) 7बरशाब 876 ०88४०, (9) #०फएक्ा09 ४70 90४7५, 
(0) कब्र कात 747/075. 


निम्नलिखित में से किन्‍्हीं दो पर टिप्पणी लिखिये :«-- 
(क) वर्ण और जाति; (ख) बहुपतित्व और बहुपत्नीत्व; 
(ग) अनूलोम और प्रतिलोम | 
959 
, जता 45 0886? 85 ॥0 00ए७०४7०8 770 ०३७४५ गा 6000/हा३ 
एणाथ्ाए ॥709? 
. जाति क्‍या है? क्या भाषुनिक भारत में 'जाति' क्रमशः “वर्ग के रूप में 


विकसित हो रही है? 


७६८ भारत की जन-जातियाँ तथा संस्थाएँ 


2, 0680॥06 (॥6 गाया) ४3865 0 6०0०णा॥० 087९०आ0५ा। ॥॥ 
0708 ]709, 

भारतीय आदिवासी समाजों में भ्राथिक विकास के प्रमुख स्तरों का 
वर्णन कीजिए । 

3, &गावाप्रखह 6 5024 4005 7059050]6 00 शधाशा॥2 [॥6 
डप्रटाप्रार एी थार ॥॥0 एशाए ॥ ॥॥09. 

भारत में परिवार और सम्बस्ध-प्रणाली के गठन में परिवतंन के लिए 
उत्तरदायी सामाजिक कारकों का विश्लेषण कीजिए | 

4, [7308 ॥6 0977907000 ० 90५9४7079 ॥ ॥0॥9, 0650706 
[08 गाधांत। €िक्वांप्रा25. 

भारत में बहु-पतित्व का वितरण दर्शित करते हुए, उसकी प्रमुख विशेष- 
ताओं का वर्णन कोजिए। 


|. $, 65006 प6 80९; भातं 80एथगरगदां॥ ९ीं०$ ॥06 शा 
]08 40 79006 (॥6 5४008 0 (6 प्॥070८९८॥90]65. 


भारत में भ्रछुतों की स्थिति में सुधार के लिए जो सामाजिक तथा शास- 
कीय प्रयत्न हुए. हैं उनका वर्णन कीजिए | 
6. 0एणा॥6 ॥6 5०2० शापलप्ार ण जी]26 ०णाएप्र॥॥65 ॥॥ 
]004. 
भारतीय ग्रामीण समुदायों के सामाजिक गठन कौ एक रूपरेखा प्रस्तुत 


कीजिए । 

7, ज्ञा6 3 आ0णा। ९४४३५ ० '४ए५ॉा।॥ा॥ गध्चञा9826 ॥ ॥04'. 

“भारतीय मुस्लिम-समाज में विवाह पर एक संक्षिप्त निबन्ध लिखिए । 

है. 3ा जीभ 7३५5, 3000077 600 ५०, जा] ॥6 पाता ९006 
थील्ल 06 4॥0णाशे आएटंप्रा8 रण भा! ४०००7, 

भ्ापके मतानूसार “हिन्द कोड” हिन्दू-तमाज के परम्परागत गठन को 
किस तरह प्रभावित करेगा ? 

9, वा प्रा 59865 0० व्राताक्षा ॥6 ॥8 पर ीप्रशता0६४ 0 (6 
०४ 7॥09 [70॥077060 ? 

भारतीय जीवन के किन पक्षों में पश्चिम का प्रभाव विशेषरुप से पड़ा है? 


0,  श।।ह 807 ॥065 ०॥ ०॥४9 ॥#० 0० ॥॥6 600णा॥8:-- 
(ध) ए५ण०6 जा ०0णगांशाएणबाए ॥रा08, (9) रिशाहांणगा ॥ 
08 ह6ी4,. (८) ॥१९एछ ४06 386 7 ॥70॥8, (4) 868॥- 
90णा7 ० ]णा 9९. 


निम्नलिखित विषयों में से किन्‍्हीं दो पर संक्षिप्त टिप्पणियाँ लिखिए :--- 


(क) सम-सामयिक भारत में विवाह-विच्छेद । (ख) प्रादिवासी भारत 
पक घमं । (ग) भारत में नव प्रस्तर-यग । (घ) सम्मिलित परिवार का 
घटंन । 


लाल बहादुर शास्त्री राष्ट्रीय प्रशासन अकादमी, पुस्तकालय 
एदा 84कवंडा ३/ब87 कैवागादां 4ट्बबटाए ० 42/07/7740 7/07%/१ 
ज्नस्तू री 
४ए०५5४०00२९ 
अवाप्ति सं ० 


कृपया इस पुस्तक को निम्नलिखित दिनाँक या उससे पहले वापस 
कर दे । 


2?]6956 ॥60ए7॥ ॥$ 50०0४ ० ० 0६076 धर6 040० ]850 597779९0 
९०. 
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